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समर्पण 


गुरुवर श्रद्धेय हरिदास गंगाशरण 'शील' को जिनके चरए 
कमलों में बैठकर शिक्षा प्राप्त करने का सौभाग्य प्राप्त 
हुआ, जिनके भ्रमित स्नेह, मृदुल आशीर्वाद एवं 
कुशल निर्देशन ने लड़खड़ातें पैरों और 
डगमगाते जीवन को स्वस्थ दिशा 
प्रदात की । 


सम्मति 


मेंने श्री प्रेमप्रकाश जी रस्तोगी एम० ए० का 'छायावाद 
वेदिक-दर्शन! ज्ञीषक पी-एच० डी० (हिन्दी) उपाधि के लिए 
प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध देखा 


शोध का विषय सामान्य विषयों से कुछ भिन्न होने के कारण 
विशेष श्रध्ययन-साध्य ,है । 


ई 


मुझ यह जानकर प्रसन्नता हुई कि शोधकर्त्ता से गम्भीर अ्रध्ययन 
के उपरान्त अ्रपने विषय का तत्वतः विवेचन प्रस्तुत किया है । 


रा 
६: "है के 


विश्वास है भविषंय में वें आ्ोर भी ; म्रहत्त्वपूर, कृतियों, से हिन्दी 
की समृद्ध करेंगे । 


--भहादेवी वर्मा 


मूमिका 


हिन्दी के छायाबादी काव्य का विवेचन-विश्लेपण प्रारम्भ में काव्य-शिल्प 
को कसौटी पर ही हुआ था। अप्रस्तुत विधान के ग्रवयवों: के साथ प्रतीक और विम्ब- 
विधान की बारीकियों का विवरण संकलित करने में समीक्षकों ते जितना श्रम किया 
उतवा छायावादी कविता के कथ्य के उद्घाटन में नहीं किया । आचाये रामचन्द्र शुवल 
ने भी अ्रभिव्यंजना कौशल के सम्बन्ध में ही: चर्चा ग्रधिक की और काव्य-वस्तु के 
विषय में सरसरी तौर से हो विचार व्यक्त करिए । पण्डित शान्तिप्रिय ठ्विनिदी ने कथा 
और वस्तु के सम्बन्ध में विचार प्रकट करते हुए भ्रद्व॑तवाद के साथः छायावादी काव्य 
को जोड़ने का प्रयास किया था। श्रन्य श्रालोचक इस कविता -के स्वरूप-विधान के संबंध 
में लिखकर ही अपने कत्तंव्य की इतिश्री समभते रहे । यद्यपि प्रारम्भिक सभी समी- 
क्षक इस तथ्य से भली-भाँति परिचित थे कि छायावादी काव्य एक तूतन युग-व्यापी 
चेतना के उद्वोध का परिणाम होने से नवीन जीवनानुभूति से झोत-प्रोतः था किन्तु. उस 
चेतना के मूल में संविविष्ट अध्यात्म-दर्शंत्र का उद्घाटन न्यून मात्रा में ही हो, सका । 
छायावादी काव्य के प्रगीत तत्व का जैसा विशद व्यापक व्याख्यान छायावादी 
आलोचकों ते किया बैसा उसकी भाव-बस्तु और मूल संवेदना के आ्राघारभुत आरुपान- 
काव्य का वे नहीं. कर सके । कहने का तात्पयं यह है कि छायावांदी काव्य के मूल में 
अन्तनिहित कथ्य के तात्त्विक विवेचन की आर्काक्षा बनी ही रही । काव्य-शिल्प के 
विश्लेषण में कथ्य के मूल तत्वों के सम्बन्ध में जितना कहा जा सकते'था उससे आगे 
प्रायः समीक्षक नहीं गए और अध्यात्म तथा दर्शन की समुद्ध परम्परा के साथ 
छामाबादी काव्य को संयुक्त करने का प्रयास अत्यल्प मात्रा में संभव हुआ। दो-तीन 
शोध-प्रबन्धों में इस कार्य की ओर विद्वानों का ध्यान: अ्रवरय गया). ४ * 
श्री प्रेम प्रकाश रस्तोगी ने “प्राधुनिक हिन्दी के छायांवादी क्राव्य पर बैदिक- 
दर्शन का प्रभाव! शीर्षक अपने शोघ-प्रबन्ध में जो अ्रव 'छायावाद झौर वेदिक-दर्शन' 
शीर्षक से प्रकाशित हो रहा है इस त्रुटि के परिहार का अच्छा प्रयास किया है। डा० 
रस्तोगी ने वेदिक शब्द के श्रन्तगंत वेद, उपनिषद्‌ तथा पड आास्तिक दर्शनों: का समा- 
वेश करते हुए छायावाद के चार प्रमुख कवियों की रचनाओं में इसके प्रभाव का सफल 
अनुसंधान किया है हि प्रसाद, निराला, पंत भर महादेंबी की विविध काव्य-कृतियों 
में आध्यात्मिक तत्वों को परख करते हुए यह स्पष्ट करने का लेखक का प्रयास श्हा 
है कि इन कवियों ने इंज्बर, जीव, जगतू (सृष्टि) मोक्ष आदि के दाएंनिक डिन्तन को 


अपने काव्य में किस अ्रकार वर्शितः किया है और किन भारतीय दर्शनों की पीठिका 
पर अपने वर्ण्य-विषय का पतलवन किया है, यह अनुसन्धान इन चारों कवियों की 
अध्यात्म-चेतना का प्रामाणिक मूल्यांकन कहा जा सकता है। 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि चारों कवि अपनी दार्शनिक विचारधारा में पूर्णतः 
भारतीय तत्त्व-चिन्तन का श्रनुसरण करते हैं और उपनिषद्‌ तथा दर्शन से अत्यधिक 
प्रभावित हैं । इनके काव्य का मुख्य आधार भले ही चतुर्वर्गफल-प्राप्ति न हो किन्तु 
ब्रह्म, जीव, जगत्‌, मोक्ष आदि विषयों पर चिन्तन करने की इनकी अ्रपनी नूतन प्रणाली 
है जो भारतीय दर्शनों के तत्त्व-चिन्तन में उपलब्ध होती है । 

इस प्रबन्ध के प्रथम चार अध्याय वैदिक साहित्य तथा दर्शन को स्पष्ट करने 
के लिए लिखे गए हैं। एक प्रकार से ये चारों श्रध्याय विषय की कसौटी हैं जिनके 
ग्राधार पर चारों छायावादी कवियों के काव्य की परख की गई है । वैदिक-दर्शन 
शब्द कुछ अ्रामक-सा प्रतीत होता है किन्तु लेखक ने उसे शोधप्रबन्ध के प्रारम्भिक 
प्रध्यायों में स्पष्ट कर दिया है ताकि पाठक यह सम सके कि वैदिक शब्द तथा दर्शन 
शब्द का पारस्परिक क्या सम्बन्ध है | दर्शन तथा श्रध्यात्म शब्द को कहीं पर्याय और 
कहीं भिन्‍नार्थक माना जाता है किन्तु दर्शन का क्षेत्र इतना व्यापक है कि श्रध्यात्म को 
उसके भीतर स्वतः समाया हुआ ही समझना चाहिए । धर्म, कम, साधना, उपासना, 
ये सब अध्यात्म के अंग हैं शौर इनका विवेचन ईश्वरीय चिन्तन के सम्बन्ध में प्राय: 
होता रहा है। अतः इस प्रबन्ध में वैदिक-दर्शन के अन्तर्गत इन सबको लेखक ने समेट 
लिया है। इतना ही नहीं भक्ति और योग आदि का विवेचन भी इसी के भीतर उप- 


लब्ध होता है। 
वैदिक शब्द को जोड़ने का एक कारण और भी प्रतीत होता है | कुछ कवियों 


ने यत्र-तत्र अपनी काव्य-कृतियों में वेदिक-ऋचाओों का भावानुबाद किया है। पन्‍त' 
और महादेवी की कई रचनाओं में इस प्रकार के भावानुवाद लेखक ने अनुसन्धान द्वारा 
खोज निकाले हैं । श्रद्वतवाद, रहस्यवाद, सर्वात्मवाद आदि का वर्णन तो प्रायः सभी 
कवियों में अनेक स्थलों पर मिलता है। डा० रस्तोगी ने इस प्रकार के सभी सन्दर्भो पर 
विचार-विमर्श किया है और उन्हें सप्रमाण अपने शोध-प्रवन्ध में सम्पुष्ट करके लिखा है। 

डा० रस्तोगी के इस अनुसन्धान-कार्य से छायावादी काव्य के कथ्य--वरतु- 
विपय---पर अच्छा प्रकाश पड़ता है और यह प्रमारित होता है कि यह काव्य केवल 
अपनी अभिव्यंजना कला के कारण ही समुंद्ध नहीं वरन्‌ इसका कंधथ्य भी अत्यन्त 
समृद्ध और परिपुष्ट है। इसका मूलाधार वैदिक-वाड_ मय है और विशेषतः भारतीय 
तत्त्व चिन्तन अर्थात्‌ वैदिक दर्शन से यह अनुप्रारितत है । मैं डा० रस्तोगी के इस सफल 
शोध-कार्य के लिए साधुवाद देता हूँ। मुझे आशा है कि वे अपने अध्ययन की इस 


दिशा में और आगे कार्य करते रहेंगे । 
; (डा०) विजयेन्द्र स्नातक 


२४-५-७१ प्रोफ़ेसर, हिन्दी विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय, दिल्ली 
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आत्मा का स्वरूप, आत्मा एवं ब्रह्म की अभिन्‍नता 
(अद्व॑ त), ब्रह्म और जगत्‌ का सम्बन्ध, वेद में माया 
का विचार, उपनिषदों में माया का विचार, शांकर- 
मायाबाद (अध्यास एवं विवत्त ), शैव-दर्शन में माया, 
जगत्‌ की सद्रपता, शक्ति-परिशामवाद, ब्रह्म और 
जीव का सम्बन्ध, (१ ) अ्रन्वच्छेद का सिद्धान्त (२) 
प्रतिविम्बवाद का सिद्धान्त, भूमा, ऋत एवं सत्य, 
रहस्थवाद, सामान्य परिचय, वेद में रहस्य-भावना, 
जिज्ञासा-वृत्ति, उपनिपदों में रहस्य-भावना, साध्य, 
रहस्यानुभूति के साधन, रहस्यानुभुति का स्वरूप, अनु- 
भूति की झनिवंचनीयता, तादात्म्य, परमव्योमन, सर्वे- 
वाद, मोक्ष, मोक्षावस्था के सम्बन्ध में दो मत, मोक्ष 
के साधन, कर्म का स्वरूप, ज्ञान, भक्ति, कर्म, ज्ञान 
और भक्ति का तादात्म्य, मृत्यु और पुन्जन्म, समत्व 
एवं विश्वबंघुत्व की भावना । ; 
चतुर्थ भ्रध्याय : वैदिक चाडः मय के श्रव्ययतत की ओर अभिनव प्रवुत्ति : १०७-४४ 

भूमिका, पाश्चात्य विद्वानों की वैदिक साहित्य में रुचि, 
प्रशासकीय दृष्टि, शैक्षिक-दृष्टि, सांस्क्ृतिक-दृष्टि, 
विशिष्ट पाश्चात्य विद्ान और उनका वैदिक साहित्य 
पर कार्य--अनुवाद-कार्य, वैदिक ग्रंथों के प्रामारिक 
संस्करण, समीक्षात्मक साहित्य, आधुनिक भारतीय 
विद्वान्‌ एवं उनका वैदिक साहित्य पर कार्य, स्वामी 
दयानन्द सरस्वती तथा अन्य विद्वान्‌, वैदिक-साहित्य की 
पीठिका पर सांस्कृतिक पुनरुत्थान, ब्रह्मोसमाज, प्रार्थना 
समाज, श्ार्य-समाज, आर्य-समाज के त्रिविध कार्य, 
थियोसाफिक्ल सोसाइटी, शिक्षरा संस्थाएँ, पत्न-पत्रि- 
काएँ, शोध-संस्थान एवं प्रचार संस्थाएँ। विशिष्ट 


महापुरुषों का वैदिक-साहित्य पर कार्य (१ )धामिक महा- 
पुरुष--रामकृष्ण 'परमहंस' , स्वामी विवेकानन्द, स्वामी 
रामतीर्थं, (२) साहित्यिक महापुरुष--रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर, (३) राजनैतिक महापुरुप-बालगंगाधर तिलक। 
वेदिक-साहित्य के आधुनिक व्यास्याकार---डा ० राधा- 
कृष्णन्‌, श्री अरविन्द । हिन्दी में वैदिक साहित्य-- 
प्रमुख-प्रमुख उपनिषदों पर काये, उपसहार । 
पंचम प्रध्याय : प्रसादजी के काव्य पर वेदिक-दर्दान का प्रभाव : 
कवि प्रसाद और उनका वेदिक साहित्य से सम्पर्क, 
वेदिक एवं तान्त्रिक (प्रत्यभिज्ञा-दर्शन) दाशनिक 
मान्यताश्ों का तुलनात्मक अध्ययन, प्रसादजी से पूर्व की 
साहित्यिक-पीठिका, प्रसाद जी की काव्य-रचनाओं का 
वर्गीकरण, प्रसादजी की प्रारम्भिक रचनाएँ--/चित्रा-. 7 
धार'--ब्रह्म की सत्ता में विश्वास, ब्नह्म के दो रूप, 
रहस्य-भावता । 'काननकुसुम'--सर्वात्मवाद, रहस्य- 
भावना । 'प्रेमपथिक'--संक्षिप्त कथानक, प्रेम-साधतना 
का स्वरूप । मध्य-युग की रचनाएँ-“करना'-ब्रह्य का 
स्वरूप वर्णन, रहस्य-भावना । 'श्ाँस-आँसू की लौकिक 
एवं भ्रलौकिक वृत्ति । 'लहर'--रहस्पभावना । उत्तर- 
कालीन रचना---'कामायनी -- कामायनी का संक्षिप्त 
कथानक, कामायनी की कथास्तु के स्रोत, जलप्लावन 
की घटना की वैदिकता, मनु, श्रद्धा, इड़ा, आकुली- 
किलात पात्रों की वेदिकताओ्रर उनकी भावगूलक 
व्याख्या, कामायनी का रूपकत्व, प्रतोकात्मकता, वैदिक 
सप्त व्याहृतियाँ एवं औपनिपदिक पंचकोश । कामयानी 
की कथा का अभ्रस्तुत पक्ष, मनु की मनोमयकोश से 
विज्ञान और ग्रानन्दमय कोशों की ओर प्रमति। निर्गणु- 
सगुरा विवेचत, कामायनी में कामभाव, जीव और 
जगत्‌-सम्वन्धी चितन, भूमा, द्वेत में अद्वेत, माया और 
उसका कामायनी में दार्शनिक स्वरूप,प्रसाद का नियति- 
वाद और वैदिक ऋत-तत्व, रहस्यवाद, जिज्ञासा, सत्य 
का स्वरूप, सत्य पर वाह्म सौंदर्य का आवरण, उसके 
अपवारण की इच्छा, आनन्द की स्थिति । आनन्दवाद 
का / भाव, कर्म तथा ज्ञान- 


१४५-२२५ 


त 


लोंक का वर्शुन, तीनों की साम्यवास्था से चरम आनन्द 
की अ्रनुभूति। विश्ववन्धुत्व की भावना, उपंसंहार । 


षण्ठ अश्रध्याय. ;. निराला. के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव: 


सप्तम अध्याय : 


. निराला और उनका वैदिक साहित्य से; सम्पर्क, दाशें- 


निकता के सम्बन्ध में निराला की स्वोक्तियाँ, निराला 
का काव्य-साहित्स और उसका वर्गीकरण, प्रारम्भिक 
काव्य--'परिमल और “अनामिका ', निर्गुण-सगुरण विवे- 


चल, बहा: का .सापेक्षरूप, ब्रह्म और श्रात्मा की एकता का. 


प्रतिष्ाद्नन, जीव-ज़्गत्‌ (प्रकृति) का व्यावहारिक रूप, 
माय[-रामकृष्ण 'परम्रहंस' एवं विवेकानन्द की “माया 
सम्बन्धी व़्यास्याएँ, निराला के प्रारम्भिक काव्य में 
माद्या का, स्वरूप,, भूमा, अल्प 'एवं महान मुख में 
अंतर, रहस्यवाद, ब्रह्म तथा जीव का सम्बन्ध, मोक्ष, 
म्रोक्ष के साप्तन--कर्म, उपासना एवं ज्ञान, प्रेमभाव , 
लोक-सेवा, केम.'का, सिद्धान्त, मानवेक्य की अनुभूति । 
गीतिकाव्य की, रहस्यात्मकता, ब्रह्म का स्वरूप वर्णात, 
जीवात्मा एवं जगत्‌, ब्रह्म का निवास: हृदय-गुहा में, 
गत में श्रद्वात्त, रहस्प-भावना, परमसत्ता में विश्वास, 
जैज्ञासा, मिलनकी अनुभूति एवं तलल्‍लीनता, अ्रभि- 
प्र । उपनिषदों-का अविद्या तत्व, ज्ञान के द्वारा 
प्रविद्या से मुक्ति । प्रबन्ध काव्य----तु लसीदास” की 
उरक्षिप्त कथा, तुलसीदास का रूपकत्व और उसका दार्श- 
नेक मनोवैज्ञानिक आधार, चेतना का ऊ्वीकरण । 
रामकी शक्ति पुजा---यौगिक प्रक्रिया और उसकी 
[दिकता । निराला का परवर्त्ती काव्य, भक्ति भावना, 
श्रद्न तानुभूति, उपसंहार । 


पंत और उनका वैदिक-दर्शन से सम्पर्क, काव्य साहित्य 
का विभाजन, प्रारम्भिक रचनाएँ--'वीणा'-.-परम 
सत्ता, ब्रह्म का स्वरूप, संसार का आध्यात्मिक स्वरूप, 
सर्ववाद, रहस्यभावना, जिज्ञासा, कामना से मुक्ति की 
प्रार्थना । 'पल्लव---ब्रह्म और जगत्‌ (प्रकृति) संबंधी 
दृष्टिकोण, जोवात्मा, सर्ववाद, रहस्य-भावना | “गुंजन” 
और 'ज्योत्स्ता---ब्रह्म का स्वृरूप-वर्खान, जीवात्मा के 
अमरत्व की घोपरणा, जगत्‌ की शाश्वतता में विश्वास, 


२२७-२९८ 


४४ गि।' 


-पन्‍्त के काव्य पर बेदिक-दर्शेन का प्रभाव : २९९-३ ७२ 


'जेंगत! एवं जीवेन' के प्रति सम्तुलित दृष्टिकोर, रहस्य- 
भावना, मंक्तिःविचार, सुख-दुःख-विंचार॑, भृत्यु श्रौर 

संन्मान्तेरवाद, लोक-मंगलं' की भांवनां तथां मानवता- 
'बांद 4 “युगान्त'--जीव' और जैगत्‌-सम्बन्धी चिन्तन, 

।माया के दाशनिक स्वरूप की वरणुन। अरद्व तवाद, भूमा, 
श्रद्धा-विश्वास, लोकं-मेंगल का 'भांवे । मध्यकालीन 
रचनाएँ---'युगवा णी' तथा 'ग्राम्धा--नत्रह्म तथा जंगत्‌- ' 
सम्बन्धी चिन्तन, रहस्य-भांवना, कर्म और जन्मरान्तर- 
वाद, मानवतावाद तथा लोक-मंगल को भावना, पंत 
का स्वर्णा-काव्य--सामान्य पेरिवय, श्री श्ररविन्द- 
दर्शन, वेद में दो समुद्रों का विचार वैदिक दिवत्ताओं 
की आ्राध्यात्मिक एवं: मनोवैज्ञानिक व्याख्यों, ज॑गेते की 
सद्रूपता, चेतना का अवंग्रेहरा, 'ऊर्ध्वे चेतन, चैंतेने|मन, 
प्राणसत्ता: भर पदार्थसेत्तां (मैटर), श्री प्ररविन्द की 

“ग्रवरोहरए' एवं 'ऑरोहण की व्यास्यी का प्रौपनिप- 
दिक आ्राधार, ब्रह्म तत्व, माया | पंत की “स्वर्ण किरण ' 
और 'स्वशधूलि' रचनाएँ, ब्रह्म॑ तित्व का स्वरूप; आत्म- 
तत्व के ग्रमरत्व की प्रतिष्ठा; प्रात्मा का मौलिक स्वरूप, 
जगत में ईश्वर की सर्वेव्यांपकंता, द्व॑ त में श्र ते; रहस्प- 
वाद, ब्रह्म-जिज्ञासा, रहस्यानुभूति की अ्रवाडुमनस- 
गोचरता, स्पर्शानुभूति, अदद तानुभूति, .कमे और जन्‍्मा 
न्तरवाद, मुविति-चितों, कर्म और ज्ञान का समन्वय, 
लोकमंगल ऐंवं मानवता 'की भावना, बेदमंत्रीं का 
भावानुवाद, ' पंतजी 'की अंतिम रचनाएँ--ब्रह्म ' और 
जीव सम्बन्धी चितन, अद्दैतभावनां, चेतना के श्रवरोहरण- 
आरोहर के रहस्य-परक चित्र, सिहांवलोकन । 

ग्रष्टम अध्याय : महादेदी वर्मा के काव्य पर बेदिक-दर्दान का प्रभाव 

महादेवी ओर उनका वैदिक-साहित्य से सम्पर्क, 
'नीहार---ब्रहा एवं जगत्‌-सम्बन्धी चिन्तन, सर्ववाद, 
अद् त-चिन्तन, रहस्य-भावना, रहस्प-बृत्ति की कतिपग् 
विशेयताएँ, रहस्य-वृत्ति का ग्राधार, औपतिपदिक तप- 
दे, जिज्ञासा-वृत्ति, मिलन और प्रतीक्षा, विरह- 
वैदता । “रश्मि'--रह्म-जीव-सम्बन्धी चित्तत, जीव 
ओर न्रह्म का अभेद सम्बन्ध, जगत्‌-सर्ववाद, रहस्य- 
भावना, स्पर्शानभृति जीवन और मृत्यु, शाश्वतता, 
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नवम श्रध्याय : 


परिशिष्ट 


'नौरजा--ब्रह्म भर जीवात्मा, श्रद्वेत्रभाव, सर्ववाद, 
रहस्यवृत्ति । 'सान्ध्य-गीत'---ब्रह्म-जीव वर्णन, रहस्य- 

भावना, साधना । 'दीपशिखा'--ब्रह्म तथा जीव-चितन, 
सर्वात्मवाद, रहस्य-भावना, अवाडइुमनस-गोचरता, 
निष्काम-साधना, मृत्यु और पुनर्जन्म, लोक-मंगल एवं 
परदुःखकातरता, उपसंहार । 

निष्कर्ण : 3२७-४४१ 


(क) वैदिक-संस्क्ृत साहित्य डे४३०४५४ 
(ख) श्रन्य संस्कृत साहित्य 

(ग) संस्क्ृत-पौराणिक साहित्य 

(घ) संस्कृत-तन्त्र साहित्य 

(७) झएंग्ल-भाएए झालोचनएत्मक देदिक- 

(च) हिन्दी भाषा--श्रालोचनात्मक वैदिक साहित्य 
(छ) शअनूदित-साहित्य 

(ज) हिन्दी काव्य-साहित्य 

(१) प्रसाद काव्य-साहित्य 

(२) निराला काव्य-साहित्य 

(३) पन्‍्त काव्य-साहित्य 

(४) महादेवी काव्य-साहित्य 

(र) आलोचनात्मक साहित्य 

(८) प्रसाद, निराला, पंत, महादेवी से सम्बन्धित 
(5) छायावादी कवियों का श्रालोचना साहित्य 


पअ्रादकथन 


बतंमान-युग में साहित्य, कला एवं विज्ञान के क्षेत्र में मानव की अस्वेपगा- 
त्मक तथा अनुसन्धानात्मक प्रवृत्ति बड़ी प्रवल रही है | इस प्रवृत्ति के फतस्वरूप 
जहाँ एक ओर वैज्ञानिक-क्षेत्र में हुई नई-तई खोजों ने मानस को विस्मग्र-विमुग्ध 
किया, वहाँ दूसरी ओर इस प्रवृत्ति ने हमारी प्रसुप्प चेतना को उद्वुद्ध कर हमें 
अपनी सांस्कृतिक थाती का पुनर्मुल्‍्यांकन करने की प्रेरणा दी तथा हमें अपने प्राचीन 
सांस्कृतिक गौरव से परिचित कराया । यह इसी प्रवृत्ति का परिणाम है कि हम 
प्राचीन-काल के ऋषि-महपियों से लेकर झाज तक दो बित्यफीं एवं विचारकों, 
साहित्यिकों एवं कलाकारों की अप्रतिम-उपलब्धियों से सीधा परिचय प्राप्त कर सक्रे 
हैं। साहित्य के क्षेत्र में भी यह प्रवृत्ति दम प्रवल नद्रों रही है। मध्ययुग से लेकर 
भ्रव तक के अनेकों सन्‍्तों, कवियों एवं याहित्यकारों पर उनके व्यक्तित्व एवं कृतित्व 
के मूल्यांकन एवम्‌ उनके विचार-जगत्‌ वे! निर्माण की दृष्टि से अनेक समीक्षात्मक 
शोध-प्रवन्ध लिखे जा चुक़े हैं। इस दिशा में कबीर, सूर, ठुलसी, जाश्मी, केशव 
आदि विभिन्‍न हिन्दी कवियों के नाम सरलतापूर्वक लिए जा सकते हैं । ये सन्त एवं 
, भक्त-कवि विचार एवं चिन्तन की दृष्टि से श्रपने श्रतत से सम्बद्ध थे। इन पर 
वेदिक एवं पौराशिक मान्यताओं तथा धारणाओं का ग;रा प्रभाव विद्यमान था । 
प्रत: इन कवियों के काव्य के दार्शनिक पक्ष को लेकर हिन्दी में पर्याप्त वार हुआ । 
आ्राधुनिक-युग के प्रसाद, “निराला' आदि छायावादी कवि जो पुनर्जागिरण 
काल की देन हैं, विचार एवं चितन की दृष्टि से अपने स्वर्सिम अतीत (अर्थात- 
वेदिक-युग के वाह्मय) से विशेषतया जुड़े रहे हैं। यह युग वास्तव में सांस्कृतिक 
पुनरुत्वाव का युग था, अ्रतः इन कवियों के मानग पर अपने प्राचीन साहित्य की 
दार्शनिक मान्यताओं एवं घारसाश्रों का युग के परिवेश सें व्यापद प्रभाव पड़ा । इन 
कवियों के विचार-जगत्‌ के निर्माण में वेदिक साहित्य में उल्लिस्तित बिननायों बा 
किस सीमा तक हाथ रहा है। इस दिशा में हिन्दी में श्रभी तक कोई 
कार्य नहीं हुआ था । यह कार्य इसी अभाव की पूर्ति छी दिशा में एक तुच्छ प्रयास 
है, जो दयानन्द कालिज कानपुर के हिन्दी विभाग देः अध्यक्ष गुद्देव छ० गज 
गम न कै सुझाव पर फरवरी सन्‌ १६६३ में प्रारम्भ किया गया 
था | यह कहते हुए मुझे हपे का अनुभव हो रहा है * 
के फलस्वरूप ग्रव पूर्ण होकर विद्नदू-वर्ग के समक्ष 


उल्लेखनीय 


के यह प्रवन्ध उत्हीं के मार्य-दर्ज न 
प्रस्तुत है। " 


श्८ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


| इस प्रयन्ध में € श्रध्याय हैं | प्रथम अध्याय विषय-प्रवेश से सम्बद्ध है जिसमें 
यंदिक-साहित्य की श्रेष्ठता एवं महत्ता का उल्लेख करते हुए प्राचीन एवं अर्वावीन- 
साहित्य पर उसके प्रभाव की दिशा की ओर संकेत किया गया है, तथा यह स्थापना 
| की गई है कि छायावादी कवियों पर भी यह प्रभाव विद्यमान है | द्वितीय अध्याय 
में वेदिक साहित्य का वर्गक्षित अध्ययन अस्तुत किया गया है जिसमें वेद एवं 
_उपनिपदों पर तनिक्न विस्तार से चर्चा की गई है, क्योंकि ये ही ग्रंथ भारतीय सांस्कष- 
तिक जीवन के विकास के प्रमुख स्रोत माने जाते रहे हैं। तृतीय अ्रध्याय में वैदिक- 
दर्शन के स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है तथा परवर्ती दार्शनिक मतवाद से वैदिक- 
चाहुमय में आए विचारों एवं सिद्धान्तों का अन्तर स्पष्ट करते हुए कहा गया है 
कि इस साहित्य में दर्शन का वैसा तर्केसम्मत एवं व्यवस्थित रूप देखते को नहीं 
मिलता जैसा परवर्ती षड़्दर्शनों में उपलब्ध होता है । वेद एवं उपनिषद्‌ मुख्यतया 
“श्रुति! हैं जिनमें अनेक रहस्यात्मक अनुभूतियाँ एवं दाश्शंनिक विचारों का उल्लेख है 
जिन्हें वैदिक ऋषियों ने अपने प्रज्ञा-चक्षुओं से समय-समय पर समाधि-अवस्था में 
आप्त किया था। इसीलिए उस समस्त सामग्री को, जो इस प्रबन्ध के तृतीय अध्याय 
में दी गई है, संग्रहीत करने के लिए अनेक वँदिक-संस्कृत भ्रन्थों. तथा पौव॑त्यि एवं 
पाश्चात्य विद्वानों के तत्सम्बन्धी अनेक आलोचना-सम्रत्थों का मन्यन करना पड़ा 
जिनका उल्लेख यथास्थान कर दिया गया है। इस सन्दर्भ में विश्वेश्वरानन्द वेदिक 
अनुसंधान संस्थान, होशियारपुर (पंजाब) के संचालक श्रद्वेय विश्वरव॑न्धु शास्त्री 
का विशेष आभारी हूँ जिन्होंने मुझे वैदिक-दर्शव के प्रारम्भिक स्वरूप से सम्बन्धित 
आवश्यक जानकारी देने तथा तत्सम्बन्धी सामग्री जुटाने में पर्याप्त सहयोग प्रदान 
किया । ॥ ; ' 
इस प्रबन्ध के चतुर्थ अध्याय में वैदिक-साहित्य की प्रीठिका पर झाशुतिक 
युग में हुए सांस्क्ृतिक पुनर्जागरण से सम्बन्धित अध्ययन प्रस्तुत किया गया है । 
आगे पंचम से अ्रष्टम तक चार श्रध्यायों में वैदिक वाहृमय में वर्णित माव्यताश्रों 
झुव धारखणाओ्रं की सपेक्षता में क्रमशः प्रसाद, निराला, सुमिवानन्दन पंत तथा महा: 
देवी वर्मा के काव्य-साहित्य के विचार एवं चिन्तन-पक्ष का समीक्षात्मक अध्ययन 
अस्तुतः किया गया है, जी इस शोघ-पवन्ध का मुल्य वियय है। अन्तिम अध्याय मेँ 
सिष्कृ्ष-रूप में हमने उन सभी उपलब्धियों की ओर संकेत किया है जो वैदिक- 
चाड मय की दाशेनिक विचारधारा के.प्रकाश में हमें अपने इन आलोच्य कवियों के 
काव्य-साहित्य के अध्ययत के फलस्वरूप प्राप्त हुई हैं । इस प्रवन्ध में यत्र-तत्र पुनररु- 
'क्तियाँ. हो गई हैं जो विषय की एकरत्तता तथा एकंहूपता के कारण स्वासा- 
विक थीं अतएव मपंणीय भी हैं।- - 
यहाँ मैं उन ग्रुरुजनों तथा विद्वदुन्वर्ग के प्रति कृतज्ञता प्रकाशन के साथ अपनी 
यात समाप्त करता हूँ जिनसे मुझे शोघध-प्रवन्च को पूरा करने में प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष 
झूप से सहायता मित्री है। इस दृष्टि से सनातन घर्मं कालिज, मुजफ्फरनगर के 


आवकथन १६ 
हिन्दी-विभाग के अध्यक्ष डा० विश्वनाथ मिश्र एम० ए०, डी-लिद तथा संस्कृत- 
विभाग के अध्यक्ष श्री कुल्दरलाल शर्मा, एम० ए० का मैं हृदय से आभार प्रदर्शन 
करता हूँ। इस दोनों महानुभावों ने विद्यालय के पुस्तकालय से महत्त्वपूरं पुस्तकें 
उपलब्ध कराने तथा शोध-प्रबन्ध की पाण्डुलिपि पढ़कर आवश्यक सुझाव देने में जो 
सक्रिप् सहयोग प्रदान किया है वह अ्रविस्मरणीय है । इनके सहयोग के अभाव में यह 
प्रबन्ध इस रूप में आ पाता यह सन्दिग्ध है। इसी सन्दर्भ में दिल्ली विश्वविद्यालय 
के रीडर डा० विजयेन्द्र स्वातक एम० ए०, पी-एच० डी० का भी हृदय से आभार 
प्रदर्शन करता हैँ. जिन्होंने समय-समय पर विपय-सम्बन्धी श्रावश्यक परामशे देकर 
तथा अस्त में शोध-प्रवस्ध को पाडूलिपि देखकर तथा आवश्यक सुझाव देकर अनुगृहीत 
किया और इस प्रकार प्रकारान्तर से उन्होंने भी मेरा मार्ग-दर्शन किया । 


इसी क्रम में केन्द्रीय पुरातत्व विभाग, दिल्ली, विश्वेश्वरानन्द वैदिक शोध- 
संस्थान, होशियारपुर, गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार, मारवाड़ी सार्वजनिक 
पुस्तकालय, दिल्‍ली, पब्लिक लायब्रेरी, दिल्ली तथा एस० डी० कालिज, मुंजफ्फरनगर 
के पुस्तकालयाध्याक्षों का भी मैं हृदय से आभारी हूँ जिन्होंने मुझ्के आवश्यक सामग्री 
जुटामे में निस्संकोच-भाव से पर्याप्त सहयोग प्रदान किया है । 


आदरणीय एवं परम श्रद्देय गंगाशरण 'शील' अध्यक्ष, हिन्दी विभाग एस० 
एम० कालिण, चन्दौसी, तो मेरे विशेष श्रद्धा के भ्ास्पद हैं। सन्‌ १६५२ में इस 
महाविद्यालय में प्रवेश लेने के समय से ही उनकी मेरे ऊपर विशेष कृपा बनी रही 
है। उन्हीं के स्नेह की छत्रछाया में मैंने अपना लगभग सम्पूर्ण विद्यार्थी -जीवन पूर्रो 
किया है तथा यह संयोग की ही बात है कि यह शोध-अबन्ध भी उन्हीं के निर्देशन में 
पूर्ण हो रहा है। इस प्रकार उनके प्रति ऋृतज्ञता प्रकाशन करके सहज भें ही अपना 
पिण्ड छुड़ा लूँ यह कंसे सम्भव हो सकता है। अ्रतः उनके प्रति कृतज्ञता प्रकाशन की 
ओपचारिकता प्रदाशित करने की धृष्टता में नहीं कर सकूंगा । यह जीवन उन्हीं का 
है और उन्हें ही अ्रपित भी है । “त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुम्यमेव समर्पये ।' 
अन्त में मैं उन सभी विद्वानों के प्रति हृदय से आभार एवं कृतज्ञता प्रदर्शित 
करता हूँ जिनके ग्रस्थों से मैं प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप से लाभान्वित हुआ हूँ | इस दिशा 
में मैं अपने सुहृदवर श्री कास्तीप्रसाद दाइपिस्ट (शुक्ला कमरशियल स्कूल, सुभाष 
बाजार, मेरठ) के प्रति भी श्राभार प्रदर्शित करता हूँ जिन्होंने वड़ी लग्न तथा परिश्रम 
से इस शोध-अवन्ध को श्रविकल रूप में टंकित करने का प्रयास किया है। भ्रस्तु । 


नेहरू कॉलिज, फरीदाबाद 
दिसम्बर १६६६ प्रेमप्रकाश रस्तोगी 


अथम अध्याय 


ग्रध्ययन का उद्दृंदय 


वेदिक साहित्य ज्ञान-परम्परा में विश्व का आ्रादि एवं प्राचीनतम साहित्य, 
आध्यात्मिक, धार्मिक, दार्शनिक, नैतिक, रहस्यात्मक एवं सामाजिक आदि अ्रखित 
व्षिद्याप्रों का भण्डार तथा विश्व ज्ञान-विज्ञान की अनुपम थाती माना जाता है। 
वेदिक-साहित्य अपने ग्रत्तर में विशेषतया दाशेनिक एवं रहस्यात्मक गराम्भीयें को 
संजोये हुए है। सृष्टि के आ्रादि-आल में भारतीय-ऋषियों ने ईश-निर्मित इस चराचर 
विश्व में जिस विभू की व्यापक सत्ता के दर्शन किए समस्त वैदिक बाहइमय उन्हीं रहस्या- 
त्मक दार्शनिक एवं पुनीत अतुभूतियों के अद्भुत उद्गीथ हैं। प्राचीन ऋषियों की अ्न्त- 
रात्मा का सम्बन्ध समस्त प्रकृति में व्याप्त परम सत्ता से था | इसीलिए भन्त्र-द्रष्टा इन 
ऋषियों की वाणी में विचारों की उच्चता, अनुभूतियों की तीब्रता, सुक्ष्म एवं व्यापक 
दार्णनिक दृष्टिकोण की गंभीरता विद्यमान है। ऋषियों की इन वाशियों में मानव 
एवं भ्रकृति की गुह्मतम अ्रभिव्यक्ति हुई हैं जिनमें अ्रत्यन्त शोजस्विता एवं तेजस्विता 
निहित है। इनमें मानव-हृदगय को प्रभावित एवं स्पन्दित करते की महान्‌ शक्ति है। 
वदिक साहित्य एवं दर्शन ने विभिन्‍न विद्याश्रों एवं ज्ञान-निज्ञान के प्रारम्भिक 
स्रोत होने के कारण अपनी प्रभविष्णुता से प्राचीन काल से परवर्ती विश्व-साहित्य को 
बहुत दूर तक प्रभावित किया है। यहाँ तक कि प्राचीन काल से श्रप्नतिहत गति से 
चती श्रा रही भारतीय आरये-सम्यता एवं संस्कृति का विशाल एवं सुदृढ़ भवन भी. 
वैदिक-साहित्य में निहित विभिन्न अनुभूत सत्यों, धारणाओं, मान्यताश्रों एवं ऋषियों 
द्वारा प्रतिषादित शाश्वत सिद्धान्तों पर अ्रवलम्बित है। इस साहित्य में निहित जीवन्त- 
शक्ति इतनी विराट्‌ एवं प्रचण्ड है कि हमारी प्राचीन आर्य॑-संस्कृति अ्रनेक विरोधी 
चबण्डरों के पेड़ों से सुरक्षित रख सकने में समर्थ हो सकी। हम विभिन्न सम-विपम्‌ 
'प्रिस्थितियों में भी श्रपना अस्तित्व वनाए रख सके । यह एक ऐतिहासिक सत्य है 
कि लगभग एक सहद्ध व को युदीर् पराबीनता के क्षणों में भी हमने सांस्कृतिक 
दृष्टि से अपना मस्तक नौख से ऊंचा रखा है । यहां तक कि जो भी विदेशी जाति 
इस साहित्य वी आध्यात्मिक मान्यताशं 


न्वताओं के सम्पक में आई वह भी भाव 
४ रे इसके प्रभाव से 
प्रभावित हुए विना न रह सको, जब कि प्राचीन सिन्धु एवं मिश्र, रोमन एवं प्रीक 
सम्मवा एवं संस्कृति का झव इतिहास के पृप्ठों पर केवल नाम-मात्र ही पढ़ने को, 
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मिलता है और यह भी सत्य है कि हम जब भी पतित हुए तो इस रिक्‍्थ के प्रति 
अपनी उपेक्षा एवं श्रकमेण्यता के कारण और जब भी हम उठे हैं तो इस साहित्य से 
प्रेरणा प्राप्त करके । स्पष्ठतः यह धारा किसी-न-किसी रूप में अपना अस्तित्व 
बनाए 'रही । 
हिन्दी-साहित्य के आदि काल से लेकर आधुनिक-काल के साहित्य पर वेदिक- 
साहित्य की विचारधारा का प्रभाव किसी-न-किसी रूप में अवश्य ही देखने को मिलता 
है। हिन्दी के 'भक्ति-काल” पर तो यह प्रभाव सर्वाधिक रूप में विद्यमान है । 'कबीर 
तथा उनके बाद की सन्त कवियों की परम्परा पर उपनिषदों की अद्वेतवादी विचार- 
घारा का गहन प्रभाव पड़ा है। वहाँ एक परम सत्ता के अस्तित्व में ग्रखण्ड विश्वास 
प्रकट किया गया है, ब्रह्म के सगरुरा-निर्गुणा दोनों स्वरूपों की चर्चा हुई है, जीवात्मा के 
(अमरत्व में विश्वास प्रकट किया गया है, ब्रह्म को कहीं अन्यत्र नहीं प्रत्युत हृदय- 
गुहा में प्रतिष्ठित कंहा गया है । सन्‍्त-साहित्य में ब्रह्म का साक्षात्कार ही मानव- 
जीवन को चरम लक्ष्य माना गया है तथा इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए भक्ति 
प्रेम, ज्ञानं, योग सभी साधना-भुमिकाञं को रुचि-भेद के अनुसार महत्त्व प्रदान किया 
“गया है। सन्त-साहित्य की ये कतिपय प्रमुख विशिष्टताएँ हैं जो औपनिषदिक समस्या- 
त्मक अनुभुतियों तथा दार्शनिक मास्यताओं पर अवलम्बित हैं। निर्गुण सम्प्रदाय के 
प्रेमांअ्यी शाखा के प्रमुख कवि जायसी पर भी .उपनिषदों की रहस्यात्मक श्रनुभूतियों 
का प्रभाव विद्यमान है। इसी प्रकार संग्रशोपासक भक्त-कवि सूर एवं तुलसी के 
काव्य में भी यह प्रभाव प्रकारान्तर से विद्यमान है। तुलसी के काव्य में यह प्रभाव 
रामानुजाचाय की औपनिषदिक व्याख्याओ्रों द्वारा तथा सूर पर श्री वल्लभाचायें की' 
व्याख्याओं के माध्यम से आया है। इस प्रकार ढाई सौ वर्षो का यह सम्पूर्ण भक्ति- 
साहित्य परोक्ष अथवा प्रत्यक्ष रूप से वैदिक-साहित्य में वशित आध्यात्मिक-दा्श- 
निक मान्यताओं पर- श्राधारित है । भक्ति-काल से पूर्व के सिद्धों तथा नाथों के 
साहित्य पर भी यह प्रभाव स्पष्ट रूप से विद्यमान है। रीतिकालीन साहित्य की 
एक धारा (निर्मुणा घारा) में अच्छनदास, सहजोबाई, दयाबाई, श्रादि कवियों की 
गणना होती है, उपनिषदों के दार्शनिक चिन्तेन का स्पष्ट प्रभाव विद्यमान है ।* 
आधुनिक काल में पुनः इसी साहित्य की पीठिका पर सांस्क्ृतिक पुनर्जागरण 
की अलख जगाई गई । श्री रामकृष्णदेव, स्वामी रामतीर्थ तथा योगी अरविन्द तो इस 
थुग के प्रमुख रहस्य-द्रष्टा हैं जिनकी वारियों में पुनः प्राचीन वेदिक दर्शन एवं अनु- 
भूतियाँ मूर्त रूप ग्रहण कर सकी हैं । इन रहस्यद्रष्टाओं एवं स्वामी दयानन्द, स्वामी 
विवेकानन्द आदि महापुरुषों के सम्मिलित प्रयत्नों से वैंदिक-साहित्य की पृष्ठभुमि पर 
सांस्कृतिक पुनरनिर्माण का जो महत्त्वपूर्ण कार्य हुआ उससे हमारे आधुनिक ग्रुग के 


६. पंजाबी लाल शर्मा 'पलाश' द्वारा आगरा विश्वविद्यालय को प्रस्तुत शोधं-प्रन्थ-- 
“रीतिकाल के निर्गुरा कवि! । 


अध्ययन का उद्देश्य २३ 
हिन्दी के छायावादी कवि--असाद, विराला, महादेवी, पन्त पर्याप्त प्रभावित हुए हैं 
तथा उनके काव्य-साहित्य में प्राचीन वैदिक मान्यताओं की प्रभूत मात्रा में प्राण- 
प्रतिष्ठा हुई है। इन कवियों पर किस सीमा तक वैदिक-दार्शनिक मान्यताओं का 
प्रभाव पड़ा है इसका क्रमबद्ध अध्ययत ही प्रवन्ध का मुख्य विपय है। 
प्रारम्भ में वैदिक वाहुमय का संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत किया गया है । वैदिक 
घाझुमय वेद-संहिताओं से लेकर सूत्र-साहित्य तक फैला हुआ है । जिसके अन्तर्गत 
ऋक्‌, यजु:, साम तथा अरथर्व ये चारों वेद-संहिताएँ, इन वेदों की विभिन्‍न शाखाओं 
से सम्बद्ध ऐतरेय, तैत्तिरीय, शतपथ आदि ब्राह्मण-प्रन्थ और इन्हीं के साथ जुड़े हुए 
आरण्यक तथा उपनिपद्‌-प्रन्थों की गणना होती है। वेद-संहिताशों में विचारों की 
मौलिकता एवं सूक्ष्मता की दुष्टि से ऋग्वेद तथा अथवंवबेद प्रमुख हैं । ब्राह्मणु-साहित्य 
वस्तुतः कर्मकाण्ड का साहित्य है जिसमें विभिन्‍न यज्ञों की विधियों पर अत्यधिक 
सृक्ष्मता से विचार किया गया है। दा्शनिकता की दृष्टि से इस साहित्य का महत्त्व 
नगण्य ही है। अतः इस सन्दर्भ में इन ग्रत्यों का केवल नामोल्लेख मात्र ही किया 
गया है। आरण्यक ग्रच्थों में ब्राह्मण-प्न्थों की अपेक्षा दार्शनिक स्वरूप अधिक मुख- 
रित हुआ है तथा इन ग्रत्थों का सम्बन्ध उन लोगों से था जो यज्ञिय कर्मकाण्ड से 
विरत होकर अरण्य में ग्राध्यात्मिक जीवन व्यत्तीत करते थे। इन्हीं ग्रन्थों के साथ 
वह साहित्य जुड़ा हुआ है जिसे विज्ञ समाज उपनिषद्‌ के नाम से जानता है। यह 
उपनिपद्‌-साहित्य प्राचीन भारतीय ऋषियों की उन श्रेष्ठतम अनुभूतियों एवं धार- 
खात्मों के संकलित अंश हैं जिनका साक्षात्कार उन्हें चेतना की अर्ध्वावस्था में हुआ 
था। यह साहित्य भी पर्याप्त समृद्ध तथा विस्तृत है, पर महत्त्व की दृष्टि से कुछ ही 
उपनिषद्‌ मुख्य हैं जिनमें, ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्ड्क्य, ऐतरेय, तैत्तिरीय, 
इवेताश्वतर, वृहदारण्यक, छान्दोग्य, मैत्रायणी तथा कौषीतकि उपनिपदें प्रमुख हैं। 
इनमें से आरम्भ की एकादश उपनिपदों पर आचार्य शंकर का भाष्य उपलब्ध होता 
है। वेद का अन्तिम भाग होने के कारण इन्हें वेदान्त भी कहते हैं । वेद की शिक्षाएँ 
इन्हीं प्रस्थों में जाकर पर्मवर्सित हुई हैं। वेदिक-साहित्य का अन्तिम अश सूत्र-साहित्य 
है जिसमें नैतिक, धामिक एवं सामाजिक महत्त्व की दृष्टि से प्रतेक सूत्रों का संग्रह 
हुआ है। इनमें ग्रहस्थों के लिए उपयोगी विधि-विधानों का उल्लेख है। दाशैतिक 
एवं आध्यात्मिक दृष्टि से इस विशाल साहित्य में वेद तथा उपनिपदों का ही महत्त्व 
अधिक है, अत: वेदिक वाहुमय के संक्षिप्त १रिचय के सन्दर्भ में इन्हीं ग्रन्थों पर तनिक 
विस्तार से विचार किया गया है ! 
बैदिक दर्शन से सम्बन्धित सामग्री जिन ग्रन्थों पर आधारित है उनमें वेद- 
संहिताएँ तथा उपनिपद्‌-प्रन्य प्रमुख हैं। उपनिषद्‌-प्रन्यों में भी उन्हीं प्रमुख उप- 
निपदों को अध्ययन का विपय बनाया गया है जिन पैर शंकराचार्य का भाष्य उपलब्ध 
होता है। ऋगेंद तथा अयत्रेबेद में अनेक ऐसे सूक्ते हैं जिनका दाशंनिक एवं आध्या- . 
त्मिक महत्त्व है। वैसे अनुभूति की दृष्टि से वे दर्शन की आरेश्त '“हस्यथ! की कोटि 
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में अधिक श्राते हैं। श्रवर्ववेद में परम सत्ता के सम्बन्ध में अनेक मनोहर एवं रमणीय 
जिज्ञासाएँ प्रकट की गई हैं जिनका रइस्प की दृष्टि से प्रयाप्ति महत्त्व है। ऋग्वेद में 
उस एक सत्ता के लिए “विराट प्रुरुष', 'हिरण्य-गर्भ', विश्वकर्मा आदि कहा गया । 
धर्म के 'ईश्वर' की कल्पना इन सज्ञाओं के अधिक निकट है । उसके निरपेक्ष रूप का 
परिचय देते के लिए वहाँ "एक सत्‌' अथवा “'तदेकम्‌' कहा गया। वेद में सत्ता के 
सापेक्ष रूप की चर्चा विस्तार से हुई है। अ्रथवंवेद में उस विराट सत्ता को जो हिरण्य- 
गर्भ से भी पूर्व था 'स्कम्प', 'उच्छिष्ट' तथा ज्येष्ठ ब्रह्म भी कहा गया है। वहाँ दशम 
काण्ड का सातवाँ सम्पूर्ण युक्त 'स्क्रम्प' को लक्ष्य करके कहा गया है जिसका विपय 
ही अध्यात्म से सम्बन्धित है । इस विराट सत्ता को बेद में परृथिवी, श्रन्तरिक्ष और 
थौ का निर्माता कहा गया तथा इस विश्व से उस विराट पुरुष का तादात्म्य भी स्थापित 
किया गया । इस प्रकार ऋग्वेद के 'पुरुपसूक्त' में ही सर्वश्रथम संवत्मिवादी दर्शन 
स्पष्टत: प्रतिपादित हुआ है और यहीं अद्दैतवाद के अंकुर विद्यमान हैं जिसका पर्यव- 
सान हुआ औपनिषदिक श्रद्दववाद में । भ्रथर्ववेद में सर्वप्रथम आत्मा को मरत्यगृह 
में निवास करने वाली अ्रमर और कल्याणमयी सत्ता कहा गया । आगे चलकेर उप- 
निधदों में समष्टिगत ब्रह्म तथा व्यष्टिगत आत्मा का तादात्म्य भी स्थापित किया 
गया तथा स्पष्ट शब्दों में अद्वेत की प्रतिष्ठा हुई। व्यवहार दशा में ब्रह्म तथा आत्मा 
के मध्य प्रतिविम्बवाद तथा श्रवच्छिन्नवाद के सिद्धान्तों की ओर संकेत किया गया 
जिसका प्रतिपादन आचार्य शंकर ने ब्रह्म सूत्रों की व्याख्या में किया । 

वेद में प्रकृतिक एवं नैतिक व्यवस्था के व्यवस्थापक ऋत तथा स्थिति के 
व्यवस्थापक सत्य आदि विषयों की चर्चा भी आई है। 'ऋत-तत्व' की परिणति 
उपनिपदों में कर्मंबाद के रूप में जाकर हुई। वेदिक-दर्शन के श्रन्तरगत अनेकार्थ क 
माया' शब्द वे! ऊपर भी पर्याप्त विचार किया गया है। यहाँ यह स्पष्ट रूप से कहा 
गया है कि वैदिक शब्द 'माया' तथा शंकर के “मायावाद' के सिद्धान्त में प्प्ति 
अन्तर है । वैदिक-दर्शन में जीवात्मा के स्वरूप पर भी पर्याप्त चिन्तन हुआ है। वद्ध 
दशा में उसे अनीश, भोक्ता तथा सुख-दुःख आदि द्रन्द्दों से भ्रस्त रहने वाला कहा गया 
है, यों अपने मौलिक रूप में वह श्रज, अ्रमर, नित्य शाश्वत एवं पुरातन है । अहं का 
अज्ञान जो उसमें हवैत-भाव उत्पन्न करता है उपनिपदों में उसे अविद्या' कहा गया है । 
इस अविद्या की ग्रन्थि का छिन्दन करना ही मानव-जीवन का परम साथ्य है । प्रकृति 
(जगत्‌ ) के सम्बन्ध में चिन्तन करते हुए वेदों में उसे एक पृथक तत्व के रूप में ग्रहण 
किया है, पर उपनिपदों में उसे ब्रह्म की प्रियुणात्मिका-शक्ति के रूप में स्वीकार किया 
गया है । जहाँ तक जगत्‌ के दार्शनिक स्वरूप का प्रश्व है उसे ब्रह्म की शक्ति से 
उत्पन्न कहा गया है । जगत्‌ में आकर्षक भोगों का एक ऐसा जाल विछा हुआ है कि 
अढ़-जीवात्माएँ यदि एक वार इसमें श्राकर फेस जाएँ तो पुनः उनका इस जाल से 
निकल जाना कठिन ही हो जाता है । इसके जाल से मुक्त होने के लिए ईश्वर की 
कृपादुष्टि परमावश्यक है । उसकी कृपादुष्टि होते ही जीव समस्त इन्हों से, भविद्या- 
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जन्य ग्रस्थियों तथा कर्मफल से मुक्त हो जाता है। उपबिषदों में जीवात्मा की इस 
स्थिति को मोक्ष, विगुणातीतावस्था अथवा इन्द्रातीतावस्था कहा गया हैं; वैदिक 
साहित्य में इन धारणाओं के अतिरिक्त कमंबाद तथा जन्मान्तरबाद से सम्बन्धित 
-माच्यताएँ भी वर्शित हुई हैं । इस प्रकार वैदिक-दर्शन जीवन-धारा की शाश्वतता में 
विश्वास रखने वाला आशावादी दर्शन हैं जो मानव को ग्रास्तिकता, कर्मठता एवं 
निर्भीकता की उदात्त शिक्षाएँ प्रदान करता है। वैदिक-दर्शन क्योंकि व्यावहारिक 
जीवन की समस्याओ्रों मे से उद्भूत एक विशिष्ट विन्तन-प्रणाली है इसलिए उसका 
ग्राचार-पक्ष श्रथवा साधना-पक्ष भी एक महत्त्वपुर्ण भंग है। इस दृष्टि से वैदिक 


वाहमय में ज्ञान, कर्म, भक्ति, योग आदि से सम्बन्धित सभी साधना-प्रणालियों को 
समान महत्त्व दिया गया है। 


स्पष्ट है कि भारत का अतीत आध्यात्मिकता की दृष्टि से दड़ा ही स्वरणिभ 
'एवं गौरवमय रहा है तथा इस पर श्रवलम्वित भ्राय-संस्कृति एवं सभ्यता भी बड़ी ही 
भव्य परत्तु कालान्तर में कालचक्र के प्रभाव से हम अपनी उस महान्‌ संस्क्रृतिक थाती 
में सुरक्षित मान्यताग्रों की मूल आत्मा से हटकर दूर जा पड़े । फलत: हमे इसके जो 
“कुछ दुष्परिणाम भोगने पड़े हैं उनकी स्थृृति ग्रभी भो धुंधली नहों पड़ी है। 

इस दृष्टि से आ्राधुनिक यूग में पाश्चात्य विद्वानों का अपने उस प्राचीन वैदिक 
साहित्य से सम्पक भारत के सांस्कृतिक इतिहास में एक महत्त्वपूर्ण घटना समभी 
जाती है। ये विद्वात प्रशासकीय, शैक्षिक, सांस्कृतिक आदि विभिन्न दृष्टियों से प्रेरित 
होकर बड़ी लगन एवं उत्साह से साहित्य के अ्रध्ययन में जुट गये तथा यह इन चिद्वानों 
के प्रयलों का हो फल थ। कि हमें अपने इस महान्‌ प्राचीन साहित्य के गौरव एवं 
महत्त्व से निकट का पुनः परिचय प्राप्त हुआ जिस पर शताब्दियों से उपेक्षा की पर्तें 
'चढ़ी हुई थीं । एतत्‌ सम्बन्धी प्रयत्न उन्नीसवीं शत्ती के आरम्भिक दशकों से ही प्रारंभ 
हो गये थे। इन लोगों के प्रयत्त भारतीय विद्वानों की भी मनोश्रृमि में प्रेरणा के श्रंकुर 
-चनकर प्रस्फूटित हुए, फलतः हमें अपने अतीत को स्वयं अपने हो क्रम से टटोलने 
का अवसर मिला । यहाँ यह वात उल्लेखनीय है कि स्वामी दयानन्‍ंद जैसे भारतीय 
विद्वान्‌ स्वयं अपने तथा अपने गुरु की प्रेरणा से इस क्षेत्र में प्रयृत्त हुए थे । 

यद्यपि यह सत्य है कि पाश्चात्य विद्वातों का वेदिक-साहिंत्य पर कार्य वहुत 
कुछ पक्षपातपूर्णा, मनमाना, काल्पनिक तथा एकांग्री एवं स्थूल हैं तदपि उन्होंने बेदिक 
साहित्म के पुनरुद्धार में जो महत्त्वपूर्ण भाग लिया उसके मूल्य का अवमूल्यन नहीं 
किया जा सकता | इधर भारत में भी वैदिक साहित्य पर पर्याप्त कार्य हुआ है। इस 
साहित्य के अ्व्ययन का छुभ फल यह हुआ कि हमें ऋपने गौरवमय स्वशिम अतीत से 
परिचय मिला। हमें अपनी महान्‌ प्राचीन सांस्कृतिक एवं आध्यात्मिक प्रम्पयात्रों एवं 
उपलब्धियों का पुनः ज्ञान हुआ | फलत: हममें अपनी सभ्यता तथा संस्कृति के प्रति 
शक्ति एवं अस्थिर आत्या के क्‍्थान पर दुढ निष्ठा एवं दिश्वारा के भाव जाग्रत 
हुए | वस इसी घरातल पर से आधुनिक भारत में सामाजिक और सांस्कृतिक ऋान्ति 
का विनुल बज उठा | राजा राममोहन राय के पश्चात्‌ स्वामी दयानन्द इस ऋान्ति 
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के ध्वजा-वाहक बने । भारतीय जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में जो मृतवत्‌ जड़ता तथा: 
निष्क्रियता आच्छादित थी स्वामीजी के सिह-सम-गर्जन ने उसे खण्डित किया, आत्म- 
हीनता के श्रावरण में लिपटी हुई जनता को इस बुरी तरह से भकमोरा कि समाज 
को शताब्दियों की निद्रा को त्याग कर जगने के अ्रतिरिक्त श्रन्य कोई चारा ही नहीं" 
रहा । हमें अपनी सांस्कृतिक निद्रा से जगाने में थियोसाफिकल सोसाइटी तथा प्रार्थना 
समाज ने भी यथासंभव सहयोग दिया । इस दिशा में अनेक धामिक, राजनीतिक,” 
साहित्यिक महापुरुषों के योगदान को भी विस्मृत नहीं किया जा सकता । भारत के पुन-- 
जागरण में जिन धामिक महापुरुषों का हाथ रहा है उनमें रामकृष्णा परमहंस, स्वामी: 
विवेकानन्द तथा स्वामी रामतीर्थ विशेष उल्लेखनीय हैं | राजनीतिक महापुरुषों की: 
दृष्टि से श्री तिलक, तथा रानाडे महोदय का नाम लिया ज़ा सकता है.। श्री रवीद्ध* 
साहित्यिक विभूति थे जिन्होंने औपनिषदिक धारणाओं को भावना एवं कल्पना के 
सहयोग से सुन्दर काव्यात्मक परिवेश दिया था जो “गीतांजलि” नामक गीत-संग्रह में 
संग्रहीत है। वैदिक-साहित्य के प्रचार तथा प्रकारान्तर से भारत के सांस्कृतिक पुन-- 
रत्थान-कार्य में गुरुकुल कांगड़ी श्रादि शिक्षण-संस्थाओं, विभिन्न पत्न-पत्रिकाओं तथा: 
शोध-संस्थाओं का भी सक्तिय योग रहा है। वैदिक-साहित्य एवं दर्शन के आधुनिक 
व्याख्याकार श्री श्ररविन्द तथा डा० राधाकृष्णन का भी विशेष स्थान है जिनके कार्य: 
की ओर संकेत किए बिना यह सांस्कृतिक पुनरुत्थान का वृत्त अपूर्रा ही रहता। इस: 
प्रकार वैदिक-साहित्य की पीठिका पर आधुनिक भारत के सांस्कृतिक पुनर्निर्माण का 
कार्य सम्पन्न हुआ जिसका पर्यवसान हुआ भारत की राजनीतिक परतन्त्रता से उन्मुक्ति, 
में, जिसका भ्रन्तिम नेतृत्व किया महात्मा गांधी ने । 

युग के इन सांस्कृतिक प्रयत्नों का प्रभाव पड़ा हमारे साहित्यक्रारों पर ।? 
विभिन्न साहित्यकार विभिन्न माध्यमों से अपने अतीत की ओर भुके, अपने प्राचीन” 
वैदिक-साहित्य में वशित धारणाओं एवं सिद्धान्तों से प्रभावित हुए जिसका प्रति-- 
फलन हम उसके काव्य-साहित्य में देखते हैं। इन कवियों में श्राधुनिक खड़ी बोली' 
हिन्दी के चार कवि--जथशंकर 'प्रसाद', सूर्यकान्त त्रिपाठी “निराला, सुमित्रानन्दन 
पन्‍्त तथा महादेवी वर्मा--प्रमुख है । ये चारों ही कवि छायावादी-रहस्यावादी युग 
की विशिष्ट देन हैं। इस युग के कुछ श्रन्य कवियों के भी नाम आते हैं परन्तु महत्त्व 
की दृष्टि से ये चार कवि ही प्रमुख हैं, अतः इनके काव्य-साहित्य को ही अध्ययन का' 
विपय बवाया गया है। इन कवियों पर बैदिक-दशेन तथा साहित्य का ग्रभाव' 
प्रदशित करने के लिए प्रृथक्‌ू-पृथक्‌ भ्रध्याय दिया गया है तथा उममें पूर्वापर साहिं-- 
त्यिक क्षेत्र में श्रवतरित होने के आधार पर निश्चित किया गया है। 

प्रसादजी छायावादी कवियों में अग्रज थे। वें ब्रजभापा तथा खड़ी बोली: 
द्विवेदी-युग तथा छायावादी-युग के सन्धि-स्थल पर खड़े हुए थे । इसलिए प्रारम्भिक 
काव्य ब्रजभाषा में लिखा गया | यद्यपि उस साहित्य का,आ्रारम्भ जिसे हिन्दी संसार: 
छायावाद के नाम से जानता है उनके “करना” काव्य के प्रकाशन से आरम्म होता: 


है । परन्तु जिज्ञासा तथा रहस्य के अंकुर, जो उनके परवर्ती काव्य का प्रमुख विपयः 
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थे उसके प्रारम्भिक काव्य में भी मिलते हैं। अतः क्रमवद्धता तया वास्तम्थ बनाए 
रखने की दृष्टि से उनकी प्रारम्भिक रचनाओं को भी संक्षेप में श्रष्ययन का विपय 
बनाया गया है। 'भरना', आंसू” तथा 'कामायनी' तो स्पष्टतः छायावादी काव्य है। 
अतः वैदिक-दशन की प्रमुख विशिष्टताओं की सापेक्षता में इन समस्त रचनाओं से 
सम्बन्धित श्रध्ययन, मध्य-युग की रचनाएँ तथा उत्तरवर्ती रचना इन उपशीर्षकों में 
विभाजित करके प्रस्तुत किया गया है। “कामायत्ती! जीवन की प्रौढता में लिखा 
गया उसका प्रौढतम ग्रन्थ है. जिसमें वैदिक मनु, श्रद्धा तथा इडा के संक्षिप्तन्से 
इतिवृत्त के साथ-साथ वैदिक-दाशनिक धारणाग्नों को बड़ी ही दक्षता से गुम्फित 
कर दिया है। इस दृष्टि से काम्ायनी एक रूपक है जिसमें ऐतिहासिक कथा के 
साथ-साथ एक दार्शनिक-आध्यात्मक कथा भी ध्वनित होती है जिस पर इस प्रवन्ध में" 
विस्तार से चर्चा की जायेगी । इस प्रबन्ध में वैदिक काम की सापेक्षता में कामायनी 
के काम-तत्व की योजना पर तथा वैदिक ऋत की सापेक्षता में उनके निर्धातिवाद 
पर प्रकाश डालेंगे । इसी प्रकार उनकी ब्रह्मणीव और जगत्‌-सम्बन्धी मान्यताशरों, 
भूमातत्व, माया आदि दाशेनिक विपयों पर अध्ययन प्रस्तुत करेगे । 
प्रसादजी की भाँति निराला भी छायावादी काव्य के प्रमुख कवि हैं। उनका' 

व्यक्तित्व श्रोर काव्य दोनों ही औपनिषदिक-वेदान्त दर्शत से गठित हैं। जीवन के" 
उषाकाल में ही उनका कलकत्ता के “रामक्ृष्ण ग्राश्रम' से प्रकाशित होने वाले 'समन्वय' 
नामक पत्र से परिचय प्राप्त हुआ तथा विवेकानन्द साहित्य भी उनकी धामिक प्रेरणा 
का स्रोत बना । इस प्रकार उनका 'परिमल” से लेकर “गीत-गुरंज' तक का सम्पूर्ण 
काव्य-साहित्य वैदिक-दर्शन से प्रभावित है। उनके सम्पूर्ण साहित्य को चार उप- 
शी्षकों में विभाजित करके अध्ययन प्रस्तुत किया जायेगा। प्रारम्भिक काव्य के 
अन्तगेत--परिमल और “अ्रनामिका', गीतकाव्य के श्रन्तगेत 'गीतिका” तथा प्रवन्ध । 

काव्य के अन्तर्गत 'तुलसीदास' तथा “राम की शक्ति पूजा', इस रूप में विभक्त किया' 
गया है। यहाँ तक का उनका काव्य-साहित्य छायावादी-काव्य के श्रस्तग्गंतः श्राता 
है, पर इस काव्य को आध्यात्मिक-दाशनिक प्रवृत्तियाँ यहीं समाप्त नहीं हो जातीं' 
प्रत्युत उत्तकी यह प्रवृत्ति परवर्ती काव्य में भी विद्यमान है। अतः संक्षेप में इस" 
परवर्ती काव्य की दार्शनिकता पर भी प्रकाश डालने का प्रयत्न करेंगे । 

पुर्वेक्त दोनों कवियों की भाँति पन्‍्तजी भी छायावादी युग के प्रमुख कवि 

हैं। उन्होंने श्रपन्ती काव्य-साधना सन्‌ १६१८ में वीणुए के प्रकाशन से प्रारम्भ की 

थी, और तव से अब तक अ्रनेक काव्य-संग्रह हिन्दी-साहित्य-जगत्‌ को समर्पित कर 

चुके हैं। उनके काव्य-साहित्य का सम्पूर्ण आयाम लगभग पैंतालीस वर्षो तक विस्तत- 
है। इस सुदोर्ध काल में उन्होंने 'वीणा','ग्रन्थि','पल्लव,'गुंजन', ज्योत्स्ता', “युगान्त/, 
“युगवाणी , 'ग्राम्या', युगान्तर', 'स्व॒ण किरण', 'स्वर्ण घूलि', 'उत्तरा”, “अतिमा',, 
वाणी तथा 'कला और बूढ़ा चांदो--रचनाएँ हिन्दी साहित्य को भेंट की हैं । 
इनमें से 'युगान्त' तक की रचनाओं को हिन्दी के आलोचक छायावादी काव्य की. 


श्प छायावाद और वैदिक-दर्शन 


श्रेणी में युगवाणी' तथा “ग्राम्या' को, प्रगतिवादी साहित्य के श्रन्‍्तगत, “युगान्तर' से 
“युगवाणी” तक की रचनाओं को 'स्वर्णकाव्य' के अन्तर्गत तथा “कला और बृढ़ा चाँद 
को प्रयोगवादी काव्य की श्रेणी में विभाजित करके अ्रध्ययल का उपक्रम करते रहे 
हैं। यद्यपि यह सत्य है कि पन्‍्तजी शअ्रपने युग की प्रचलित सभी धारणाश्रीं एवं 
मान्यताओं से प्रभावित रहे हैं तथा उतके मानस पर युग के लगभग सभी चिन्तकों 
एवं महापुरुषों का प्रभाव पड़ा है तदपि उनकी रचनाओं में आ्राध्यात्मिकता का एके 
ऐसा सूत्र विद्यमान है जो द्वैत में अद्रैत की भाँति उनके समस्त काव्य को एक-दूसरे 
से पृथककरण की संभावना से बचाए रखता है, तथा एक श्रखण्ड रूप प्रदान किए 
रखता है। पन्‍्तजी ने चाहे जितनी विभिन्न चिन्तन-भूमियों पर क्यों न संचरणा किया 
हो, पर यह सत्य है कि आध्यात्मिकता का अंचल उनके हाथ से कभी नहीं खिंसका । 
युगान्‍्त तक की उनकी छायावादी रचनाग्रों में तो रहस्य-भावना तथा दार्शनिक 
प्रक्ृत्ति विद्यमान है ही, किन्पु प्रशतिवादी कही जाने वाली रचनाओं में भी ये 
प्रवृत्तियाँ विथमान हैं । स्वर्ण काव्य तो पूर्णतया रहस्थवादी काव्य के अस्त्गंत श्राता 
ही है | पत्तनी के इस नूतन रहस्पवाद को श्रालोचकों' ने चिस्तनात्मक अथवा 
“क्लल्पनात्मक रहस्यवाद' से श्रभिह्ित किया है, श्रौर कुछ: विद्वानों ने उसे 'नवचित- 
नावाद' नाम भी दिया है जिनमें स्वयं पत्तजी भी सम्मिलित हैं। पन्‍्तजी के इस 
नूतन काव्य को चाहे जिस नाम से पुकारा जाये, पर उसकी आध्यात्मिकता में तनिक 
भी सन्देह नहीं किया जा सकता । प्रयोगवादी कहलाए जाने वाले उनके 'कला और 
बूढ़ा चाँद! रचना के सम्बन्ध में भी यड़ी सत्य हैं। वहाँ शैलीगत भिन्नता श्रवश्य है 
परन्तु आध्यात्मिकता में कहीं अन्तर नहीं झ्ाता। '“ग्राम्प्रा के वाद का इंचर की 
सम्पूर्रा काव्य श्री अरविन्द की वेद तथा उयनियद्-सम्वस्थी व्याख्याग्रों से प्रभावित 
है । इस विवेचन से स्पष्ट हैं कि पन्‍तजी का सम्पूर्ण काव्य आध्यात्मिक है जो विभिन्न 
स्रोतों से प्रभावित होकर आया है | अतः उनके सम्पूर्ण काब्य को ही वैदिक-दर्शन 
की सापेक्षता में अध्ययन का विषय वनाया जायेगा। “ज्योत्स्ता' यद्यपि नाडिकी है 
किस्तु उसका समस्त परिवेश काव्यात्मक है, उसके लगभग सभी प्रमुख पात्र प्रकृति 
से गृहीत हैं, भ्रतः 'गुंजन' के साथ रखकर उसे भी अध्ययन का विपय बनायेंगे 
छायावादी काव्य की दृष्टि से महिला कवाबरित्रियों में मद्ादेवी वर्मा का भी 
विशिष्ट स्थान है श्रत: पत्तजी के उपरान्त महादेवी जी के काव्य की दार्शनिकता को 
प्रध्ययन का विपश्र बनाया गया है.। मड्रादेवी जी की पाँच काव्य-रचनाएँ उपलब्ध 
होती हैं । 'नीहार' उनकी प्रथम रचना है, तथा दीवशिखा' अन्तिम । 'नीहार, 
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“अरश्मि', 'नीरजा', 'सास्ब्यगीत' तथा 'दीपशिखा' में आये . लगभग सभी गीत उन्की 
रहसस्‍्य-भावता से सम्पृक्त हैं। अत: उनकी सम्पूर्ण रचनाएँ पूर्णतः छायावादी-रहस्थ- 
वादी काव्य के अन्तर्गत आती हैं। यहाँ हम उनकी प्रत्येक काव्य-रचना पर पृथक 
से वैदिक-दर्शन की धारणाज्रों के प्रभाव को प्रदर्शित करते का प्रयत्न करेंगे । 


ला आब। 


द्वितीय अ्रध्याय 


बेदिक वाह मय का 
संक्षिप्त परिचय 


पूर्व और पश्चिम के अनुसन्धाताओं द्वारा की गई खोजों से यह प्रमारित- 
हो चुका है कि विश्व-साहित्य के इतिहास में वैदिक-साहित्य अधिक प्राचीन साहित्य 
है और उसका ऋग्वेद तो मानव-मस्तिप्क के विकासात्मक इतिहास में प्राचीनतम 

भ्रध्याय है ।" अतः मानव-जीवन के अध्ययन के लिए और विशेषतया आये जाति के 

जीवन-सम्बन्धी ज्ञान का परिचय प्राप्त करने के लिए विश्व में तेद से बढ़कर श्रन्य 
कोई ग्रंथ उपलब्ध नहीं होता ।* यह साहित्य वेद से लेकर सूत्र-काल तक फैला हुश्रा 
है, यहाँ संक्षेप में उसका ऐतिहासिक समीक्षण प्रस्तुत करने का प्रयत्न करेंगे। 

वैदिक साहित्य के अध्ययन की सुविधा से उसे तीन स्थूल भागों में विभा- 
जित कर सकते हैं--( १) प्रथम चरण--सूक्त काल, (२) द्वितीय चरण--न्राह्म ण-. 
आरण्यकोपनिपद्‌ काल, (३) तृतीय चरण--सूत्र काल । 

प्रथम चरण--सुक्त-काल--यह चरण वंदिक ऋचाशों और सूक्तीं के दर्शन का 
युग है | इसके अन्तगेत ऋक्‌, यजुः, साम, श्रथर्व, ये चारों वेदिक संहिताएँ श्रा जाती 
हैं । इस दृष्टि से इसे संहिता-काल भी कहते हैं। इन चारों संहिताओं में ऋग्वेद ही- 
सर्वाधिक मौलिक एवं महत्त्वपूर्ण है। वही समस्त बेदिक-साहित्य में श्रेष्ठ है।* 

द्वितीय चरण--ब्राह्म ण-क्रारण्पकोपनिषद्‌ काल--वैदिक युग वबंग दूसरा चरण 
उन गद्यमयी रचनाओं से प्रारम्भ होता है जिनमें वैदिक यज्ञ-याग के विधि-विधानों 
और प्रयोग-विधियों पर सूक्ष्मता से विचार किया गया है। ये रचनाएँ ब्राह्मरण॒-ग्रंथ 
कहलाती हैं । इन ब्राह्मस-ग्रंथों का मुख्य विपय है. यज्ञिय-कर्मकाण्ड में वेदिक-सूक्तों 
और मंत्रों का साभिप्रायथ विनियोग। यनज्ञों में प्रयुक्त मंत्रों की प्रयोग-विधि इतनी 
जटिल है कि सामान्य मानव की बुद्धि में उनका आना तो कठिन है ही, सुसंस्क्ृत 
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३- संस्छत साहित्य का इतिहास : मैकडानल : अनुवादक चारुचन्द्र शास्त्री, पृ० २४ ।, 


३० ह ! छायावाद और वँदिक-दर्शन 


“बुद्धि भी इन विधियों की विविधता से चकरा जाती है, तभी मैक्समूलर ने इस 
'सम्बन्ध में कहा था कि भारतीय साहित्य के विद्यार्थी के लिए ब्राह्मण-प्रंथ चाहे 
“जितने रुचिकर क्‍यों न प्रतीत हों, पर वे सामान्य पाठक के निकट अरुचिकर ही ठहरते 
हैं। उसके लिए तो इन ग्रंथों के दस पृष्ठ भी पढ़ने कठिन हो जायेंगे ।/* प्र इन प्रंथों 
का दार्शनिक विचारों की दृष्टि से, जिनका पुणँ विकास आरण्यक और उपनिषद्‌- 
अंथों में हुआ है, यहाँ निर्माणावस्था में होने के कारण श्रधिक महत्त्व है ।* 
ब्राह्मणा-ग्रंथों के साथ ही आरण्यक-प्रंथ भी जुड़े हुए हैं, पर ये बाद की 
रचनाएँ हैं । ब्राह्मण-ग्रंथों की अपेक्षा इनमें दार्शनिक स्वरूप श्रधिक मुखरित हुआ है। 
“इन ग्रंथों का सम्बन्ध सामान्यतया उन लोगों से है जो कर्मकाण्डः से विश्त होकर 
अरण्य में काल-क्षेप करते थे। श्रोल्डेनबर्ग के अश्रनुसार “आ्रारण्यक ग्रंथ वे हैं जिनका 
प्रतिपाद्य सूक्ष्म अ्रध्यात्मवाद होने के कारण वे गुरु द्वारा वतन के एकान्त वातावरण 
में ही अधिकारी शिष्य को दिए जा सकते थे। नगर का वातावरण आरण्यकों 
ल्‍में प्रतिपादित गूढ विद्या की प्राप्ति के लिए योग्य नहीं सम भा जाता था ।* आरण्यकों 
-के सम्बन्ध में विन्टरनिटूज का भी यही मत है ।ऐ .- . 
इन आरण्यक ग्रंथों में विवेचित रहस्यमयी अनुभूतियों एवं पौरोहित दर्शन का. 
“विकास जिन प्रंथों में हुआ, उन्हें विश्ञ संसार उपनिषदों के नाम से जानता है। ये 
“उपनिषदें भारतीय दर्शन-शास्त्र के मानसरोवर और उद्यम-स्थल हैं जिनसे निःसृत्त 
होकर दार्शनिक ज्ञान की विभिन्‍न सरिताशों ने अपने पवित्र जलों से आयवितं की 
इस पवित्र उर्वरा-भूमि पर पनपी सम्यता एवं संस्कृति को सिंचित किया है। इन. 
“ग्रंथों में आमुष्मिक ज्ञान की श्रपूर्व निधि वितरित की हैं।, और श्रांज भी उपनिपदों 
के ऊर्जस्वी विचार और सिद्धान्त न कैवल भारत-भूमि को ही श्रत्युत समस्त सभ्य 
संसार की जाति के लोगों को अपनी प्रभविप्णुता से प्रभावित और आ्राह्नादित. कर 
'रहे हैं । सहज आध्यात्मिक अनुभूतियों और दार्शनिक सिद्धान्तों का जैसा उल्लेख इन 
अंथों में उपलब्ध होता हैं वैसा विश्व के किसी अन्य जाति के साहित्य में उपलब्ध 
नहीं होता । अतः वेद का ज्ञान-काण्ड और वैदिक साहित्य का अ्रन्तिम भाग होते 
से इन्हें वेदान्त भी कहा जाता है । इनमें वैदिक वाडःमय के लगभग सभी प्रमुख 
विचार परिपक्व होकर छन-विथर कर ऊपर आा गये हैं जिनका भारत के धार्मिक, 
सैतिके, आध्यात्मिक, साहित्यिक, सामाजिक सभी क्षेत्रों में व्यापक प्रभाव पड़ा है। 
हमारा सम्पूर्णो सांस्कृतिक विकास ही वैदिक विचारों, विश्वासों और मान्यताओं पर 
आधारित है । 





]., 56७ जाजराणशॉट : ४ म्रीडाणए गी वातांधा गनॉटाशॉपा6 9 3, 7, 487. 
32. ॥96, 7. 225. 

३. मैक्डानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, एृ० १६० से उद्धृत । 
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च्चेदिक वाड मय का संक्षिप्त परिचय ३१ 
ये उपनिषदें कोई स्वतस्त्र और निरपेक्ष रचनाएँ नहीं हैं प्रत्युत आरण्यक और 
आहाण-प्रंथों के हो श्रम्तिम अंश हैं, जो स्वयं वेद-संहिता के व्याख्यान भाग हैं। डा० 
'राघाइप्णन्‌ ने स्पष्ट कहा है--"78 ए[॥9905 [णए 7॥6 ००/णेप्रदीए8 70।णा६$ 
सी हो ए०क बार्त बाद तथा गिलट३०० 08 ए९९ंशा8, 0 79 ६०४ ० ॥9 
"१6६७, & एथाणाएंतराणा जीता आएह०5 बीत पर 0एॉशवंक 70 ९४8७008 
"रण हि6 ए8०0 (०४०४४।४५.? स्वयं उपनिपदों में इन ग्रंथों के लिए वेदान्त शब्द 
का प्रयोग हुआ है। कया श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ के इस मंत्र में 'चेदांतें परम ग्रुक्त 
(६,२२) तथा मुण्डक में 'वेदान्त विज्ञान सुनिश्चितार्थाः (१३६) इसके 
अतिरिक्त उपनिषदों में उन्हीं शिक्षाओ्रों का प्रतिपादन हुआ है, उसी परम पद की 
प्राप्ति का वर्शान हुआ है जो सम्पूर्ण तप द्वारा लक्षित है तथा जिसका सम्पूर्ण बेद 
धार-वार कथन करते हैं (१ 
बेद-संहिता से लेकर उपनिपद्‌ तक के सम्पूर्ण वाडः मय की श्रुति अर्थात्‌ स्वयं 
आविर्भूत प्रंथ-राशि के रूप में गणना की जाती है। यह समस्त साहित्य तप:पूत्त 
ऋषियों प्रन्तःकरण में दिव्य प्रेरणा से स्फूरित हुआ है भौर श्रुति अर्थात्‌ श्रवण- 
परम्परा के रूप में हजारों वर्षों से अब तक सुरक्षित रूप से चला आता रहा है, यह 
शुक आशचमेजनक घटना है । 
तृतीय चरण--सूत्र काल--इस चरण का साहित्य सूत-साहित्य के' नाम से 
पविश्यात है। इस सूत्र-साहित्य के अ्रन्तगेत श्रौत-सूत्र, यूह्य-सूत्र, धर्मे-सूज, प्रातिशास्य 
एवं अ्रभुक्रमणियों की गणना होती है। श्रौत-सूत्रों में बड़े-बड़े यज्ञों की प्रयोग-विधि 
"का निर्देश है । गृहस्थ के द्वारा सम्पाद्य विधियों का विवरण गुह्य सत्रों में उपलब्ध होता 
है, धर्म सूत्रों में सामाजिक एवं दण्ड-नीति एवं व्यवहार-नीति का. प्रतिपादन मिलता 
-है। वेदिक बाडइमय में धार्मिक, दार्शनिक एवं रहस्थानुभूति की दृष्टि से घेद और 


उपतिपदों का ही महत्व अधिक है, अत: संक्षेप में इनके स्वरूप पर प्रकाश डालसे 
का प्रयास किया जाता है | 


चेद-संहिता--सामात्य रूप से संहिता शब्द का अर्थ वेद मंत्रों एवं सक्तों के 
समूह से है। महावैषाकरण पाणिति ने अष्टाध्यायी में 'संहिता' पद-व्युत्पति इस प्रकार 
'की है-->पर: सल्विकर्ष: संहिता' (१,४,१०६) अर्थात्‌ 'पदान्तास्पदादिन्तिः सन्‍्दधाति 
यत्पा ; अर्थात्‌ पदों के अन्त को अच्य पदों के साथ संधि-नियम से बॉँधने का नाम 
"संहिता है। दूसरे शब्दों में पदों की प्रकृति की भ्रसली स्थिति का नाम संहिता- है । 


-- शक्ती050909.ए कि. एर+मख65, ९. 43-4, 2]50 86७ ३० शा]050- 
छाए ० ॥6 ४९१७ 806 (6 प्रामं४३0 59 0.?. ए2त6, है, 5 & 8७९ 
पाला एपाणंएथे पछंड्क्ष्त छए है. 8. प्रए्ाठ, ए., 4. 

४, सर्वे वेदा यत्यदमामनन्ति तपांसि सर्वारि च यद्ददन्ति । 
बदिच्छत्तों ब्रह्मचर्य चर्रान्ति तत्ते पर संग्रहेश ब्रवीम्योमित्येतत्‌ । कछ० २,१४५ 


३० छायावाद और वैदिक-दर्शन 


“बुद्धि भी इन विधियों की विविधता से चकरा जाती है, तभी मैँक्समुलर ने इस 
“सम्बन्ध में कहा था कि 'भारतीय साहित्य के विद्यार्थी के लिए ब्राह्मण-ग्रंथ चाहे 
“जितने रुचिकर क्यों न प्रतीत हों, पर वे सामान्य पाठक के निकट अरहचिकर ही ठहरते 
-हैं। उसके लिए तो इन ग्रंथों के दस पृष्ठ भी पढ़ने कठिन हो जायेंगे ।”” पर इन ग्रंथों 
का दार्शनिक विचारों की दृष्टि से, जिनका पूर्ण विकास आरण्यक और उपनिषद्‌- 
अंधों में हुआ है, यहाँ निर्मारशवस्था में होने के! कारख ब्रधिक यहृत्त्व है ।* 
ब्राह्मणा-ग्रंथों के साथ ही श्रारण्यक-ग्रंथ भी जुड़े हुए हैं, पर ये बाद की 
रचनाएँ हैं | ब्राह्मरा-ग्रंथों की अपेक्षा इनमें दार्शनिक स्वरूप श्रधिक मुखरित हुआ है। 
“इन ग्रंथों का सम्बन्ध सामान्यत॒या उन लोगों से है जो कर्मकाण्ड से विरत होकर 
'अरण्य में काल-क्षेप करते थे। ओल्डेनबर्ग के अनुसार “आरण्यक ग्रंथ वे हैं जिनका 
प्रतिपाद्य सूक्ष्म अ्रध्यात्मवाद होने के कारण वे गुरु द्वारा वत के एकान्त वातावरण 
में ही अधिकारी शिष्य को दिए जा सकते थे । नगर का वातावरण आरण्पकों 
नें प्रतिपादित गूढ विद्या की प्राप्ति के लिए योग्य नहीं संम झा जाता था ।? आरण्यकों 
के सम्बन्ध में विन्टरनिटदूज का भी यही मत है - ४ 
इन आरण्यक ग्रंथों में विवेचित रहस्यमयी अनुभूतियों एवं पौरोहित दशेन का. 
“विकास जिन अ्रंथों में हुआ, उन्हें विज्ञ संसार उपनिषदों के नाम से जानता है| ये . 
“उपनिपदें भारतीय दर्शन-शास्त्र के मानसरोवर और उद्गम-स्थुल हैं जिन्तसे निःसृत 
होकर दार्शनिक ज्ञान की विभिन्‍न सरिताओं ने अपने पवित्र जलों से आयववित॑ की 
इस पवित्र उर्वरा-भूमि पर पनपी सम्यत्ता एवं संस्कृति को सिंचित किया है। इन. 
अंथों में आम्रुष्मिक ज्ञान की अपूर्व निधि विंतंरित की है । और आज भी उपनिषदों 
के ऊर्जस्वी विचार और सिद्धान्त न केवल भारत-भूमि को ही श्रत्युत समस्त समय 
संसार की जाति के लोगों को अपनी प्रभविष्णुता से प्रभावित और आह्लादित. कर 
रहे हैं । सहज आध्यात्मिक अनुभूतियों और दार्शनिक सिद्धान्तों का जैसा उल्लेख इन 
ग्रंथों में उपलब्ध होता है वेसा विश्व के किसी अन्य जाति के साहित्य में उपलब्ध 
नहीं होता । अतः वेद का ज्ञन-काण्ड और वैदिक साहित्य का अन्तिम भाग होने 
से इन्हें वेदान्त भी कहा जाता है । इनमें वैदिक वाड_[मय के लगभग सभी प्रमुख 
“विचार परिपक्व होकर छुव-निथर कर ऊपर आ गये हैं जिनका भारत के धामिक, 
नैतिक, आध्यात्मिक, साहित्यिक, सामाजिक सभी क्षेत्रों में व्यापक प्रभाव पड़ा है । 
हमारा सम्पूर्णो सांस्कृतिक विकास ही वैदिक विचारों, विश्वासों और मान्यताओं पर 
आधारित है। 





]. 5०० एांज्राक्र्ॉड : 4 स्रांडागए णी वावीब्ा जिशिबाण है, 4, के 487. 
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३. मैक्डानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, प्रृ० १६० से उद्घृत 
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ैदिक वाह मय का संक्षिप्त परिचय ३१ 
मे उपनिषदें कोई स्वतत्त्र और निरपेक्ष रचनाएँ नहीं हैं पत्युत श्रारण्यक और 
आहारा-ग्रंथों के ही भ्रन्तिम अंश हैं, जो स्वयं वेद-संहिता के व्याख्यान भाग हैं। डा० 
राघाकृष्णन्‌ ने स्पष्ट कहा है-- 7॥6 ऐएआ5४०४ णिएय 8 ०णाणेपवीएह8 ऐशंणा5 
रत (6 ए०१॥ गाव ब्ाव वीथा णिटक्षीस्त ॥6 ए९तशा३, ० 6 थारएँव ७ गा० 
"९6३, 8 तैलागरांगरवांणा शींणिे घए28०४६ शक 767 ०णांकिंए 8 ९४४४००९ 
"0 [॥6 पथ्ती० ६६४०४०४६४./” स्वयं उपनिपदों में इन ग्रंथों के लिए वेदान्त शब्द 
का प्रयोग हुआ हैं। यथा श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ के इस मंत्र में 'वेदाते परम सशुहा' 
(६,२२) तथा मुण्डक में “वेदान्त विज्ञान सुनिश्चितार्था: (२,३/६) इसके 
अतिरिक्त उपनिषदों में उन्हीं शिक्षाश्रों का प्रतिपादन हुआ है, उसी परम पद की 


प्राप्ति का वर्णन हुआ है जो सम्पूर्ण तप द्वारा लक्षित है तथा जिसका सम्पूर्ण वेद 
शार-बार कथन्त करते हैं ।* 


बेद-संहिता से लेकर उपनिषद्‌ तक के सम्पूर्ण बाडः मय की श्रुति भ्र्थात्‌ स्वयं 
आाविर्भूत ग्रंथ-राशि के रूप में गणना की जाती है। यह समस्त साहित्य तप:पूत 
ऋषियों अन्तःकररा में दिव्य प्रेरणा से स्फुरित हुआ है भौर श्रुति श्र्थात्‌ श्रवण- 
'परम्परा के रूप में हजारों वर्षो से श्रव तक सुरक्षित रूप से चला आता 'रहा है, पह 
एक आश्चर्यजनक घटना है । 

तृतीय चरण--सूत्र काल--इस चरण का साहित्य सूत्र-साहित्य के नाम से 
विस्यात है। इस सूत्र-साहित्य के अन्तगेंत श्रौत-सूत्र, गृह्य-सून, धर्मे-सूत्र, प्रातिशारुप 
एवं अनुकमणियों की गणना होती है । श्रौत-सूत्रों में बड़े-बड़े यज्ञों की प्रयोग-विधि 
"का निर्देश है। गृहस्थ के द्वारा सम्पाद्य विधियों का विवरण गृझ्य सूत्रीं में उपलब्ध होता 
है, धर्म सूत्रों में सामाजिक एवं दण्ड-नीति एवं व्यवहार-नीति का. प्रतिपादन मिलता 
“है। वैदिक वाहमय में धार्मिक, दाशनिक एवं रहस्यानुभूति को दृष्टि से वेद और 


उपतिपदों का ही महत्त्व अधिक है, अतः संक्षेप में इनके स्वरूप पर प्रकाश डालने 
"का प्रयास किया जाता है । 


चेद-संहिता--सामान्य रूप से संहिता शब्द का अर्थ वेद मंत्रों एवं सक्तों के 
समूह से है। महावेयाकरए पाशितनि ने अष्दाध्यायी में 'संहिता' पद-व्युत्पति इस प्रकार 


की है--'परः: सन्निकष: संहिता' (१,४,१०६) अर्थात्‌ 'पदान्तान्पदादिभि: सन्दधाति 
यत्सा ।' श्र्थात्‌ पदों के अन्त को अन्य पदों के साथ संधि-नियम से बाँधने का नाम 
"संहिता है। दूसरे शब्दों में पदों की प्रकृति की असली स्थिति का नाम संहिता- है । 


-, श४ल्‍स्‍॥09009,० धा० ए9॥5४४05, 9. 3-4, 450 566 ४५४४० 7]॥080- 


छाए रण 6 ८०9 घार्त (6 गणछांञह्व 59 १0.ए. एथशा०0त8, ?, ]5 & 8७० 
प्रगागव्या एग्ालएथे ण्ांडबत 99 रे. 8. प्प्या५, 2, 4 
सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वारिण च यद्ददत्ति | - 


यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्य चरन्ति तत्ते पद संग्रहेश ब्रेवीस्योमित्येतत्‌ | केठ० २,१५॥ 


ड४ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


वदन्ति'* कहकर वैदिक देवताञ्रों के वास्तविक स्वरूप पर प्रकाश डालता है कि इन्द्र 
चरुण आदि के रूपमें विप्रों ने एक ही परमसत्ता का नाना प्रकार से ग्रुणगरात्र किया है 
पर्थात्‌ वे एक ही शक्ति के बाह्य प्रतीक हैं । स्पष्ट ही यहाँ वेद, वैदिक-घर्म को “बहु- 
देवतावादी” होने के स्थान पर एकेश्वरवादी प्रमाणित करता है। इस सम्बन्ध में 
बैद से एक नहीं अनेकों मंत्र प्रमाण-रूप में उद्धृत किये जा सकते हैं। ऋग्वेद के 
द्वितीय मण्डल के प्रथम सूक्त में ऋषि अग्नि को सम्बोधित करते हुए कहता है कि- 
तू ही इन्द्र है, विष्णु है, ब्रह्मा है, बरह्मरास्पति है, वरुण है, मित्र, श्रय॑मा, रुद्र, पुषा, 
द्रविणोदा, सविता, देव और भग है। यहाँ अग्नि का विभिन्‍न देवताओं से तादात्म्य 
स्थापित करके प्रकारान्तर से इन देवताओं की एकता ही प्रमारितत की है ।* इसी 
प्रकार सोम का स्तवन करते हुए भी वैदिक ऋषि वही कहता है जो अग्नि के विषय 
में कही गई है ।? इन अवतरणों से यह तथ्य पूर्णंतः स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक 
देवता स्थूल रूप से, अ्रथवा बाह्य दृष्टि से देखने पर भले ही पृथक्‌ अस्तित्व लिए 
हुए प्रतीत हों, पर वस्तुतः वे मूलतः एक हैं तथा किसी महान्‌ और अज्ञात शक्ति 
(परमसत्ता) के ही विभिन्‍न व्यक्त रूप हैं जो अपनी सत्ता के लिए उस पर आाश्चित 
हैं। 'महद्ेवानामसुरत्वमेकम्‌”” यह श्रुव॒पद जो निरन्तर बाईस मंत्रों में दोहराया 
गया है इस तथ्य को प्रमारित करता है कि वैदिक ऋषि प्रारम्भ से ही समस्त वैदिक 
देवताओं के पीछे विद्यमान किसी एक महान्‌ गुह्म शक्ति से परिचित थे और विभिन्न 
देवताओं के गुरा-संकीत्तत के माध्यम से उसी एक की महिमा का गायन करते थे । 
तदपि उनका एक स्थूल बाह्य रूप भी है यह बात भी सत्य है। इस विवेचन से स्पष्ट - 
है कि वैदिक ऋषियों का बहुदेवतावादी दृष्टिकोश मूलतः एकेश्वरवाद का ही स्थूल 
बाह्य रूप है कोई आत्यन्तिक सत्य नहीं है। अतः यहाँ संक्षेप में ऋग्वैदिक देवताओं 
के स्थूल बहिरंग पर किचित्‌ प्रकाश डालने की चेष्ठा करेंगे। 
ऋग्वेद के देवता--यास्क ने 'देव” शब्द की निरुक्ति करते हुए कहा है-- 
“देवो-दानादू वा दीपनाद्‌ वा द्योतनाद्‌ वा झु स्थानों भवतीति वा' यो देवः स देवता 


2. इन्द्र मित्र वरुणमग्निमाहुरथों दिव्य: स सुपर्सो गरुत्मान्‌ 
एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यमंमातरिश्वानमाहुः । ऋग्वे० ९,१६४/४६॥ 
२. त्वमग्न इन्द्रो वृषभ: सतामसि त्वं विष्णुरुरुगायो नमस्यः । 
त्वं ब्रह्मा रग्रिविद्न्नह्मसस्पते त्वं विधर्त: सचसे पुरूष्या | ऋ० वेद २,१,३ 4 
त्वमग्ने राजा- वरुणों घृतब्रतस्त्वं मित्रो भवर्सि' दस्म ईड्य: । 
त्वमर्यमा सत्पतिय॑स्थ सम्भुजं त्वमंशो विदये देव भाजयुः ॥ ऋण्वे० २,१,४ । 
त्वमस्ने रुद्रो असुरो महो दिवस्त्वं शर्घोमारुत॑ पृक्ष ईशिपे। प्प 
त्वं चातैररुणर्यासि शड्गयस्त्व॑ पृषा विधघतः पासिनुत्मचा। ऋ० वे० २,१,६ | 
३. देखिये, ऋग्वेद १, ६२, २२, ६, ६६, ५०, ६, १०१५ ७। 
४. देखिये, ऋग्वेद ३, ५५, १ से २३वें मंत्र तक । 


चैदिक वाड़मम का संक्षिप्त परिचय 


ते 4 
(निरक्त ९, १५) अर्थात्‌ 'देव' शब्द बुर और दिल्वु इत धातुओं से निषपत्ष 
हुआ है। इसके अनुसार ज्ञान, प्रकाश, शांति, आनन्द तथा सुख देने चाली सभी 


उस्तुओं को देव नाम से कहा जा सकता है। यही कारण है कि यु ० १४, ३० में 
ज्ञान और प्रकाश प्रदान करने वाली संभी वस्तुओं--गथा अग्निदेवता, वातोदेवता 
सुर्योदिवत्ता--' आदि को देव नाम से पुकारा गया है । 

... ऋ:्द में तीन प्रकार के देवताओं का उल्लेख है--पृथ्वी स्थानीय, भन्तरिक्ष- 
स्थानीय और थू-स्थानीय । पृथ्वी स्थानीय देवताओं में अग्नि और सोम, भन्तरिक्ष- 
स्थानीय देवताओं में इन्द्र और वरुण, तथा चु-स्थानीय देवताओं में सूये और 
विष्णु भादि प्रमुख हैं। इन देवताओं का मानवीक्ृत रूप में वर्शन मिलता है, उनमें 
भानव-शरीर जैसे अंगों की कल्पना की गई है । मैक्डानल के अतुसार 'उनके अंग 
चास्‍्तव में आज्ंकारिक रूप में वर्णित हुए हैं। उनका वाह्म रूप स्पष्टत: कल्पित है।”* 
ये देव दानवों का संहार करते हैं अतः स्वभाव से उपकारक हैं। सभी देवता ऋत 
और सत्य, न्याय और धर्म के पक्षपाती हैं। 

लोक में संख्या की दृष्टि से ३३ देवता प्रसिद्ध हैं जिनका वर्णन ऋष्वेद में 
हुआ है। इसके अतिरिक्त कुछ धन्य छोटे-छोटे देवताओं का उल्लेख है। इस्र, अग्नि 
और सोम पर सबसे अधिक पूक्त हैं। इन्द्र पर लगभग २५७ सुक्त, श्रग्ति पर २०० 
यूक्त, और सोम पर लगभग १०० सूक्त हैं। ऋग्वेद में कुछ ऐसे देवताओं का वर्णन 
है जिन पर कम से कम ३ सूक्त कहे गये हैं। 

इच्च--भौतिक दृष्टि से इन्ध अन्तरिक्ष का प्रधान देवता है। ऋग्वेद का 
चतुर्धाश से अधिक भाग उसकी ही स्वृति में निबद्ध है। उसे बृत्रहत (१, ३२, २), 
पृष्वी और स्व में उत्तन्‍्त होकर (७, २०, ५) सोमपान करने वालो कहा गया है 
(७,६८,३) बह प्राचीन युवा, शक्तिशाली, भ्रम्रविजेता, भेधावित्‌ कहा गया है । बह 


भयानक योद्धा, उदार मित्र तथा अपने उपासकों को समृद्धि प्रदान करने वाला है 
(७,३१,६) 


। बह वैदिक युग का सर्वाधिक लोकप्रिय एवं राष्ट्रीय देवता मावा गया 
है। स्वामी दयानन्‍्द 'इद्ध' को परमैश्वये-स्वरूप परमात्मा का वाचक शब्द मानते हैं। 
निरुक्त १०.८ इस आ्राधार की पुष्टि करता है। श्री अरविन्द मनोवैज्ञानिक एवं 
आध्यात्मिक घरातल पद 'इस्दर' को 'बुद्ध अस्तित्त्त की दिव्य मन के रूप में स्वतः 
अभिव्यक्त हुईं शक्ति' मानते हैं (* हैं 
प्र्ति--ऋणखेद का दूसरा प्रमुख देवता श्रग्ति है। इसे सहसः सूतु: ऊर्नोनपात 


अर्थात्त्‌ शक्ति का पुत्र कहा गया है। यह अंधकार को भगाता है, रात्रि के दैत्यों को 
भयभीत करता है (७,६,४), यह विश्पति, गृह का पुरोहित तथा कविक्रतु: है। अग्नि 
अजन्मा, विस्तृत पृथ्वी को धारण करने वाला, अ्रपने सत्य के मंत्रों से चुलोक 
को घारए करने वाला तथा विश्व-जीवन कहकर सम्बोधित किया गया है।. 





१. संस्कृत साहित्प का इतिहास, पृ० ६० । 


२. देखिये, वेदरह॒स्य, भाग ३, पृष्ठ ४२ (अनुवादक श्री अभय देव, खरधवाल) । 


१६ " छायावाद और बवैदिक-दर्शन 


(ऋ० १,६७;३) अग्नि-सम्बन्धी यह वर्णन लौकिक नहीं हो सकता, यह तो कोई दिव्य 
अग्नि है जो अजन्मा और पृथ्वी को धारण करने वाला है। श्राध्यात्मिक स्तर पर 
यह परमात्मा से भिन्‍न नहीं हो सकता, क्योंकि 'हिरण्यगर्भ: युक्त में प्रजापति की ही 
द्यावा-पुथिवी का धारक कहा गया है--'स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमाम्‌ | (१०,१ २१, 
१) भरत: अग्ति के लौकिक रूप से भिन्‍त यहाँ परमेश्वर का ही वाचक प्रमाणित होता 
है । भ्रग्नि का अ्रन्य देवताओं से तादात्म्प का उल्लेख पीछे कर ही आये हैं। ग्राध्या- 
त्मिक स्तर पर यह द्रष्ठा के संकल्प की सप्तजि्न शक्ति है, यह मरत्यंता के श्रद्दर 
अमर्त्य अतिथि है, एक दिव्य कार्य-कर्त्ता है--'जो कुछ हम ह॒वि प्रदान करते हैं उसे 
वह उच्चतर शक्तियाँ तक ले जाता है और बदले में उनकी शक्ति, प्रकाश और झानन्द 
हमारी मानवता के श्रन्दर ले आता है |”? ॥ 
े सोम--सोम के लौकिक स्वहूपू के साथ:साथ उसका भी ग्लौकिक पक्ष है। 
_ एक याजक कहता है--हमने सोमपान किया है हम अमर हो गयें, हम दिव्य ज्योति 
भें मिल गए और हमने-देवः का साक्षात्कार किग्रा. है ।'* सोम-सम्बन्धी यह वर्णोन जिसे 
पीकर अमरत्व प्राप्त किया जा सके किसी दिव्य सोम का ही , संकेत देता है । श्री 
अरविन्द का कथन है कि--सोम है झ्रालंकारिक रूप में वशित किया हुआ दिव्य सुख, 
आनन्द तत्त्व जिसमें से वैदिक विचार के अनुसार मनुष्य की: स़त्ता हुई है, यह मान- 
सिक जीवन निकला है, यह गुप्त श्रानन्‍्द है जो सत्ता का आ्राधार <दै-सत्ता का लगभग 
सारतत्त्व ही है ।? और वास्तव में वैदिक सोम से सम्बन्धित आनन्दवाद की स्थापना 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में जाकर स्पष्टहूप से वर्णित हुई है । वहाँ, आनन्द के लिए दिव्य 
सुख का आकाश कहा गया है जो यदि न हो तो किसी का भी श्रस्तित्व न रहे-- 
“कोह्येवान्यात्‌ क: प्राण्यात्‌ यदेष आकाश आनन्‍्दो न स्थाद्‌,। .एपह्मेवानन्दायति ।् 
स्वयं मैक्डानल महोदय सोमसूक्तों में रहस्यात्मक रूपक के श्रस्तित्व को स्वीकार 
करते हैं । - ॥ 
बरुण---इन्द्र का सहयोगी और ग्रन्तरिक्ष का देवता वरुण वेद में न्‍्पाय और 
- व्यवस्था के देवता के रूप में चित्रित किया गया है। 'यह,मानव-जाति के भाग्य का 
नियन्ता और भूत तथा भविष्यत्‌ की सभी घटनाओं से परिचित है । नियम की अव- 
हेलना करने वाले को दण्डित करता है, पापी मर्त्यं उसकी दृष्टि से वच नहीं पाते * 


“१. वेंदरहस्य, भाग रे, पृष्ठ.४र२। . ४ 
- ३, अपाम सोमममृता प्रभूमागन्म-ज्योतिरविदाम देवान्‌ । - 
- “कि तूनमस्मान्कृराबदराति: कि मु घूर्तिस्मृतमरत्यंस्थ । ऋग्वेद ५,४८,३ 


३. वेदंरहस्य, भाग २, पृष्ठ-र८ । ७ ८: * ५ 
४. तैत्तिरीय उ०, २-७ । ) 
५. संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ ८६ । 

६... ऋग्वेद ७,७५,३१। ३५. 


चैंदिक वाझइमय का संक्षिप्त परिचय रे७- 
चह मनुष्यों के स॒त्यासत्य दोनों को देखता है--'सत्यानृते अवपश्यन्‌ जनान्ाम्‌ 
(७,४६,३)। साधक द्वारा उसे समपित प्रार्थनाएँ बड़ी ही मामिक हैं। ऋत से वरुण 
का घनिष्ठ सम्बन्ध होने के कारण तथा एक सर्वव्यापक रूप में वणित किये जाने के 
कारण उसे परमेश्वर-रूप में चित्रित किया गया है। 

सूर्थ--सौर देवताओं में सर्वाधिक सत्ताशाली है। यह समस्त जगत्‌ का 
आत्मा और अभिभावक है---/'सुर्थ आत्मा जगतस्तस्थुपश्च ।'* उसे उपस्पति भी 
कहा गया है । उस्ते जीवन का नियामक और विश्वसृज भी कहते हैं। 'सबितृ का 
सम्बन्ध भी सौर-मण्डल के देवताओं से ही है। प्रसिद्ध “गायत्री मंत्र सवितृ को 
सम्बोधित करके ही कहा गया है । 'पूषन' में अन्तहित सूे की उस शक्ति की ओर 
संकेत है जो मुख्यतः: पशुपालन-सम्बन्धी देवता के रूप में अभिव्यक्त होती है ।* वह 
भार्ग का रक्षक तथा मर्त्यों का पथ्रप्रदर्शक है. । “विष्णु को “त्रिविक्रम', 'उरुगाय' आदि 
विशेषणों से सम्बोधित किया गया है। “विष्णु द्वारा लम्बे-लम्बे पप्र रख कर 
ब्रिलोकी को द्रुतगति से नाप लेने का लाक्षरिक वर्णन आगे चलकर वामन की कथा 
एवं श्रवतारवाद का आधार बना । इसका सबसे ऊँचा पद-क्रम स्वर्ग है, उनके परम 
पद में अमृत्त का स्रोत है (१,१५४,५), उसके तीन पद अक्षीयमाण मधु से भरपूर 
हैं, यह तीनों लोकों का धारक है (१,१५४,३) । यहाँ विष्णु का भी वर्णान परमेश्वर 
रूप में ही किया गया है । 

उषसू--ऋम्वेद के सभी देवताओं में सूर्योदय की पुरोगामिनी देवता *उषस्‌ 
का वर्णन गअत्यन्त मनोहारी है। अपने भौतिक स्थूल अर्थों में 'उपस्‌” सूर्योदय से 
'पूवे के मनोहर दृश्य को प्रस्तुत करता है, दूसरी ओर आ्राध्यात्मिक धरातल पर सत्य 
के सूर्य के हमारी सत्ता में अवंतरित होने से पूरे दिव्य ज्ञान के प्रकाश के प्रतीक-रूप 
में वह प्रयुक्त हुई है ।* उसे कहा गया है कि वह सुखमय सत्यों की प्रकाशवत्ती नेत्री 
(१॥६२॥७)। अन्यत्र कहा है कि वह---्युत़द्यामानं बृहतीम्‌ ऋतेन ऋतावरीं/ 
स्वरावहन्तीम्‌' वह प्रकाशमय गति वाली है, ऋत में सर्वोच्च है, अपने साथ स्व: को 
लाती है (५,८०,१)। इसी प्रकार का विचार भ्रन्य मंत्रों में भी प्रकट किया गया है ।* 
इसी कारण मैक्डानल उपस्‌ को सम्बोधित युक्तों के सौन्दर्य और भावसय चित्रण पर 
रोक कर कहता है “कि उसकी कल्पना बहुत ही रमणीय है, उसके सौन्दर्य का इतना 
अतिशायी वर्शान है जेसा किसी अ्रन्य साहित्य के वर्णानात्मक घार्मिक गीतियों में कहीं 





१. देखिए, ऋग्वेद ७,८५६,७,७६। 
२. चित्र देवानामुदगादनीक चल्षुभित्रस्य वरुणास्यार्ते: | 


आग्रा द्यावा पृथिवी अन्तरिक्ष सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुपण्च | ऋग्वेद १,११५,१। 
« मेबंडानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ० ६७। 
- पेदरहस्थ, भाग हे, पृष्ठ ४३१ 


* देखिए, ऋग्वेद ७, ५१, १, ७,७५,५, १,६२,१४, ७,७६,७। 


ब्रा 


रद छायावोद और वैदिकं-दशेने 
उपलब्ध नहीं होता ।””* इस प्रकार उषा, सूर्य, सवितृ, पूपन, मित्र आदि सौर-मण्डलः 
के सभी देवता जहाँ स्थूल प्रकृति के मूर्त रूप हैं वहाँ दुसरी ओर श्री अरविन्द की 
सान्यता के अनुसार आध्यात्मिक-मनोवैज्ञानिंक धरातल पर मनुष्य के अन्तर के ज्ञान 
और प्रकाश की विभिन्न शक्तियों के प्रतीक भी हैं। 

ऋणग्वेद में अश्विनी कुमारों, रुद्र, मरुत, वायु, पजन्य, आपोदेवता, बृहस्पति 
(बरह्मरास्पति) द्यावापृथिवी आदि देवताओं से सम्बन्धित सूक्त विद्यमान हैं। स्त्री- 
देवताओं में सरस्वती, भारती, इडा, श्रद्धा का भी उल्लेख आया है। सिन्धु और 
नदियों से सम्बन्धित सूक्त भी हैं जो स्पष्ट ही प्रतीकात्मकता को लिए हुए हैं । कति- 
पय सुकतों में विश्वेदेव का वर्णन आया है। कुछ सूकत ऋशभुओं को लक्ष्य करके कहे 
गये हैं । कुछ में जलीय देवियों (अप्सरा) के उल्लेख भी हैं । ऋग्वेद में मन्रु का भी 
उल्लेख है जो मानव-जाति के महापुरुष थे। ऋषियों ने उन्हें पितामह कहकर 
सम्बोन्धित किया है और समग्र मानव यजमान कहे गये हैं। यहाँ वनस्पतियों 
(आ्रौषधि) की पूजा भी देव-रूप में वशित है (१०,६९७) । यज्िय उपकररों में भी 
देवत्व की कल्पना की गई है । एक -सूक्‍त में युद्ध के विविध शस्त्रास्त्र (६,७५) 
वर्म, धतु:, ज्या, इषुधि:, सारथि, रश्मयः, रथ, अश्व आदि की पूजा है। | 

ऋग्वेंद में एक ऐसे वर्ग का भी वर्णन है जिन्हें यृत्त, बल, शुष्ण, नमुचि, स्वर्ग, 
भानु, परिण भ्रादि कहते हैं! दास और दस्युओं का भी उल्लेख है। पश्चिमी विद्वात्‌ 
इनका सम्बन्ध द्रविड़ों की किसी जाति विशेष से जोड़ते हैं ।* वृत्र जलों के आवरक 
कहे गए हैं और परिणय गऊओओ के अवरोधक । वेद में इनका वर्णान जिस रूप में 
मिलता है उससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि वे मनुष्य के अन्तर में प्रकाश और 
भ्रंधकार के बीच घटित होने वाली आन्तरिक घटनाओं और संघर्षों के वाह्मः 
प्रतीक हैं। ब्ृत्र चेतना के दिव्य जलों और परि प्रकाश की गऊश्ों (किरणों) को 
अपनी प्रंधकार की शक्तियों से रोके रखते हैं | इन्द्र और बृहस्पति इन जलों झौर 
गऊझों को मुक्त कराने में सहायता देते हैं।* . 

ऋग्वेद के कुछ सूक्त ऐसे हैं. जिन्हें सम्वाद-सूक्त कहते हैं । इनमें इन्द्र-वरुण- 
सम्बाद (४,४२, वरुण-प्रग्ति-सम्वाद (१०,५१), इन्द्र.इन्दाणी सम्बाद, (१०,६५६), 
पुरुवा-उर्वेशी-संम्बाद (१०,६४५), यमथमी सम्बाद (१०,१०), सरमा-परि/-सम्बाद 
(१०,१३०), इनसे सम्बन्धित सुक्त मुख्य हैं । १०वें मण्डल के ५ युक्तों में अन्त्येष्ट 
संस्कार का वर्रांन है। १०,३४ सूक्त दयूत-कीडा से सम्बद्ध है। लगभग ६८ सूक्तों में 
दान-स्तुतियों का वर्णन मिलता है । सूक्त (१०,११७) में दान को महिमा का बड़ा 


ही श्रोजस्वी वर्णान हुआ है । जो दान न देकर स्वयं ही अपने स्वार्थ के लिए व्यय 
करता है-वह पाप को खाता है 'केवलाघो भवेति कैवलादी (१०,११७/६)। यह संदेश 





१. संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ० ६६ । 


२. वही, एृ० १०१। , . 
३. वेदरहस्य, भाग १, एष्ठ श्ड्। 


वैदिंक वोडँमये की संक्षिप्त परिचय ३६ 


त्यागमूलंक वदिक-संस्क्रेति का महामंत्र है श 
दाशनिक सुक्त--ऋग्वेद में यद्यपि दाश्शनिक विचार विकसित ग्रवस्था में नहं 
मिलते, फिर भी ऐसे विचारों का नितांत श्रभाव नहीं है। प्रथम और दशम मण्डल 
में ऐसे समूचे सूक्त मिलते हैं जिनमें ब्रह्म, सृष्टि और जगत्‌ जैसे महत्त्वपूर्ण दार्शनिक 
विषयों पर रहस्यात्मक ढंग से विचार प्रकट किए गए हैं। ऐसे सूक्तों में विश्वकर्मा 
यूक्त (१०,८१,८२), पुरुष सृक्त (१०,१६०), हिरण्य गर्भ सूक्त (१०,१२१), नासदीय 
युक्त (१०,१२६), वाक्‌ सूक्त (वागम्भूणी १०,१२५), अघमपंण सूक्त (१०,१६०) 
मुख्य हैं। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के ५२ ऋचात्मक १६४वें युक्त में भी दाशेंनिक 
विचार गूढ रहस्यात्मक शैली में व्यक्त हुए हैं। इस सूक्त को अस्यवामीय युक्त कहते 
हैं। ये सभी सूक्त दाशेनिक गम्भीरता, प्रतिभा अनुभूति तथा नवीन कल्पना के कारण 
नितान्त प्रसिद्ध हैं। पुरुष सूक्त में पुरुष की आध्यात्मिक कल्पना का भव्य वर्णन है । 
उसके सिर, नेत्र, पाद की इयत्ता नहीं है। वह विश्व को चारों ओर से घेर कर भी द्स 
अंगुल बढ़कर है (१०,६०,१) | अकेला पुरुष ही समस्त संसार है जो प्राचीनकाल में 
उत्पन्न हुआ और भविष्य में उत्पन्न होने वाला है (१०,६०,२) | उनके एक चतुर्थाश 
मत्मे लोक के प्राणी हैं श्रौर उसका तीन चतुर्थाश स्वगंवासी अमरों का लोक है-- 
पादोध्स्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्थामृतंदिवि' (१०,६०,३) । 
पाश्चात्य विद्वानों की दृष्टि से यह यूक्त 'सर्वश्वरबाद' का प्रतिपादत करता 
है जो ऋग्वेदीय प्रौढ विचारधारा का द्योतक है । सृष्टि के उत्पादन में यज्ञ के व्यापक 
स्वरूप का परिचय इस युक्त में मिलता है। इसी युक्त में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र 
चतुर्वर्ण की उत्पत्ति, विराट पुरुष के मुख, वाहु, उरु तथा पैरों से बताई गई है 
(१०६०।१२) । अतः यह सूक्त वैदिक आर्यों को दाशेनिक, सामाजिक, आध्यात्मिक 
घारणाओं का परिचय होने से नितान्त महत्त्वपूर्ण है। 
विश्वकर्मा युक्त में उस सामग्री के सम्बन्ध में पूछा गया है जिससे द्यावा-पृथिवी 
का निर्माण हुआ है। ऋषि पूछता है वह कौन-सा-वन है ्रथवा वह कौन-सी लकड़ी 
है जिससे ईश्वर ने द्यावा-पुथिवी को गढ़ डाला (१०,५१,४)। १०,८५२ में यह 
दार्शनिक भाव भ्रोर भी स्पष्टहूप से मुखरित हुआ है। उस परमेश्वर के सम्बन्ध में 
जिज्ञासा की गई है जो द्यु-लोक से परे है, जो इस पृथ्वी से भी परे है, जो देवताश्रों 
भौर असुरों से भी परे है। किस आदि गर्भ को जल तत्त्व ने धारण किया जिससे 
समस्त देवताओं ने ग्रपने आप को एकत्र संगत पाया (१०,८२,५) और अगली ऋचा 


में उत्तर दिया गया कि “जल ने सर्वप्रथम उसी विश्वकर्मा को गर्भ में धारण किया 
है “उसी अजन्भा के नाभि-मण्डल में एक अण्ड की स्थापना हुई श्रौर उसी में सकल 
भवन अवस्थित हैं (१०,८२,६) १ 


१. परोदिवा पर एना पृथिव्या परो देवेभिरसुरैर्यदस्ति । 
क॑ स्विद्‌ गर्भ प्रथम दक्ष आपो यत्र देवा: समपश्यन्त विश्वे । 
तमिद्‌ गर्भ प्रथम दक्म आपो यत्र देवा: समगच्छन्त विश्वे । 
अजस्य नाभा वओोह्“पत यस्मित्विश्वानि भुवनानि तस्थु: ऋग्वेद १०,८२,५-६॥ 


ड छायावाद और वेविक-दशंन - 


हिरण्यमर्भ सृक्त दार्शनिक विचारों की सम्पन्नता और रहस्यात्मक भ्रनुभूति की. , 
दृष्टि से परम सुन्दर सूक्त कहा जा सकता है। इस चूक्त में उस परम देव का विचार 
आया है जो सम्पूर्ण भूतवर्ग से पूर्व उत्पन्न होकर सबका अधिपति हुआ, उसी ने इस 
युथिवी और आकाश को घारण किया है। वह परमदेव हिरण्यगर्भ कहा ग्रया है--- 

हिरण्यगर्भ: समवर्तंताग्र भूतस्य जात: पतिरेक श्रासीत । * 

स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कस्मे देवाय हृविषाबिधेम ॥ (१०,१२१,१ ) 
ऋग्वेद का नासदीय-सूक्त जो सृष्टिगीत है बहुत ही रमणीय है | इस यृक्त में जगत्‌ 
से पूर्व की उस प्रारम्भिक स्थिति का वर्णन किया गया है जब कि दिन-रात आदि 
सृष्ठि के अभिव्यंजक कोई भी चिहक्ल विद्यमान नहीं थे। उस समय केवल 'एक' ही. 
बिना हवा के अपनी स्वाभाविक शक्ति से साँस ले रहा था (१०,१२६, १-२)। सबसे 
पहले काम-संकल्प-उत्पन्त हुआ, इसी काम की अभिव्यक्ति सृष्टि के नाना स्तरों में, 
फलित हुई (१०,१२६,४) । इस सूक्‍त की छठी ऋचा में सृष्टि-सम्बन्धी श्रनेक मौलिक 
अश्न उठाए गए हैं जो आज भी उतने ही मौलिक एवं महत्त्वपूर्ण हैं। अ्रंतिम ऋचा 
में कहा है, 'यह सृष्टि जहाँ से उत्पन्न हुई है, अथवा इसका कोई आधार है. या नहीं- 
यह सब कुछ वही जानता है जो परम. व्योम. में सर्वत्र व्याप्त है ।*. मैक्डानल इस 
सृक्त के सम्बन्ध में प्रकाश डालते हुए कृहता है---न, केवल साहित्यिक ग्रुणों. की दृष्टि 
से ही यह महत्त्व का है वरन्‌ इससे भी अधिक इसकी भहत्ता, उन प्रौढ विचारों के 
कारण है जिनका प्रतिपादन आराज इतने .प्राचीन.युग- में पाया जाता है ।”* और ड्यूसन 
का कथन है--अपनी उदात्त, सरलता में, तथा दार्शनिक. दृष्टि की. उच्चता में, यह 
सूकत सम्भवतः प्राचीन युग के दर्शन में अत्यन्त प्रशंसनीय अंश है । प्रातिभ अनुभूति 
के ऊपर अद्वेत तत्त्व की प्रतिष्ठा ही इस गंभीर मंत्र का गरृढ रहस्य हैं। इस प्रकार 
ऋग्वेद के सृष्टि-सम्बन्धी ये समस्त. सुक्‍्ता न केवल भारतीय दर्शन के ही. अग्रदूत हैं 
वरन्‌ पुराणों के भी, जिनके मुख्य लक्षणों में एक लक्षण स्ये-वर्यान.भी है । 

ऋग्वेद के स्वरूप पर संक्षेप में इतना विचार कर लेने.१र यह स्पष्ट हो जाता 

है कि यह ग्रंथ मानवजाति का आादि-प्रन्थ होते हुए भी नाना प्रकार के महत्त्वपूर्रा 
विचारों, भावनाओं, गहत दाशेनिक तथ्यों, रहस्यात्मक अनुभूतियों एवं. समाज के 
लिए उपग्रोगी नाना विपयों से सम्बद्ध है। साथ ही इसमें वरिित समस्त देववर्ग के 
पीछे एक ही निरपेक्ष सत्ता विद्यमान है जिसे 'तदेकमृ' कहकर झ्भिहित किया गया 
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है और ये देव उसी की शक्ति को ताना अभिव्यक्तियाँ हैं। उसी एक का नाना नामों 
से संकीत्तेन किया गया है। यह अनुभूति ऋषियों को बड़ी स्पष्ट थी और यही एकेश्चर- 
वादी एवं सवेवादी अनुभूति औपनिपदिक अद्वेतवाद में जाकर पर्यवसित हुई है, जिस 
'पर वैदिक दर्शन के अध्याय में विस्तार से विचार प्रस्तुत करेंगे। 


यजुच॒द 
यजुर्वेद यज्ञिय कर्मकाण्ड का ग्रन्थ है जो यज्ञ को दृष्टिकोण में रखकर संक- 
'लित किया गया है। जैसा कि पहले ही कहा जा चुका है कि उसकी केवल ४-६ 
शाखाएँ ही उपलब्ध होती है, जिनमें कठ, तैत्तिरीय आ्रादि का सम्बन्ध कृष्ण यजु: से 
'तथा काण्व और माध्यन्दिन का शुक्ल यजु: से है। कृष्ण यजुः में वेद-मंत्रों के साथ 
“व्याज्याएँ भी जुड़ी हैं और शुक्ल यजुर्वेद में दर्श पौर्णमासादि भअनुप्ठानों के लिए केवल 
मंत्रों का ही संकलन है। पतंजलि मुनि के समय में यजु: की काठक और कालाप 
आखाएँ सववेत्र विदित थीं। यथा---'पग्रामे-ग्रामे काठक॑ कालापक च॒ प्रोच्यते'* पर 
कालात्तर में तैत्तिरीय और वाजसनेय शाखाओं ने भ्रपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया । 
सैत्तिरीयों का प्रदेश नमेदा का दक्षिण-भाग था। इस शाखा के ब्राह्मण, आरण्यक, 
'उपनिपद्‌, श्रौत तथा गृह्य सूत्र मिलते हैं। भ्राचार्य सायण इसी शाखा के थे । उप- 
अब्ध संहिताओं में वाजसनेयशाल्ता की संहिता का प्रचार अधिक है | अतः संक्षेप में 
उसके स्वरूप पर प्रकाश डाला जाता है । हट ््ि 
वाजसनेय संहिता--इस संहिता में यज्ञों के लिए उपग्रोगी मंत्रों का हो संकलन- 
है जिसमें ४० प्रध्याय हैं। मंक्डानल पूर्व के १८ अ्रध्यायों को ही. मौलिक संहिता 
मानते हैं। उनके भ्रनुसार बाद के २२ अध्याय परवर्ती रचना हैं ।* पहले दो भ्रध्यायों 
में दर्श और पौर्णमास इष्टियों के मंत्र हैं। तीसरे में अग्निहोत्र तथा चातुर्मास्य यज्ञ 
के मंत्र हैं। चोथे से आठवें अध्याय तक सोम यज्ञ के मंत्र हैं। नवम तथा दशम अध्यायों 
में वाजपेय भर राजसूय यज्ञों के लिए मंत्र संकलित हैं। ग्यारहवें से अठारहवे अध्यायों 
में अग्नि चयन! का वर्णन है। उच्चीसवें से इक्कीसवें तक 'सौन्नायशी”' यज्ञ का 
विधान है। इसमें अधिवनीकुमार, इस्द्र और सरस्वती के लिए सोम और सुरा दोनों 
की आहुति दी जाती थी । २२वें से २५वें तक अ्रश्वप्ेध के मंत्र हैं। किसी भी 
सम्राट्‌ के लिए अश्वमभेघ यज्ञ का सम्पादन गौरव की वस्तु माना जाता था । 
“अंतिम १५ अध्याय 'खिल! अर्थात्‌ बाद के हैं । २६ से- ३५वें तक के अध्यायों 
के विषय पूर्व-व्शित यज्ञों से सम्बन्धित हैं । ३०वें अध्याय में उस पुरुष के लक्षण 
हक गए हैं जो मेघ्यं होता था । दे! वें अध्याय में प्रसिद्ध 'पुरुप-सूक्त' है जिसमें ऋग्वेद 
की अपेक्षा ६ मंत्रे अधिक हैं। ३२वें अध्याय का, विपय उपनिपंदों जैसा है। यहाँ: 
१८ महाभाष्य ४,३,१०१॥ ; 
*: देखिये, मंबडानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ १६६ ।- 





ह.$ के बह ६-० 
र्‌ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


प्रजापति का तादात्य्य पुरुष और ब्रह्म से स्थापित किया गया है। १२वें और ३१वें 
अध्यायों में 'सर्वमेध' के मंत्र हैं। ३४वें श्रष्याय को 'शिव संकल्पोपनिषद्‌' भी 
कहते हैं। यह मन तथा उसकी वृत्तियों के स्वरूप को बताने में नितांत उपादेय है ।. 
सन चूंकि सभी मानवी क्रियाओं का प्रेरणा-केन्द्र है श्रतटः उसके कल्याणकारी बनने की 
स्तुति की गई है-“तन्मेमनशिवसंकल्पमस्तु ।” ३४वें अध्याय में अन्त्येष्टि के मंत्र हैं। ३६वें 
से ३६वें तक के अ्रध्यायों में प्रवग्य॑ याग के मंत्र हैं । इस यज्ञ में लाल तपी हुई कड़ाही 
में दूध उबाल कर श्रश्विनी कुमारों को श्राहुति दी जाती है। यज्ञ-पात्रों को इस 
का रखा जाता है कि मनुष्य की आ्राकृति बन जाय । यह अध्याय भी रहस्यमयी 
बातों से पूर्ण है। सारी बातें प्रतीकात्मक भाषा में कही गई हैं। ४०वाँ अ्रध्याय 
“ईशावास्योपनिषद्‌ ” है जो अपने प्रारम्भिक दो शब्दों के कारण अपना यह ताम धारण 
कश्ता है । यह वेद का ज्ञान काण्ड है. जिसमें निर्गुण-सग्रुण ब्रह्म, विद्या-अविया,, 
सम्भूति-असम्भूति श्रादि का दार्शनिक विवेचन है। निष्काम-कर्म सम्पादन की 
विचार भी प्रथम बार इसी अध्याय में आया है । 
रा महत्त्व--यजुर्वेद में मुख्यतया प्रार्थनाएँ एवं यज्ञ-सम्बन्धी मंत्र हैं। वे या तो 
ऋचाशओं के रूप में हैं या ग्यों में हैं ॥ गद्यमय भागों को यजुष्‌ कहा गंया है । इन्हीं 
यजु्षों के कारण संभवतः इसका नाम यजुर्वेद पड़ा। यजुर्वेद और सामवेद में 
. यज्ञानुष्ठान की प्रयोग-विधि के अनुरूप मंत्रों का संकलन होने के कारण पर्याप्त साम्य' 
है । वाजसनेय संहिता का चतुर्थाश से कुछ अधिक भाग ऋंग्वेद पर आधारित है।. 
गद्यांशों की दृष्टि से यजुर्वेद मौलिक ग्रन्थ है । 
| कहीं-कहीं देवता का वाम स्तुति के लिए पर्याप्त समभा गया है। देवता का 
सलाम और उसके साथ स्वाहा, स्वधा आ्रादि का प्रयोग एक स्तुति का काम दे देता 
है। उन्हीं के उच्चार से अ्रग्नि में आहुतियों का प्रक्षेप पर्याप्त समभा गया है । इसः 
प्रकार के संक्षेप यजुर्वेद की अपनी विशेषता है । 
इन मंत्रों में देवता के आवाहन की अ्रधिक चर्चा नहीं है। याज्षिक उपकरणों: 
को देवत्व से विशिष्ट माना गया है। देवत्व का आरोपण अग्नि चयत' की सारी 
प्रक्रियाओं में मिलता है। यह आरोप सांकेतिक है। यह अर्थ सामान्य व्यक्ति के लिए: 
बहुत करके अर्थहीन होते हैं, किन्तु इनमें वैज्ञानिक सत्य छिपे हुए हैं । 
यजुर्बेद में नूतन घामिक मान्यताओं का भी विकास हुआ है। इस वेद में” 
पूजा-धिधान की प्रमुखता बढ़ चली थी जिसका ऋग्वेद में बहुत कम महत्त्व था ।* 
देवताओं की पूजा के प्राधान्य और यज्ञानुष्ठान के प्राधान्य में प्रातिलोम्य हो गया । 
ऋग्वेद में अर्चा के विषय देवता होते थे जिनके हाथ में मानव-जाति पर अनुग्रह करने' 
की सामर्थ्य थी और यज्ञ-यागादि देवताओं का प्रसाद प्राप्त करने के साधन-मात्र थे,. 
परन्तु यजुर्वेद में यज्ञ ही विचार एवं अनुष्ठान का केन्द्र हो चला भौर उसी के विधि- 
वत्‌ अनुष्ठान तथा प्रयोग की सूक्ष्मता सर्वोपरि मान्यता का विपय वन गई। यज्ञ 
की शक्ति इतनी बढ़ गईं कि उस के द्वारा न कैवत्न देवता ही प्रभावित होते थे, परन्तु 


वैदिक वाहूमय का संक्षिप्त परिचय हे धरे 


पुरोहित के संकल्प के भ्रनुसार देवता ग्रभीष्सित वर-प्रदान हे लिए है समभे जाते 
थे । यज्ञ के द्वारा यों कहा जा सकता है--देवता तो ब्राह्मणों की मुट्ठी में थे। यशिय 
अनुष्ठानों की महत्ता और शक्ति बढ़ जाने का स्वाभाविक परिशाम यह हुआ कि-- 
देवताओं की शक्ति की श्र्चा, उनके अनुग्रह की महत्ता तथा निज अपराध की चेतना 
स्वेथा लुप्त हो चली और हर प्रार्थना किसी यज्ञानुष्ठान की सहचारिशी हो, भौतिक 
अभ्युदय के एकमात्र लक्ष्य से अनुप्रारिणत हो गई थी ।' 

यज्ञिय विधि-विधान के बढ़ते हुए महत्त्व के साथन्साथ इसे बेद के निर्माण- 
युग में जाति-व्यवस्था सुदुढ होती जा रही थी तथा ब्राह्मण-वर्ग का वर्चेस्व बढ़ता 
जा रहा था, क्योंकि वाजसनेय्रि-संहिता के परवर्ती अध्यायों में हमें वर्शासंकर-जनित 
अ्रवान्तर जातियों का अस्तित्व भी प्रतीत होता है । श्रतः कहा जा सकता है कि 
भारतीयों का सामाजिक एवं धामिक स्वरूप इस युग में ऋग्वेद-सुक्तों में प्रतिविम्वित-- 
स्वरूप से तत्वत: भिन्‍न है ९ 

विन्टरनिदूज के अनुसार इस संहिता का अध्ययन चाहे कितना भी कठिन एवं 
दुरूहू और सारहीन समझा जाये, पर यह तो सत्य है कि भारतीयों के धर्म और धर्म-- 
विज्ञान के लिए उसका महत्त्व सर्वोपरि है ।* 


सामवेद 


सहस्रवर्त्म सामवेद की इस समय केवल तीन शाखों का उल्लेख मिलता है” 
जिसमें कौथधुमी शाखा की संहिता ही प्रचलित है । 

साम का प्रयोग दो अ्र्थों में हुआ है । प्रथम ऋक्‌ मंत्रों के ऊपर गाये जाने 
वाले गान के बाचक के रूप में । दूसरे स्वयं ऋक-मंत्रों के लिए भी साम शब्द प्रयुक्त 
हुआ है। अतः साम-संहिता का संकलन उद्गाता नामक ऋत्विज के लिए किया 
गया है। उद्गाता देवता के स्तुतिपरक मंत्रों को आवश्यकतानुसार विविध श्वरों में 
गाता है। अतः साम का आधार ऋतक्‌ मंत्र हैं--“ऋषि श्रध्यूढ साम| । 

कौथुमीय संहिता---इसके दो भाग हैं---पूर्वांचिक तथा उत्तराचिक | आचिका 
का अर्थ ऋक-समूह है । पूर्वा्चिक में छः प्रपाठक हैं, प्रत्येक प्रषाठक में दो अ्र्घ, एकः 
अर्घ, एकदशति---इस प्रकार सामवेद का विभाजन है। दशतियों में मंत्रों का संकलन 
छलन्‍्द तथा देवता की एकता पर निर्भर है। प्रथम प्रपाठक को आग्नेय काण्ड, द्वितीय: 
से चतुर्थ को 'ऐन्द्र पर्व ', पंचम अध्याय को ऋग्वेद के नवम मण्डल से उद्धृत किये 
गए सोमविपयक मंत्रों के कारण पत्रमान पर्व कहते हैं। पष्ठ प्रपाठक में देवताश्रों 
तथा छंदीं की भिन्‍नता होते पर गान-विपयक एकता होने के कारण “आरण्यक पर्व” 





१. देखिये, मैक्डानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ १६६ । 
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४ छायावाद और बेदिक-दर्शन 


कहते हैं । प्रथम से पंचम प्रपाठक तक की ऋचाएँ, ग्राम-गान और पष्ठ प्रपाठक की 
ऋचाओं के अरण्य में गाये जाने के काररणा अरण्य-गान कहते हैं । पूर्वाचिक के मंत्रों 
'की संख्या ६५० है। 

उत्तराचिक में & प्रपाठक हैं और मंत्र-संख्या १२२५ है। इस प्रकार साम 
की कुल संख्या १८७४ है। साम की ऋचाएँ अधिकतर ऋक्‌ से संकलित की गई हैं 
परन्तु कुछ ऋचाएँ नितांत भिन्‍न हैं जो शाकल्य संहिता में नहीं मिलतीं। साथ ही 
'पूर्वाचिक की २६७ ऋचाएँ उत्तराचिक में पुनरुल्लिखित की गई हैं। श्रतः ऋग्वेद 
की १५०४ ऋचाएँ ही सामवेद में उदधत हैं। ६६ ऋतचाएँ एकदम नवीन हैं और , 
इनमें ५ पुनरुक्त हैं। संभव है इनका संकलन ऋग्वेद की भ्रन्य शाखा की संहिताओं 
"से किया हो जो अब नहीं मिलती । 


अथरवंबेद | 
वेदों में श्रथ्ववेद का विशिष्ट स्थान है । जीवन को ऐहिक तया झामुष्मिक, 
लौकिक तथा पारलौकिक दृष्टि से समृद्ध बनाने के लिए नाना अनुष्ठानों का 
विधान इस बेद में किया गया है। ब्रह्मा नामक ऋत्विज का इसी वेद से सम्बन्ध 
है.। वह यज्ञ का अध्यक्ष होने के कारण तथा याज्ञिक नानां विधि-विधानों का 
“निरीक्षक होने के कारण अन्य तीनों वेदों का. भी ज्ञाता होता है । 

“थर्व हिसायां कौटिल्य च के अनुसार अ्रथर्वों का सम्बन्ध भ्रहिसा से है। 
अथर्व लोग हिंसक न होकर अग्निपूजक होते थे | विन्टरनिदूज के अनुलार--भ्रथर्व 
चेद अथर्वों का वेद है श्रथवा यह जादू-टीना के ज्ञान से. सम्बन्धित है भर्थात्‌ अथर्वा 
और अ्रंगिरसों का वेद | अ्रथर्वों का अभिप्नाय पवित्र भाव से जादु-ठोना. का प्रयोग 
'करने वालों से है, जिनसे सुख कां सम्पादन होता है । भंगिरसों का अभिश्नाय तामस ' 
“वा कृष्ण जादू-टोनों से है। इस' प्रकार अथर्ववेद अथर्वों तथा अंगिरसों के चेद का 
"संक्षिप्त रूप है।* इस के भूगु-अ्ंगिरस श्रौर ब्रह्म वेद ये दो नाम भर मिलते हैं । : 

अथवेवेद का संसार ऋग्वेद के संसार से नितांत भिन्‍न है। ऋग्वेद में एक ओर 
'तो प्रकृति के शक्तिमय-स्वरूप का प्रतिनिधित्वः करने वाले उद्यत्त देवताओं का. वरसनि 
“है, तो दूसरी ओर ऐसे राक्षसों का वर्णन है जो मानव को व्याधि, कष्ट और कठिनाइयों 
'से पीड़ित करने वाले हैं। इससे भिन्‍त अ्रथर्ववेद में जिसमें तंत्र-मंत्र और जादू-टोने 
से सम्बन्धित विचारों और क्यों का वर्णन है, वे लोक-विश्वास के रूप में आज भी 
अमरीका के रेड-इण्डियन्स में, अफरीका के नीग्रो लोगों में, मलय और मंगोल देश- 
वांसियों में तथा यूरोप के आमीरा क्षैत्रों में प्रचलित हैं ।? मैक्डांनल भी अ्रथववेद 


१. ए हिस्द्री आफ इण्डियन लिट्रेचर, भोग १, पृष्ठ ११६-१२० 
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3३. ए हिस्ट्री आफ इण्डियन लिंट्रेचर, भाग १, पृ० १२८ा 


बेदिक वाहुमय का संक्षिप्त परिचय ४५ 
को मंत्रों-तंत्रों का एक प्रकीरण संग्रह मानते हैं जिसको. रचना शांति एवं अम्युदय के 
साथ-साथ शाप एवं प्रतिघात के क्षम प्रयोगों की दृष्टि से हुई है।' इस सम्बन्ध में 
. विन्टरनिदूज का भी यही मत है। वे कहते हैं कि राक्षसों का शमन, मित्रों का 

प्रसादन और शत्रुओं का अभिशापन इस वेद का मुख्य विषय है ।' .श्लौर चाह -जो 
कुछ भी हो, पर अथववेद का वास्तविक महत्त्व इस बात में हैं कि इसके द्वारा पौरो- 


हित्य विश्वासों के अतिरिक्त जनसाधारण के प्राचीनतम विश्वासों-का अ्रमुसंघान करने 
भें बड़ी सहायता मिली है।* 


फ 


अथवंबेद शौनक शाखा 


स्वरूप--..इस शाखा की संहिता में २० काण्ड, ७३१ सुक्त तथा, ५६८७ मंत्रों: ' 
- का संग्रह है। इसके श्रनेक मंत्र ऋग्वेद के प्रथम श्रौर दशम मण्डल से संग्रहीत हैं । 
'. २०वाँ काण्ड तो ऋग्वेद से ही संकलित है । पहले सात काण्डों में छोटे-छोटे सृक्त हैं।« 
इस योजना में विपय की एकता का ध्यान भी रखा गया है। ८ से १२ काण्डों में ' 
बड़े-बड़े सूक्त हैं, किन्तु त्रिषयों की विविधता है। १३वें से १८वें काण्ड तक पुनः 
विषयों की एकरूपता द्रष्टव्य है। १९वें काण्ड के आरम्भ में पृथ्वी सृक्त' है (६२ 
मंत्र) जिसमें अनेक राजनीतिक और भौगोलिक सिंद्धान्तों की भव्य-भावना निहित है| 
१३वां काण्ड अ्रध्यात्म-विषयक है। १४वाँ काण्ड विवाह-सूक्त 'है जो, अधिकतर 
' ऋगेद के 'दशम .मंडल से उद्धुत है। १५वें काण्ड में ब्रात्य नाम से परमात्मा की: 
सहिमा का वर्शुन है। १६वाँ काण्ड दुःस्वप्न नामक मंत्रों का एक सुन्दर संग्रह है ।. 
१७वें काण्ड में ३० मंत्रों का ही; एक सूक्त है जिसमें अ्रभ्युदय की प्रार्थना की गई है,. 
* १८वाँ काण्ड अन्त्येष्टि एवं पितृबलि से सम्बन्ध रखता है । अन्तिम दो काण्ड खिलकांड- 
' के नाम से प्रसिद्ध हैं जो बाद में जोड़े गये प्रतीत होते हैं ।४ १४वें काण्ड में भैषज्य, 
राष्ट्र-वृद्धि तथा अध्यात्म-विषयक मंत्र संकलित हैं । अच्तिस काण्ड में सोमयाग, से 
सम्बन्धित मंत्र हैं जो प्रायः ऋक्‌से लिए गए हैं। अरथर्ववेद में आयुर्वेद के सिद्धान्त 
एवं व्यवहार की अनेक महत्त्वपूर्ण बातों का उल्लेख मिलता है जिनका उल्लेख भैप- 
ज्यानि, आयुप्याणि, पौष्ठिकानि, स्त्री-कर्मारिण, राजकर्माणि, प्रायश्चित्तानि आदि 
विभिन्‍न उपशी्षेकों के अन्तगगत-विंन्दरनिंट्ज ने अपने भारतीय साहित्य के इतिहास 
' भाग-१ में.किया. है । 
ब्रह्मण्यानि--ये सूक्त इस वेद के अंतिम भाग हैं। चमत्कारों से भरे सक्त- 
साहित्य में इन सूक्तों का समावेश विशेष महत्त्व रखता है । इन दार्शनिक सक्तों को 
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४६ छायावाद और वंदिक-दरशेन 


देखने से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि इस युग में आ्राध्यात्मिक ज्ञान चरम कोटि को 
'आप्त हो सका । ईश्वर का सर्व-सुजक और रक्षक स्वरूप, ब्रह्म, तपस्‌, अहंस, प्राण 
'सनस्‌ आदि दार्शनिक विषयों की समीक्षा सामान्य लोगों के चिन्तन का विषय बन 
जाई थी । उपनिषदों में ऋग्वेद के जिन विषयों का चरम' विकास हुआ है उनका प्रति- 
बिम्ब अथवंवेद के सुक्तों में निहित है। इस रहस्यमय सूक्तों में यत्र-तत्र बड़े सुन्दर 
“और ऊँचे दाशेंनिक विचार जगमगाते हैं। यथा १६,५३ में काल की मीमांसा, कि 
“सब कुछ काल द्वारा ही उत्पन्त हुआ है ।' वास्तव में यह एक रहस्यात्मक दार्शनिक 
विचार है। १३वें काण्ड में “रोहित-सूक्त' में रोहित को सूर्यस्थ वीर्य का प्रतीक होने 
से जगत्‌ की सृष्टि आदि समस्त व्यापारों का निर्वाहक माना है। सूर्य के घोड़े उसी 
“रोहित के रथ पर चढ़कर ले जाते हैं, वही यज्ञ का जनयिता तथा विश्व का निर्माता 
'कहा गया है। इस वर्णन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि रोहित ब्रह्म का ही प्रतीक है 
इसी प्रकार ११वें काण्ड के ७वें युक्त में उच्छिष्ट नाम से “परमात्मा का 
चर्णान मिलता है | सब कुछ शेष कर देने के बाद जो कुछ रह जाता है वह 'उच्चछिष्ट' 
'है। यह स्पष्ट ही उपनिषदों के 'नेति-नेति” का ही प्रकारान्तर से प्रतिपादन है। अन्यत्र - 
' उसे स्कम्भ (१०,७-८) कहकर स्मरण किया गया है। ४,११ में अनड्वान (वृषभ) 
को स्रष्टा और घर्त्ता कहा गया है। १०,१० में गऊ का' बड़ा मार्मिक वर्णन मिलता 
-है। उसे जगत के समस्त पदार्थों की जननी के रूप में चित्रित किया गया है ।* 
जगत्‌ के समस्त पदार्थों का आश्रयदाता होने के कारण तथा हिरण्ययर्भ से 
“भी पहले होने के कारण वह परमतत्व 'स्कम्भ' की संज्ञा से मंडित है । वह तो ब्रह्म 
-का भी कारण होने से अथवंवेद में 'ज्येष्ठ ब्रह्म! के नाम से स्मरण किया गया है।* 
“जिनमें भूमि, अन्तरिक्ष तथा आकाश समाहित हैं । अग्नि, चन्द्रमा, सु, सभी देवता 
'तथा वायु जिसमें अ्रपित होकर रहते हैं, वही 'स्कम्भ' है ।? अथव॑वेद १०;२ के आठ 
मंत्रों में मंत्र-द्रृष्टा क्रमशः प्रश्न करता चलता है कि मनुष्य के विभिन्‍न अंगों का 
“निर्माण किसने किया ? मनुष्य में राग, विराग, भय, निद्रा आदि भाव कहाँ से आते 
हैं ? अन्त में सभी प्रश्नों का उत्तर देते हुए कहता है कि वह “ब्रह्म ही यह सब कुछ 
'हो गया जो कुछ विद्यमान है।* यह स्पष्ट ही ब्रह्म से जगत के अभिन्‍न होने का 
वर्णेत है) 
इस प्रकार उपनिषदों में वर्णित विभिन्‍न दा्शनिक विचार जो चरम सीमा 


को प्राप्त हुए हैं उनका पूर्व रूप अथर्ववेद में सुरक्षित है। इस दृष्टि से श्रथवंवेद 


« अथवंबेद १०,१०,२६। 
« देखिए, अथवंवेद १०,5५,१।॥ 
- वही, १०,७, १२-१३ । 
. ब्रह्मणा भूमिविहिता ब्रह्म द्योब््तराहिता । 
ब्रह्म दमुध्व॑ तियंक्‌ चान्तरिक्षं व्यचोहितम ॥ (१०,२,२४) 


&६.णंरए ० 


चैंदिक्‌ वाहुमय का संक्षिप्त परिचय ड७ 


संहिता का महत्त्व और भी अ्रधिक बढ़ जाता है। 
भ्थर्ववेद में वरुण को सम्बोधित करके एक युक्त आया है जिसमें परमात्मा 
की भव्यता का ऐसा भव्य वर्णन है जैसा वैदिक साहित्य में श्रन्यत्न उपलब्ध नहीं 
होता | यधां--- 
उतेय॑ भूमिवेरुणस्पराज्ञ उतासौ चौव हतो दूरे भन्ता । 
उतो समुद्री वरुशस्थ फुक्षी उतास्मिन्तल्‍्प उदकेनिलीनः ॥ (४,१६,३) 
अर्थात्‌ यह भूवलय वरुण राजा का साम्राज्य है, उसका श्रधिकार दूर तक 
'प्रसुत गगन-मण्डल तक फैला हुआ है। ये दो समुद्र वरुण की कुक्षियाँ हैं, तव भी 
रह इस जलबिन्दु में समाया हुआ है। आगे कहा है कि 'चाहे कोई व्योम-मण्डल का 
अदन कर भाग ही जाये तो भी वह॒ महाराज वरुण की निगाह से बच नहीं सकता। 
“उसके चर वहाँ भी हैं जो आकाश से उतरते हुए, अपने सहस्न नयनों द्वारा सकल 
'पूथिवीलोक का पर्यवेक्षण करते रहते हैं (४,१६,४) ।' 
जावा--पृथिवी के अन्तराल में स्थित समस्त भूत-जगत को राजा वरुण 
देखता रहता है, उसकी दृष्टि उससे भी परे पहुँचती है । मानव के प्रत्येक निमिष को 
'वह गिनता रहता है भौर जुआरी जिस तरह अपने पासे रखते हैं उसी तरह वह 
अपनी प्रत्येक नीति को निर्धारित करता है (४,१६,५) । स्पष्ट है कि वह 'वरुण' के 
भाष्यम से परमेश्वर के गौरव और महिमा का ही वर्णन है । 


उपनिषद्‌ 

उपनिषदें जेसा कि पहले ही कहा जा चुका है, सामान्यतः ब्राह्मरा भाग के 
सही अन्तर्गत आते हैं। ये आरण्यक ग्रत्थों की भाँति उस वाडुमय से सम्बद्ध हैं जिन्हें 
“हिन्दू धामिक “श्रुति! अर्थात्‌ स्वत: प्रकाशित साहित्य कहते हैँ । ये उपनिषदें प्रारम्भिक 
“दाशेनिक भ्रन्य हैं जिनका स्थान विश्व के साहित्य में किसी भी जाति श्रथवा युग में 
'मानव-मस्तिष्क द्वारा उत्पन्न अद्भुत अपूर्वे कृतियों के रूप में हैं ।* उपतिषदों में न 
तो वेद के विरुद्ध क्रांति है, और न ही वेद से उनका कोई पृथक्‌ स्वतन्त्र अस्तित्त्व 
नहै । प्रत्युत वे तो गहन, शाश्वत सत्यों के ज्ञान का प्रतिनिधित्त्व करते हैँ जिन्हें औप- 
मिषदिक ऋषियों ने अपनी अन्‍्तरात्मा में अनुभूत किया था । हाँ, यदि ब्राह्मरा-म्रन्य 
3. की गो स्एथ्रां5, एप एंफग्रांशाब65, परी:६ गैर स्‍थाएश035 00०8 (0 ज84 
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507990560 [0 98 0िप्रादंएत जरा 6 गियाश, ..द्ा्त 65 0 4865 
एछ0॥050०ए४०४ एांध5९, जय गज्त३४5, | ०णी९ए९ट, वरशं।शंत 8 990०6 १ 

चाप वशिद्ातार छत 6 चण]त6 ध्ाणाए ॥6 705 2४०एं्रांपए ए706ए6/। 


095 ण॑ हीढ गणयाक्षा ग्रांगाते 0. क्ाए 386 शाव॑ ७ क्राए. ल्द्राणा,? ४ 
नैशोंधा : 5. 38, 5. छ- एहिएा ८6, [879 


हि छायावाद और वैदिक-दर्शन 


देखने से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि इस युग में आ्राध्यात्मिक ज्ञान चरम कोटि को 
'आ्राप्त हो सका । ईश्वर का सर्वे-सुजक और रक्षक स्वरूप, ब्रह्म, तपसू, अहंस, प्राण 
' मनस्‌ आदि दार्शनिक विषयों की समीक्षा सामान्य लोगों के चिन्तन का विषय बन 
गई थी । उपनिषदों में ऋग्वेद के जिन विषयों का चरम विकास हुआ है उनका प्रति- 
बिम्ब अथरव॑वेद के युक्तों में निहित है । इन रहस्यमय सूक्तों में यत्र-तत्र बड़े सुत्दर 
-और ऊँचे दार्शनिक विचार जगमगाते हैं। यथा १९६,५३ में काल की मीमांसा, कि 
“सब कुछ काल द्वारा ही उत्पन्न हुआ है ।' वास्तव में यह एक रहस्यात्मक दार्शनिक 
विचार है। १३वें काण्ड में “रोहित-सूक्त' में रोहित को सूर्यस्थ वीर्य का प्रतीक होने 
से जग्रतू की सृष्टि आदि समस्त व्यापारों का निर्वाहक माना है। सूर्य के घोड़े उसी 
रोहित के रथ पर चढ़कर ले जाते हैं, वही यज्ञ का जनयिता तथा विश्व का निर्माता 
“कहा गया है । इस वर्णान से स्पष्ट प्रतीत होता है कि रोहित ब्रह्म का ही प्रतीक है। 
इसी प्रकार ११वें काण्ड के ७वें सूक्त में उच्छिष्ट नाम से “परमात्मा' का 
चर्णान मिलता है। सब कुछ शेष कर देने के बाद जो कुछ रह जाता है वह 'उच्चिष्ट 
'है। यह स्पष्ट ही उपनिषदों के “नेति-नेति' का ही प्रकारान्तर से प्रतिपादन है। अन्यत्र 
' उसे स्कम्भ (१०,७-८) कहकर स्मरसणस किया गया है। ४,११ में अनड्वान (वृषभ) 
को स्रष्टा और धर्त्ता कहा गया है। १०,१० में गऊ का बड़ा मार्मिक वर्णन मिलता 
:है । उसे जगत के समस्त पदार्थों की जननी के रूप में चित्रित किया गया है ।* 
जगत्‌ के समस्त पदार्थों का आश्रयदाता होने के कारण तथा हिरण्यगर्भ से 
“भी पहले होने के कारण वह परमतत्व “स्कम्भ” की संज्ञा से मंडित है । वह तो ब्रह्म 
-का भी कारण होने से अथर्ववेद में “ज्येष्ठ ब्रह्म! के नाम से स्मरण किया गया है ।* 
'जिनमें भूमि, अन्तरिक्ष तथा आकाश समाहित हैं। श्रग्नि, चन्द्रमा, सुर्यं, सभी देवता 
'तथा वायु जिसमें अ्पित होकर रहते हैं, वही 'स्कम्भ” है ।? अथवंवेद १०,२ के आठ 
मंत्रों में मंत्र-द्रष्टा क्रमशः प्रश्न करता चलता है कि मनुष्य के विभिन्‍न अंगों का 
“मिर्माण किसने किया ? मनुष्य में राग, विराम, भय, निद्रा आदि भाव कहाँ से आते 
"हैं? अन्त में सभी प्रश्नों का उत्तर देते हुए कहता है कि वह “ब्रह्म ही यह सब कुछ 
'हो गया जो कुछ विद्यमान है। यह स्पष्ट ही ब्रह्म से जयत के अभिन्‍न होने का 
नचर्णत् है । 
इस प्रकार उपनिषदों में वरित विभिन्‍न दार्शनिक विचार जो चरम सीमा 
को प्राप्त हुए हैं उनका पूर्व रूप अथवंवेद में सुरक्षित है । इस दृष्टि से श्रथर्ववेद 


» अथर्ववेद १०,१०,२६॥ 
« देखिए, अथवेवेद १०,८५,१।॥ 
का चही, १०,७, १ २-१ ३ । 
, ब्रह्मणा भूमिविहिता ब्रह्म द्योरत्तराहिता । 
ब्रह्म दमृघ्व॑ तियंक्‌ चान्तरिक्षं व्यचोहितम ॥ (१०,२,२४) 


प्वैदिक वाहुमय का संक्षिप्त परिचय ४७ 
संहिता का महत्त्व और भी अधिक बढ़ जाता है। दस 
भ्रथवेवेद में वरुण को सम्बोधित करके एक सूक्त आया है जिसमें परमात्मा 
की भव्यता का ऐसा भव्य वर्शान है जैसा वैदिक साहित्य में अन्यत्र उपलब्ध नहीं 
“होता | यथा-- 
उठेय॑ भूमिवेर्णस्पराज्ञ उतासो दोब हती हूरे भ्रन्ता । 
उतो समुद्री चरुणस्थ कुक्षी उतरस्मिस्तल्प उदकेनिलीन:॥ (४,१६,१) 
अर्थात्‌ यह भूवलय वरुण राजा का साम्राज्य है, उसका अधिकार दूर तक 
'प्रसृत गगन-मण्डल तक फैला हुआ है १ थे दो समुद्र वरुण की कुक्षियाँ हैं, तव भी 
बहू इस जलबिन्दु में समाया हुआ है। आएंगे कह है कि 'चाहे कोई व्योम-मण्डल का 
अदन कर भाग ही जाये तो भी वह महाराज वरुण व निगाह से बच नहीं सकता । 
“उसके चर वहाँ भी हैं जो श्राकाश से उतरते हुए, अपने सह तयनों द्वारा सकल 
'पृथिवीलोक का पर्येवेक्षण करते रहते हैं (४,१६,४) !' 
थावा--पृथिवी के अन्तराल में स्थित समस्त भूत-जंगत को राजा वरुण 
“देखता रहता है, उसकी दुष्टि उससे भी परे पहुँचती है | मानव के प्रत्येक तिमिय को 
'वह गिनता रहता है श्लोर जुआरी जिस तरह अपने पासे रखते हैं उसी तरह वह 
अपनी प्रत्मेक दीति को निर्धारित करता है (४,१६,५) । स्पष्ट है कि वह 'वरुण' के 
न्माष्यम से परमेश्वर के गौरव और महिमा का ही वर्णन है । 


उपनिषद्‌ 
उपनिषदें जेसा कि पहले ही कहा जा चुका है, सामान्यतः ब्राह्मण भाग के 
ही अन्तर्गत आते हैं। ये आरण्यक ग्रन्थों को आँति उस वाडसय से सम्बद्ध हैं जिन्हें 
“हिन्दू घामिक “श्रुति' अर्थात्‌ स्वतः प्रकाशित साहित्य कहते हैं। ये उपनिषदे प्रारम्भिक 
“दाशलिक ग्रत्थ हैं जिलका स्थाव विश्व के साहित्य में किसी भी जाति भ्रथवा युग में 
“मानव-सस्तिष्क द्वारा उत्पन्न अद्भुत अपूर्व कृतियों के रूप में हैं ।* उपसिषदों में न 
तो वेद के विरुद्ध कंति है, और न ही बेद से उत्का कोई पृथक स्वतन्त्र अत्तित्त्व 
नहै। प्रत्युत वे वो गहत, शाश्वत सत्यों के ज्ञान का प्रतितिधित्त्व करते हैं जिन्हें औप- 
'निषदिक ऋषियों ने भ्पनी अन्तरात्मा में अनुभूत किया था। हाँ, यदि ब्राह्मण-ग्रन्थ 
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४६ छायावाद और वँदिक-दर्शन 


देखने से यह वात स्पष्ट हो जाती है कि इस युग में आध्यात्मिक ज्ञान चरम कोटि को 
प्राप्त हो सका । ईश्वर का सर्व-सुजक और रक्षक स्वरूप, ब्रह्म, तपस्‌, अहंस, प्राण 
'मचस्‌ आदि दाशनिक विषयों की समीक्षा सामान्य लोगों के चिन्तन का विषय बन 
“गई थी | उपनिषदों में ऋग्वेद के जिन विषयों का चरम विकास हुआ है उनका प्रति- 
बिम्ब अथवंवेद के सुक्तों में निहित है। इन रहस्यमय सूक्तों में यत्र-तत्र बड़े सुन्दर 
-और ऊँचे दाशनिक विचार जगमगाते हैं। यथा १९,५३ में काल की मीमांसा, कि 
'सब कुछ काल द्वारा ही उत्पन्त हुआ है ।' वास्तव में यह एक रहस्यात्मक दाशेनिक 
विचार है। १३वें काण्ड में 'रोहित-सृक्त' में रोहित को सर्यस्थ वीये का प्रतीक होते 
से जगत्‌ की सृष्टि आदि समस्त व्यापारों का निर्वाहक माना है। सूर्य के घोड़े उसी 
रोहित के रथ पर चढ़कर ले जाते हैं, वही यज्ञ का जनयिता तथा विश्व का निर्माता 
कहा गया है। इस वर्णन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि रोहित ब्रह्म का ही प्रतीक है! 
इसी प्रकार ११वें काण्ड के ७वें सूक्त में उच्छिष्ट नाम से 'परमात्मा' के 
चर्णान मिलता है । सब कुछ शेष कर देने के बाद जो कुछ रह जाता है वह 'उच्छिष्ट' 
'है। यह स्पष्ट ही उपनिषदों के 'नेति-नेति” का ही प्रकारान्तर से प्रतिपादन है। श्रन्यत्र 
उसे स्कम्भ (१०,७-८) कहकर स्मरण किया गया है। ४, ११ में अनड्वान (वृषभ) 
की स्रष्टा और धर्त्ता कहा गया है। १०,१० में गऊ का बड़ा मार्मिक वर्णान मिलता 
है । उसे जगत के समस्त पदार्थों की जननी के रूप में चित्रित किया गया है। 
जगत्‌ के समस्त पदार्थों का ग्राश्नयदाता होने के कारण तथा हिरण्यगर्भ से 
“भी पहले होने के कारण वह परमतत्व “स्कम्भ” की संज्ञा से मंडित है । वह तो ब्रह्म 
-का भी कारण होने से श्रथवंवेद में 'ज्येष्ठ ब्रह्म! के नाम से स्मरण किया गया है ।* 
“जिनमें भूमि, अन्तरिक्ष तथा आकाश समाहित हैं। श्रग्नि, चन्द्रमा, सुर्य, सभी देवता 
' तथा वायु जिसमें भ्रपित होकर रहते हैं, वही “स्कम्भ' है ॥? श्रथवंवेद १०,२ के आठ 
मंत्रों में मंत्र-द्रष्टा क्रमश: प्रश्न करता चलता है कि मनुष्य के विभिन्‍न अंगों का 
“निर्माण किसने किया ? मनुष्य में राग, विराग, भय, निद्रा आदि भाव कहाँ से भाते 
हैं ? अन्त में सभी प्रश्नों का उत्तर देते हुए कहता है कि वह “ब्रह्म ही यह सब कुछ 
'हो गया जो कुछ विद्यमान है। यह स्पष्ट ही ब्रह्म से जगत के अभिन्‍न होने का 
ववर्णत्त है । 
इस प्रकार उपनिषदों में वरणित विभिन्‍न दार्शनिक विचार जो चरम सीमा 
को प्राप्त हुए हैं उनका पूर्व रूप अथर्ववेद में सुरक्षित है। इस दृष्टि से श्रथवंवेद 


* अथवंवेद १०,१०,२६। 

« देखिए, अथर्ववेद १०,८,१॥ 

« वही, १०,७,१२-१३ । 

“४, ब्रह्म॒णा भुमिविहिता ब्रह्म द्यौदत्तराहिता । 

ब्रह्म दमुध्वे तिर्यक चान्तरिक्षं व्यचोहितम ॥ (१०,२,२४) 


6८ ञ्णं हि ्श्छ 


है 0५] 
अँँदिक वाइमय का संक्षिप्त परिचय 


'झंहिता का महत्त्व और भी अ्रधिक बढ़ जाता हैं। मा 
अथवेवेद में वरुण को सम्बोधित करके एक सुक्त आया है जिसमें परमात्मा 
की भव्यता का ऐसा भव्य वर्णन है जैसा वैदिक साहित्य में भन्यत्र उपलब्ध नहीं 
होता | यथा--- 
उतेयं भूमिवेंश्णस्पराकज्ष उतासो छोद ह॒ती दूरे भनन्‍्ता । 
उतो समुद्र वरुशस्य कुक्षो उतास्मिन्तत्प उदकेतिलीन:॥ (४,१६,३) 
अर्थात्‌ यह भूवलय वरुण राजा का साम्राज्य है, उप्तका अधिकार दूर तक 
'प्रसृत गगन-मण्डल त्तक फैला हुआ है। ये दो समुद्र वरुण की कुक्षियां हैं, तब भो 
बहू इस जलबिन्दु में समाया हुआ है। श्रागे कहा है कि 'चाहे कोई व्योम-मण्ठत् का 
भेदत कर भाग ही जाये तो भी वह महाराज वरुण की निभाह से बच नहीं सकता । 
उसके चर वहाँ भी हैँ जो आकाश से उतरते हुए, अपने सहस्नर नयनों द्वारा सकल 
'पूथिवीलोक का पर्येवेक्षण करते रहते हैं (४,१६ है) है 
चावा--पृथिवी के श्रन्तराल में श्थित समस्त भूत-जगत को राजा वर्ण 
"देखता रहता है, उसकी दृष्टि उससे भी परे पहुँचती है। मानव के प्रत्येक निम्िष को 
'बह ग्रिनता रहेता है और जुआरी जिस तरह अपने पासे रखते हैं उप्ती तरह बह 
'अपनी प्रत्येक नीति को निर्धारित करता है (४,१६, ५) । स्पष्ट है कि वहु 'बरुण' के 
मध्यम से परमेश्दर के गौरव और महिमा का ही वर्णन है । ;न्‍ 


उपनिषद्‌ 


उपनिषदें जैसा कि पहले ही कहा जा चुका है, सामान्यतः ब्राह्मण भाग के 
'ही अन्तर्गत थाते हैं। ये आरण्पक ग्रन्‍्यों की भाँति उस वाहुमय से सम्बद्ध हैं जिन्हें 
"हिन्दू घामिक “शुत्ति' अर्थात्‌ स्वतः प्रकाशित साहित्य कहते 


हैं। मे उपनियदे प्रारम्भिक 
“दार्शनिक ग्रन्थ हैं जिनका स्थाव विश्व के साहित्य में किसी भी जाति अथवा युग में 
'मानव-सस्तिष्क द्वारा उत्पन्न अद्भूत अपूर्व कृतियों के रूप में हैं)! उपनिषदों में न 
तो बेद के विरुद्ध क्रांति है, और न हो बेद से उनका कोई पृथक्‌ स्वतन्त्र श्रस्त्स्व 
नहै। अ्रत्युत वे तो गहन, शाश्वत सत्यों के ज्ञान का प्रतिनिधित्व करते हैं. जिन्हें प्रौप- 
“लिषदिक ऋषियों ने अपनी अन्‍्तरात्ता में अनुभूत किया था। हाँ, यदि आह्यण-न्ध 
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४६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


देखने से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि इस युग में भ्ाध्यात्मिक ज्ञान चरम कोटि को 
प्राप्त हो सका । ईश्वर का सर्व-सुजक और रक्षक स्वरूप, ब्रह्म, तपसू, अहंस, प्राण 
_मनस्‌ आदि दाशैनिक विषयों की समीक्षा सामान्य लोगों के चित्तन का विषय बन 
गई थी । उपनिषदों में ऋग्वेद के जिन विषयों का चरम विकास हुआ है उनका प्रति- 
बिम्ब अथर्ववेद के सुक्तों में निहित है । इन रहस्यमय सूक्तों में यत्र-तञ्र॒ बड़े सुन्दर 
“और ऊँचे दाशेनिक विचार जगमगाते हैं। यथा १६,५३ में काल की मीमांसा, कि 
'सब कुछ काल द्वारा ही उत्पन्न हुआ है ।” वास्तव में यह एक रहस्यात्मक दार्शनिक 
विचार है। १३वें काण्ड में “रोहित-सूक्त' में रोहित को सूर्येस्थ वीये का प्रतीक होने 
से जगत्‌ की सृष्टि आदि समस्त व्यापारों का निर्वाहक माना है। सूर्य के घोड़े उसी 
“रोहित के रथ पर चढ़कर ले जाते हैं, बही यज्ञ का जनयिता तथा विश्व का निर्माता 
कहा गया है| इस वर्णान से स्पष्ट प्रतीत होता है कि रोहित ब्रह्म का ही प्रतीक है। 
इसी प्रकार ११वें काण्ड के ७वें सुक्त में उच्छिष्ट नाम से 'परमात्मा” का 
चर्णन मिलता है। सब कुछ शेष कर देने के बाद जो कुछ रह जाता है वह 'उच्छिष्ट' 
है। यह स्पष्ट ही उपनिषदों के 'नेति-मेति” का ही प्रकारान्तर से प्रतिपादन है। अन्यत्र 
'उसे स्कम्भ (१०,७-८) कहकर स्मरण किया गया है। ४,१९१ में अ्रनड्वान (वृषभ) 
को स्रष्टा और धर्त्ता कहा गया है। १०,१० में गऊ का बड़ा मामिक वर्णात मिलता' 
है । उसे जगत के समस्त पदार्थों की जननी के रूप में चित्रित किया गया है।* 
जगत्‌ के समस्त पदार्थों का आश्रयदाता होने के कारण तथा हिरण्यगर्भ से 
"भी पहले होने के कारण वह परमतत्व 'स्कम्भ' की संज्ञा से मंडित है । वह तो ब्रह्म 
-का भी कारण होने से अथर्ववेद में 'ज्येष्ठ ब्रह्म! के नाम से स्मरण किया गया है।* 
'जिनमें भूमि, अन्तरिक्ष तथा आकाश समाहित हैं | अ्रग्ति, चन्द्रमा, सूर्य, सभी देवता 
* तथा वायु जिसमें श्रपित होकर रहते हैं, वही 'स्कम्भ” है।* अथवंवेद १०,२ के आठ 
मंत्रों में मंत्र-द्रष्टा क्रमश: प्रश्त करता चलता है कि मनुष्य के विभिन्‍न अंगों का 
“निर्माण किसने किया ? मनुष्य में राग, विराग, भय, निद्रा आदि भाव कहाँ से आते 
हैं ? अन्त में सभी प्रश्नों का उत्तर देते हुए कहता है कि वह 'ब्रह्म' ही यह सब कुछ 
'हो गया जो कुछ विद्यमान है।* यह स्पष्ट ही ब्रह्म से जगत के अभिन्‍न होने का 
ध्वर्णत्त है । 
इस प्रकार उपनिषदों में वर्शित विभिन्‍न दार्शनिक विचार जो चरम सीमा 


ड् 


को प्राप्त हुए हैं उनका पूर्व रूप अथर्ववेद में सुरक्षित है। इस दृष्टि से श्रथवंवेद 


« अथवेवेद १०,१०,२६। 

« देखिए, अथवंवेद १०,८,१। 

- चही, १०,७, १२-१३ | 

“४, ब्रह्मणा भूमिविहिता ब्रह्म थौरुत्तराहिता । 

ब्रह्म दमूघ्व॑ तियंक चान्तरिक्ष व्यवोहितम ॥ (१०,२,२४) 


बदिक वाहुसय का संक्षिप्त परिचय रह 


(बम्बई) में यह संख्या २२३ मिलती है। बेवर महोदय १७० संख्या का उल्लेख करते 
हैं ।! इनकी संख्या चाहे जितनी हो इनमें १३ सर्वाधिक प्रसिद्ध हैं और प्राचीन भी 
हैं--ईश केन कठ प्रश्न मुण्डक माष्डूवय तैंसिरीह, ऐतरेय च छान्दोग्यं वृह॒दारण्यक 
दश ।” इनके अतिरिक्त कौपीतकि, श्वेताश्वतर और मैत्रागिणी, ये १३ उपनिपदे 
चेदान्त कहलाती हैं । अन्य उपनिपदें तत्तद्ेवता-विषयक होते से तास्तरिक मानी जाती 
हैं । ये उपनिपदें वैष्णव, शाक्त, शैव तथा योग-विपयक हैं । 


विभाजन--ड्यूसन के अनुसार उपनिषदों का कालानुसारी विभाजन इस 
प्रकार है--- 


(क) प्राचीन पद्योपनिषदू--जिनकी संख्या ६ है--(१) वृहदारण्पक, 
(२) छान्दोग्य, (३) तैत्तिरीय, (४) ऐतरेय (५) कौपीतकि झ्ौर 
(६) केन । 
(ख) प्राचीन पद्योपनिपदें---(७) कठ, (८) ईश, (६) श्वेताश्वतर, (१०) 
मुण्डक और (११) महानारायरा १ 
(ग) पिछली गद्योपनिपदें---( १२) प्रश्न, (१३) मैचतरायिणी, (१४) माण्डूक्य 
(घ) श्रथर्वश--ततान्त्रिकि-योग, सांख्य, वेदान्त, शैव, वैष्णव, शाक्त ।* 
मेक्डानल और विस्दरनिट्ज का उपनिपद्‌-विभाजन भी ड्यूसन के विभाजन 
से बिल्कुल मेल खाता है ।* डा० बेलवलकर तथा रानाडे और चिंतामणि विनायक 
बेच्च के विभाजन में थोड़ी भिन्‍नता है | उपनिपदों का वर्गीकिरण चाहे जिस आधार 
पर किया जावे, पर इतना स्पष्ट है कि सभी प्राचीन उपनिपदें निश्चय ही ब्राह्मणों 
और आ्आरण्यकों की समकालीन हैं तथा बुद्ध और पाशिनि के पूर्व की हैं। उपनिपदों 
के आरम्भिक विकास में ऐतरेय, बृहृदारण्यक, छान्दोग्य, तैत्तिरीय, कौपीतकि और 
केन इन छः: उपनिपदों के नाम सरलतापूर्वेक लिये जा सकते है। इनमें वेदान्त का 
सिद्धान्त अपने शुद्ध रूप में प्रतिपादित हुआ है । कढ और श्वेतश्वतर उपनिपदें भी 
बुद्ध-पूवे की ही प्रतीत होती हैं । ' 
उपनिषदों का श्रर्थ--यह शब्द 'उप' तथा “नि” उपसर्ग पूर्वक 'सद” धातु से 
निष्पत्न हुआ है। सद्‌ धातु के तीन अर्थ हैं--विशरण, गति और अ्रवसादन । 'विशररो 
साश: अविद्याया: नाशः, 'गतिविद्याप्राप्ति' तथा श्रवसादन-शिथिलता । श्रर्थात्‌ 
जिनका अध्ययन करके श्रविद्या का नाश होता है, जिनके द्वारा विद्या (बह्मानन्द) | 
की प्राप्ति होती है तथा जिनके द्वारा पुन: पुतः जन्मत:! अर्थात्‌ भ्ृत्यु और जन्म के 


चक्र से सदा के लिए मुक्ति मिल जाती है। ऐसी अवस्थाओओं के प्रतिपादक ग्रन्थ उप- 
निपद्‌ कहे जाते हैं । 


१. उपनिपद्‌ चिन्तन, पृ० २० से उद्धृत (देवदत्त शास्त्री) । 

२. ड्यूसल : दी फिलासफी आफ दी उपनियपद्‌, पु० २३ से २६ तक | 

३. मंक्डानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ २११-१२, विन्टरनिदज : ए 
हिस्द्री ऑफ इण्डियन -लिट्रेचर, भाग १, पूृ० २३६। कद 


-डं८ - छायावोद और -वैदिक-दं्शन- 
वेद को यज्ञिय परम्परा का प्रतिनिधित्त्व करते हैं तो उपनिषद्‌-ग्रन्थ वेद की आत्मा 
का प्रकाशन ।* प्रथम वेद का कर्मकाण्ड है तो अंतिम ज्ञानकाण्ड । वास्तव में उप- 
निषदों में वैदिक चिंतन, वैदिक स्वभाव एवं मौलिक विचारों की दृष्टि से ऋंतिकारी 
परिवतंन नहीं है प्रत्युत बैदिक धारणाओं का विकास, विस्तार और परिवर्तन है । 
वेद के प्रमुख विचार उपनिषदों में आकर परिपक्‍वता को प्राप्त होकर परवर्ती भार- 

' तीय धर्म, दर्शन और संस्कृति की दृढ झ्राधारशिल़ा> बन सके ।. 

उपनिषदों में सबंत्र ऐसी उक्तियाँ आई हैं जिनसे थेंहे प्रमारित होता है कि 

' स्वयं औपनिषदिक ऋषि वेदों की प्रामाणिकता को बराबर महत्त्व देते रहे हैं---. 
' मुण्डकोपनिषद्‌ (३,२, १०) में कहा है--'एतद्ऋचाभ्युक्तम्‌', ऐतरेयोपनिषद्‌ (२,५) 
' में आया है “तदुक्त ऋषिरणा । इसी प्रकार बृह०उ० (२,५,१८) में कहा है--'तदेतद्‌" 
ऋषि: पश्यन्‌. अवोंचत्‌ ।! 

यदि अन्य दृष्टि से भी देखें तो लगभग सभी प्राचीन उपनिषदें अपनी-प्रपनी 

* शाखा-के आरण्यक ग्रन्थों के ही अंध्याय हैं और ये आरण्यक स्वयं ब्राह्मणों के भाग 
' हैं--यथा ऋग्वेद के ऐतरेय आरण्यक के अन्तर्गत द्वितीय मण्डल' के चार प्रपाठक' 

. 'ऐतरेयं उपनिषद्‌” कहलाते हैं । इसी प्रेकार ऋग्वेद के कौबीतक़ि ब्राह्मण से सम्बद्ध 
. कौपीतकि आरण्यक है जिसमें १५ अध्याय हैं, बीच के ३ से ६ तक के अध्याय 
पकौषीतक़ि उपनिषद्‌”: कहलाते हैं । यजुर्वेद के तैत्तिरीय आरण्यंक के दस अंशों में से 

७ से € तक के तीन अंश “तैत्तिरीय उपनिपद्‌” के नांम से ख्यात हैं। उसका दसवाँ 
अंश 'महानारायण उपनिषद्‌” कहलाता है। इसी प्रकार शुक्ल यजुर्वेद के शतपथ' 

' ब्राहारं की अ्तिंम अंश आरपंयक है इसंके-अंतिम छः अध्याय प्रंसिद्ध 'वृहदारण्यकोप- 
निपद्‌' नांम-से संकंलित हैं । इन्हें आरण्यकोपनिपद्‌ भी कहते हैं । 

सामबेद की ताण्ड्य शाखा के छान्‍्दोग्य ब्राह्मण के आठ प्रपाठक 'छान्दोग्योप- 
निषंद' कहलाते हैं । 'केनोपनिपद्‌' जैमिंनीय आरण्यक से सम्बद्ध है, कुछ उपनिपद्‌ 
तो सीधे संहिंताओं के भाग हैं। यथा--'ईशावास्योपनिषद्‌': वाजसनेयी संहिता से 
सीघा सम्बन्ध रखता है। यह इसे संहिता का अंतिम ४० वाँःश्रध्याय है । “मेत्रा- 

- बिणोपनिपद' भी सीधे मंत्रायिणी संहिता से. जुड़ा हुआ है. ये संहिताओं से सम्बद्ध 

होने के कारण 'संहितोप॑निपद्‌' कहलाते हैं। “संहितोपनिपद्‌” के अन्तर्गत ही चरक 
शाखा का 'कठोपनिपद” और श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ की भी गंणना होती है ।* 
प्रश्न, मुण्डक और माण्डक्योपनिपदों का अरथवंवेद से सम्वन्ध है । 
' यों तो उपनिपद्‌-साहित्य पर्याप्त विस्तृत भौर समृद्ध है। इनकी संख्या में 
मतभेद है । मुक्तिकोपनिषद्‌ में इनकी संख्या १०८ दी हुई है। अरड्यार लाइब्रेरी 
मद्रास से प्रकाशित सूची में यह संख्या १७६ दी गई है । “उरपनिषद्‌ वाक्य महाकोश 





-१. #६४एथॉ- हां; ॥85 07 776 ए9एांध965, 7- ]44, 
2. 56९, 5. 0. $ला : ॥/ह5० शरा050एाए णी वार एफगंशा४75, ?- 2. 
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(बम्बई) में यह संख्या २२३ मिलती है। वेवर महोदय १७० संख्या का उल्लेख करते 
हैं ५ इनकी संख्या चाहे जितनी हो इनमें १३ सर्वाधिक प्रसिद्ध है और प्र।दीद भी 
हैं-.-ईश केन कठ प्रश्न मुण्डक माण्डूक्य तैंत्तिरीह, ऐतरेय च छान्दोग्य॑ वृहदारप्यक 
दश ।” इनके अतिरिक्त कौपीतकि, श्वेताश्वतर और मैत्राग्रिणी, ये १३ उपनिपदें 
चेदान्त कहलाती हैं । श्रन्य उपनिपदें तत्तहेवता-विंषयक होने से तान्त्रिक मानती जाती 
हैं । ये उपनिपदें वैष्णव, शाक्त, शैव तथा योग-विपयक हैं । 


विभाजन--ड्यूसन के अनुसार उपनिषदों का कालासुसारी विभाजन इस 
प्रकार है--- 


(क) प्राचीन पद्योपनिपदू--जिनकी संझया ६ है--(१) वबृहदारण्पक, 
(२) छात्दोग्य, (३) तैत्तिरीय, (४) ऐतरेय (५) कौपीतकि और 
(६) केन । 
(ख) प्राचीन पद्योपनिपरदे--(७) कठ, (८) ईश, (६) श्वेताश्वत्तर, (१०) 
मुण्डक और (११) महानारायण । 
(ग) पिछली गद्योपनिषदें--( १२) प्रश्न, (१३) मैत्रायिणी, (१४) माण्डूक्य 
(घ) अथर्वेश--तान्त्रिकि-योग, सांख्य, वेदान्त, शैव, वैष्णव, शाक्त ।* 
मवंडानल और विन्टरनिट्ज को उपनि्षदू-विभाजन भी ड्यूसन के विभाजन 
से बिल्कुल मेल खाता है ।१ डा० बेलवलकर तथा रानाडे और चितामणि विनायक 
वैद्य के विभाजन में थोड़ी भिन्‍नता है| उपनिपदों का वर्गीकरण चाहे जिस आधार 
चर क्रिया जावे, पर इतना स्पष्ट है कि सभी प्राचीन उपनिप्द निश्चय ही ब्राह्मणों 
और आरण्यकों की समकालीन हैं तथा बुद्ध और पाणिनि के पूर्व की हैं। उपनिपदों 
के आरभ्भिक विकास में ऐतरेय, बुहृदारण्यक, छान्दोग्य, तैत्तिरीय, कौषीतकि और 
केन इन छेः उपनिषदों के नाम सरलतापूर्वक लिये जा सकते है । इनमें वेदान्त का 
सिद्धान्त भ्रपने शुद्ध रूप में प्रतिपादित हुआ है । कढ और श्वेत/श्बतर उपनिपदे भी 
बुद्ध-पूर्व की ही प्रतीत होती हैं । 
उपनिषों का श्रथे--यह्‌ शब्द 'उप' तथा “नि! उपसर्ग पूर्वक 'सद” धातु से 
निष्पत्न हुआ है। सद्‌ धातु के तीन श्रर्थ हैं--विशरण, गति और श्रवसादन। 'विशररो 
नाश: श्रविद्याया: वाश:', गतिविद्याप्राप्ति' तथा अ्रवसादन-शिथिलता । अर्थात 
जिनका अध्ययत करके अविद्या का नाश होता है, जिनके द्वारा विद्या (ब्रह्मानन्द) न 
की प्राप्ति होती है तथा जिनके द्वारा पुनः पुनः जन्मतः' शर्थात्‌ मृत्यु और जन्म के 


चक्र से सदा के लिए मुक्ति मिल जाती है। ऐसी अवस्थाओं के प्रतिपादक ग्रन्थ उप- 
निपद्‌ कहे जाते हैं । 





उपनिपद्‌ चिन्तन, पृ० २० से उद्धृत (देवदत्त शास्त्री) । 

डयूसन : दी फिलासफी आफ दी उपनिपद्‌, पृ० २३ से २६ तक । 

मैक्डानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृष्ठ २११-१२, विन्टरनिदज : ए 
हिस्ट्री ऑफ इण्डियन लिट्रेचर, भाग १, पृ० २३६ । ० हल 


१. 
२. 
३. 


४० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


डयूसन उपनिषदों के आन्तरिक अभिप्राय को प्रकट करने के लिए कई अर्थ 
देता है जिनमें रहस्यमयता का भाव सबके साथ जुड़ा हुआ है | उसका कथन है कि- 
+१₹ हा& 94588865 ००॥९०८० उग्र गाज कराएवड (0 06 प़ञंआ465, एरएंशः (6 
एव एफंशराबत5, बा8 ०क्षायंग्रव्त, 4६ क्या! 96 28(ण68 €शंतला। धा्षा (पा 
३08९002/ #69 जा।ए0ए6 ६6 गरव्ययांगढ, *56लल 5ं87, 5९०४० पध्वा7०, 5९ट९ल 
ग्राफुण/, 88०९६ रद, इढटाल ईगप्रोब, 5०ण०६ गराडगगणात अर्थात्‌ “उप 
निषद' का सामान्य अश्रर्थ गुह्मचित्न, गुह्मननाम, ग्रुह्मशब्द, रहस्यमय सिद्धान्त य 
गुह्यादेश है। रहस्यमयता अथवा गोपनीयता का भाव उपनिषदों के साथ अनिवार्य 
रूप से जुड़ा हुआ है | उपनिपदों के साथ गुरु द्वारा योग्य एवं अश्रधिकारी शिष्य के 
रहस्यमय विचारों की प्रेपणीयता का अभिप्राय निहित है। तत्त्व-ज्ञान प्राप्त करने 
हेतु शिष्य द्वारा गुरु के निकट बैठे जाने के लिए भी उपनिपद्‌ का प्रयोग समीचीन 
है। और यह शब्द इस गुप्त सभा में दिये गए रहस्यमय-सिद्धान्त के पर्याय के रूप 
में भी प्रयुक्त हो सकता है | तै० उ० में आ्राया है /इत्युपनिषत्‌' २-६, श्वे० उ० ५-६ 
में शतह्वेदगुद्मोपनिषत्सु' वाक्यांश का प्रयोग हुआ है जिसमें उपनिषद्‌ से पूर्व 'गुहा' 
विशेषण विद्यमान है। जिसका अर्थ रहस्यमय के अतिरिक्त अन्य कुछ 'हो ही नहीं 
सकता। अतः “उपनिषद्‌! का श्रर्थ “रहस्यम्‌' ही उपयुक्त है। तै० उ० ३,१० में 
“इत्मुपनिषद्‌! “ब्रह्म-विद्या' के पर्याय अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। इसी उपनिपद्‌ १,११ 
में ही आया है--एप आदेश: । एव उपदेश: । एपावेदापनिषद्‌ । एत्तदनुशासनम्‌ । 
इनका' प्रयोग हुआ है जिन वाक्याशों से एक शोर उपनिषदों का वेदों से घनिष्ठ 
सम्बन्ध भी द्योतित होता है और दूसरी ओर “उपनिषद्‌” का स्पष्ट रहस्यात्मक अर्थ 
भी ध्वनित हो जाता है। केन० उ० में शिष्य ग्रुरु के समीप जाकर प्रार्थना करता है- 
“उपनिपद भो बृहीत्युक्ता उपनिषद्‌ ब्राह्मीं बावत उपनिपदमबुमेति ।' (४,७) है 
गुरुदेव / मुझे उपनियद्‌ का उपदेश कीजिये” इस पर गुरु ने कह्दा 'हमने तुझे उपतिपदु 
बतला दिया, निश्चय ही हमने ब्रह्म-विपयक उपनिषद्‌ बतला दिया--में उपतिपदु 
शब्द की तीन वार आवृत्ति हुई है। इस श्रुति में “ब्राह्मीमू, उपनिपद्‌” का प्रयोग 
निविवादेन “ब्रह्म-विययक रहस्यमयी विद्या” के श्रर्थ में हुआ जो गुरु के निकट जाकर 
ही प्राप्त होती थी। 
प्रमुख उपनिषदों के अध्ययन से पता चलता है कि उनका प्रतिपाद्य विषय 
*ब्रह्म-विद्या अथवा आत्म-विद्या की प्राप्ति है ।? ये ग्रन्थ जीवन के चिरन्तन सत्य की 
अपरोक्षानुभूति कराने वाले उच्च दाह निक रहस्यमय गअ्न्थ हैं, जिनमें दरह्म के स्वरूप, 
आत्मा के स्वरूप, आत्मा का ब्रह्म के साथ तादात्म्य, और इस प्रकार आत्म-परमात्म 
तत्त्व की एकरूपता स्थापित करेके विश्व के सभी पदार्थों के पीछे एक ही सत्ता 
के विद्यमान होने तथा आत्मानुभूति द्वारा अविद्या के पिंजरे में से निकल श्रभय और 
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चैदिक वाहुमय का संक्षिप्त परिचय १ 


भनिर्भयता की स्थिति प्राप्त करते हुए जीवन्मुक्ति प्राप्त कर लेने जैसे महत्त्वपूर्ण दा्श- 
'निक सिद्धास्तों का प्रतिपादन हुआ है ।* 


उपनिषदों का संक्षिप्त परिचय : 


जैसा कि स्पष्ट किया जा चुका है कि उपनिषद्‌-साहित्य में सर्वाधिक प्रमुख और 
आ्रमाशिक १३ ही उपनिपदे हैं जितमें केवल एकादश का संक्षेप में बुत निम्न 
प्रकार है ।* 

१. ईशाबास्थोपनिषद्‌ू--यह शुक्ल-यजुर्वेद संहिता का ४० वाँ अध्याय है। 
मंत्र भाग का अंश होने के कारण इसका उपनिषदों में विशेष महत्त्व है। यह उप- 
निपद्‌ कलेवर की दृष्टि से लघुकाय है। केवल १८ मंत्र हैं। इस उपनिपद्‌ में निर्भुण 
एवं सगुरण ब्रह्म की महत्ता एवं उसके स्वरूप का वर्णन वड़ी विशदता से हुआ है। 
इस उपसिपद्‌ का प्रथम मंत्र ही भारत की त्यागमूलक संस्कृति का मूलाधार है । 
यहाँ कहा गया है कि संसार के सभी पदार्थ उससे आवासित हैं, अतः त्यागपूर्वक ही 
विषयों का उपभोग करना चाहिये। इस प्रकार आचरण करने से मनुष्य की कर्म 
लिप्त नहीं होते । गीता में इसी मंत्र की आत्मा का विकास हुआ है। €ठे, ७वें 
मंत्र में साम्यावस्था पर आधारित अद्वैतानुभूति का वर्णन है जिसका प्रभाव गीता के 
पष्ठ श्रध्याय के २९, ३०वें श्लीक में दुष्टिगीचर होता है। ब्रह्म की प्राप्ति के 
'लिए ज्ञान और कर्म दोनों के समान महत्त्व तथा सभन्बय को स्वीकार किया गया 
है । संभूति-अरसंभूति का विचार भी यहाँ विद्यमान है । 

२. केनोपनिषदुू---इसके आरम्भिक पद 'केनेषितं पत॒ति' के आधार पर 
इसका नामकरण हुआ है । तबलकार शाखा से सम्बद्ध होने के कारण इसका नाम 
ततबलकारोपनिपद' भी है। इसमें चार खण्ड हैं और मंचर-संख्या ३४ है। प्रथम दो 
खण्ड पद्म में और अंतिम दो गद्य में हैं । प्रथम खण्ड में उपास्य सग्रुण ब्रह्म का भ्शेय 
निर्मुश ब्रह्म से पार्थंक्य व्यक्त करते हुए उसके स्वरूप को सांकेतिक ढंग से समभाने 
की चेष्टा की है । उस ब्रह्म के बारे में कहा है कि--उसे आँखें नहीं देख सकतीं, न 
वाणी, मत उस तक पहुँच सकता है, वह भ्रज्ञेय है, हम नहीं समझ सकते कि तत्सम्बन्धी 
उपदेश हमें दे सकता है ।? वह सभी इन्द्रियों का कारण है ञ्रतः सब से परे है । वह 
अनिवेचनीय है। भ्रन्तिम दो खण्डों में उम्ता हेमवती और इन्द्र का बड़ा ही रोचक 


आख्यान है जिसके द्वारा ब्रह्म की सर्वशक्तिमत्ता तथा देवताओं की अल्प -शक्तिमत्ता 
- पर प्रकाश डाला गया है । 





१. डबूसन : फिलासफी ऑफ दी उपनिषद्ज, पु० ३६ । 


- यहाँ जो विवरण दिया जा रहा है वह ड्यूसन के वर्गीकरण के आधार पर न 


दिया जाकर गीता प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित उपनिपदांक में दिए क्रम के: 
आधार पर ही दिया जा रहा है । 


३. केन उपनिपद १, १, ३ 


९ छायावबाद और वेदिक-दर्शन 


डयूसन उपनिषदों के आन्तरिक अशिप्राय को प्रकट करने के लिए कई अर्थ 
देता है जिनमें रहस्यमयता का भाव सबके साथ जुड़ा हुआ' है । उसका कथन है कि- 
5] 66 995582९8 20][९0९८९ वर 777 व)6७८ 0 ॥6 पएग्रांडब638, प्रशर्तश' 7॥6 
एणव ए-ृषांञरी३65, 870 बापंत०त, 4६ ज्यों] 968 ॥/008 एंव शर्त (द्वाप्था 
४02८7 (86ए ए0[ए68 06 ॥76शआंए2, “३९८० अंश, 5९ट० गरश्याठ, इच्एाथ॑ 
ग्राएण०6, 5९०८ ए0र्द, 56९०८ सिाग्रापब, 5०स८ व्राडशधपटांणा, * श्रर्थात्‌ 'उप- 
निपद'! का सामान्य अर्थ गुह्मचिह्न, ग्रुद्मनाम, गुह्मशब्द, रहस्यमय सिद्धान्त या 
गुह्मादेश है। रहस्यमयता अथवा गोपनीयता का भाव उपनिपदों के साथ अनिवायें 
रूप से जुड़ा हुआ है । उपनिषदों के साथ गुरु द्वारा योग्य एवं अधिकारी शिष्य को 
रहस्यमय विचारों की प्रेषणीयता का अ्रभिष्राय निहित है । तत्त्व-ज्ञान प्राप्त करने 
हेतु शिष्य द्वारा गुरु के निकट बैठे जाने के लिए भी उपनिषद्‌ का प्रयोग समीचीन 
है। और यह शब्द इस गुप्त सभा में दिये गए रहस्यमय-सिद्धान्त के पर्याय के रूप 
में भी प्रयुक्त हो सकता है तै० उ० में आया है “इत्युपनिषत्‌! २-६, श्वे० उ० ५-६ 
में 'तद्वेदगुह्मोपनिषत्सु' वाक्यांश का प्रयोग हुआ है जिसमें उपनिषद्‌ से पूर्व “गुह्म' 
'विशेषण विद्यमान है। जिसका अर्थ रहस्यमय के अतिरिक्त अन्य कुछ हो ही नहीं 
सकता । अ्रत: “उपनिपद्‌' का श्रर्थ 'रहस्यम्‌” ही उपयुक्त है। तै० उ० ३,१० में 
“इत्युपनिपद्‌” “ब्रह्म-विद्या' के पर्याय श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है। इसी उपनिपद्‌ १,११ 
में ही आ्राया है--एप आदेश: । एब उपदेश: । एपावेदापनिषद्‌ । एतदनुशासनम्‌ | 
इनका प्रयोग हुआ है जिन वाक्याँशों से एक ओर उपनिषदों का वेदों से घनिष्ठ 
सम्बन्ध भी द्योतित होता है और दूसरी ओर “उपनिषद्‌” का स्पष्ट रहस्यात्मक भ्रर्थ 
भी ध्वनित हो जाता है। केन० उ० में शिष्य गुरु के समीप जाकर प्रार्थना करता है-- 
“उपनिपदं भो ब्रृहीत्युक्ता उपनिषद्‌ ब्राह्मीं वावत उपनिपदमबूमेति ।' (४,७) है 
गुरुदेव ! 'मुझे उपनिषद्‌ का उपदेश कीजिये” इस पर गुरु ने कहा 'हमने तुफे उपनिपद्‌ 
बतला दिया, निश्चय ही हमने ब्रद्मया-विपयक उपनिषद्‌ वत्तला दिया--में उपनिपद्‌ 
शब्द की तीन वार श्रावृत्ति हुई है। इस श्रुति में “ब्राह्मीमू, उपनिषद्‌” का प्रयोग 
'निविवादेन “ब्रह्म-विषयक रहस्यमयी विद्या” के अर्थ में हुआ जो गुरु के निकट जाकर 
ही प्राप्त होती थी । | 
प्रमुख उपनियदों के अध्ययन से पता चलता है कि उनका प्रतिपाद्य विपय 
“ब्रह्म-विद्या श्रथवा आत्म-विद्या की प्राप्ति है ।” ये ग्रन्थ जीवन के चिरन्तन सत्य की 
अ्परोक्षान भूति कराने वाले उच्च दाईनिक रहस्यमय ग्रन्थ हैं, जिनमें द्रह्म के रवरूप, 
आत्मा के स्वरूप, आत्मा का ब्रह्म के साथ तादात्म्य, और इस प्रकार आत्म-परमात्म 
तत्त्व की एकरूपता स्थापित करके विश्व के सभी पदार्थों के पीछे एक ही सत्ता 
के विद्यमान होने तथा आत्मानुभृति द्वारा अविद्या के पिजरे में से निकल अभय ओर 
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चैदिक वाइुमय का संक्षिप्त परिचय ५१ 


निर्भयता की स्थिति प्राप्त करते हुए जीवन्युक्ति प्राप्त कर लेने जैसे महत्त्वपूर्ण दार्श- 
निक रिद्धास्तों का प्रतिपादन हुआ है ।* 


उपनिषदों का संक्षिप्त परिचय : 


जैसा कि स्पष्ट किया जा चुका है कि उपनिषद्‌-साहित्य में सर्वाधिक प्रमुख और 
ग्रामाशिक १३ ही उपनिपदें हैं जिनमें केवल एकादश का संक्षेप में वर्णन निम्स 
प्रकार है ।* 

१. ईजशावास्थोपनिषदु--यह शुक्ल-यजुर्वेद संहिता का ४० वाँ अध्याय है। 
मंत्र भाग का अंश होने के कारण इसका उपनिषदों में विशेष महत्त्व है। यह उप- 
'निषद्‌ कलेबर की दृष्टि से लघुकाय है। केवल १८ मंत्र हैं। इस उपनिषद्‌ में निर्गुण 
एवं सगुण ब्रह्म की महत्ता एवं उसके स्वरूप का वर्णोत बड़ी विशदता से हुआ है। 
इस उपनिषद्‌ का प्रथम मंत्र ही भारत की त्यागमूलक संस्कृति का मूलाधार है। 
यहाँ कहा गया है कि संसार के सभी पदार्थ उससे आवासित हैं, श्रतः त्याग्रपूर्वक ही 
विषयों का उपभोग करता चाहिये। इस प्रकार आचररा करने से मनुष्य को कर्म 
लिप्त नहीं होते । गीता में इसी मंत्र की आत्मा का विकास हुआ है। ६ठे, ७वें 
मंत्र में साम्यावस्था पर आधारित अद्वेतानुभूति का वर्णान है जिसका प्रभाव गीता के 
पष्ठ श्रध्याय के २६, ३०वें इलोक में दृष्टिगोचर होता है। ब्रह्म की प्राप्ति के 
'लिए ज्ञान और कम दोनों के समान महत्त्व तथा समन्वय को स्वीकार किया गया 
है। संभूति-असंभूति का विचार भी यहाँ विद्यमान है। 

२. केन्ोपनिषदु--इसके आरम्भिक पद 'केनेपितं पत॒ति' के आधार पर 
इसका नामकरण हुआ है । तबलकार शाखा से सम्बद्ध होने के कारण इसका नाम 
'तबलकारोपनिपद्‌' भी है। इसमें चार खण्ड हैं और मंत्र-संख्या ३४ है। प्रथम दो 
खण्ड पच्च में और अंतिम दो गद्य में हैं । प्रथम खण्ड में उपास्य सग्रुण ब्रह्म का अज्ञेय 
'निर्गुण ब्रह्म से पार्थेक्य व्यक्त करते हुए उसके स्वरूप को सांकेतिक ढंग से समभाने 
की चेष्टा की है । उस ब्रह्म के बारे में कहा है कि---उसे आँखें नहीं देख सकतीं, न 

* वाणी, मन उस तक पहुँच सकता है, वह अज्ञेय है, हम नहीं सम सकते कि तत्सम्वन्धी 
उपदेश हमें दे सकता है ।? वह सभी इन्द्रियों का कारण है भ्रतः सब से परे है। वह 
अनिर्वेचनीय है । अन्तिम दो खण्डों में उम्र हेमवती और इन्द्र का बड़ा 


ही रोचक 
* आख्यान है जिसके द्वारा ब्रह्म की सर्वशक्तिमत्ता तथा देवताओं की अल्प “शक्तिमत्ता 
- पर प्रकाश डाला गया है। 


जल ं््त_____्तत"ततततत........ततत 


१. ड्यूसन : फिलासफी ऑफ दी उपनिषद्ज़, पृ० ३६॥ 

- २. यहाँ जो विवरण दिया जा रहा है वह ड्यूसन के वर्गीकरण के आधार पर 
दिया जाकर गीता प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित उपनिपदांक में दिए क्रम के 

आधार पर ही दिया जा रहा है । कक पर 


; ३. केन उपनिपद्‌ १, १, ३ 


भ्र्र्‌ छायावाद और वैदिक-दर्शर्न 


३. कठोपनिषदु--कष्ण यजुर्वेद की कठ शास्रा के इस उपंनिषद्‌ में दी 
प्रध्याय हैं और प्रत्येक में तीन-तीन वल्लियाँ हैं, कुल ११६ मंत्र हैं। यम-तचिकेतस्‌ 
का प्रसिद्ध आख्यान इसी उपनिषद्‌ के आरम्भ में ही भौतिक-पदार्थों की असत्त्यता 
एवं क्षणभंगुरता-सम्बन्धी विचार अ्ये हैं (क5० १,२६) । श्रागे चल कर यमराज ने 
श्रेय और प्रेय दो मार्गों का उल्लेख करके भौतिक अभ्युदय (प्रेय) की अपेक्षा आध्या- 
त्मिक निःश्रेयल (श्रेय) को श्रेष्ठ बताया है। विवेकी पुरुष इसी मार्ग का अवलम्बन 
लेते हैं। इसमें आत्मा और ब्रह्म के स्वरूप का विवेचन विस्तार से हुआ है। श्रात्म' 
समस्त भूतों में व्याप्त होकर भी किस तरह निविकार रहता है इसका सुन्दर निदर्शन 
प्रकाश और वायु के दुष्टान्तों से प्रकट किग्रा गया है । जिस तरह वायु सर्वत्र व्याप्त 
होकर प्रत्येक स्थान पर उपलब्ध रहता है और जिस तरह सूर्य सर्वत्र व्याप्त हो इतर 
चक्षओं के दोषों से मुक्त रहता है, उसी तरह आत्मा सर्वत्र श्रोत-प्रोत होने पर भी 
वाह्म दोषों से अस्पृष्ट हो सदा निविकार रहता है (५,६,११) । अंतिम वल्ली में योग 
को परम निःश्लेयस का साधन बताया है। 

४. प्रश्तोपतिषदू--अश्रथवंवेद के पिप्पलाद शाखीय ब्राह्मणा-भाग में श्राए 
इस उपनिषद्‌ में पिप्पलाद ऋषि ने सुकेशा आदि छः ऋषियों द्वारा पूछे गये प्रश्नों 
का उत्तर दिया है, इसी से इसका नाम प्रश्नोपनिषद्‌ पड़ गया । इसमें ६४ मंत्र हैं । 
सर्वप्रथम कबन्धी कात्यायन ने ऋषि से प्रजा की उत्पत्ति के मुल कारण को जानने के 
लिए प्रश्न किया। उत्तर में ऋषि ने कहा कि प्रजापति ने प्रारम्भ में 'रीय' भर 
“प्राण” को मिथुन रूप में उत्पन्न किया, तदनन्तर समस्त भृत-सृष्टि इसी मिथुन द्वारा 
हुई । द्वितीय प्रश्न में भार्गव ने ऋषि से तीन बातें पूछीं--(१) प्राणियों के शरीरों 
को धारण करने वाले देवताओं की संख्या, (२) इनको प्रकाशित करने वाले देवता 
तथा (३) इनमें कौन सर्वश्रेष्ठ देव है ? ऋषि ने उत्तर में कहा--'श्राकाश सव का 
श्राधार है, इसीसे आविर्भूत वायु आदि चार देवता शरीर के धारक हैं तथा दशेच्द्रियाँ 
तथा अन्त:करखण-चतुष्टय--ये १४ देवता इसके प्रकाशक कहे गए हैं। इन सबमें प्राण 

सर्वश्रेष्ठ है । तृतीय प्रश्न में इसी प्राण के सम्बन्ध में प्रश्नोत्तर किये गये हैं। चतुर्थ 
प्रश्न में ऋषि ने वताया कि शरीर की समस्त कियाएँ जीवात्मा के द्वारा ही होती हैं 
भर यह जीवात्मा अविनाशी ब्रह्म में प्रतिष्ठित है (४,६) । पंचम प्रश्न श्रोरेम्‌ की 
महिमा से सम्बद्ध है और पष्ठ प्रश्न में पोडश कला सम्पन्न पुरुष के विषय में जिज्ञातरा 
की गई है। ऋषि ने जिज्ञासा का समाधान करते हुए कहा कि 'जिस पोडशकला- 
सम्पन्न पुरुष के सम्बन्ध में प्रश्त कर रहे हो वह तो स्वयं इस शरीर के अन्दर विद्य- 
मान है, उसे अन्यत्र खोजने की आवश्यकता ही नहीं।' (६२) 

प्‌ मुंडकोपनियद्‌--इसमें तीन मुण्डक और प्रत्येक में दो-दो खण्ड हैँ । कुल 
६४ मंत्र हैं। इस उपनिपद्‌ में ब्रह्मा अपने ज्येप्ठ पुत्र श्रयर्वा को ब्रह्मनविद्या का उपदेश 
देते हैं। यहाँ यह कहा गया है कि यज्ञ, अनुष्ठान, इ्टापूर्त, कर्मकाण्ड की अपेक्षा ब्रह्म- 
ज्ञान श्रेष्ठ है। दस उपनियद्‌ का प्रतिपाद् अद्वैतत ब्रह्म की प्रतिप्ठापना करना है | सम्परुएं 


चैदिक वाझुमय का संक्षिप्त परिचय ३ 
सृष्टि का यूजक वही है और वही प्राणियों की हृदय-ग्रुहा में विद्यमान कहा गया 
है | जो उसे जान लेता है वह अविद्या-जनित गांठ को खोल डालता है (२,१,१ ०) । 
६. साएंडबयोपनिषदु--यह्‌ स्वल्पकाय होते हुए भी विशालकाय है, इसमें 
केवल १२ वाक्य हैं | इन वाक्यों में चतुष्पाद आत्मा का मार्भिक एवं रहत्यमय विचे- 
चन हुआ है। 'ओदम्‌' की व्याख्या यहाँ मिलती है । ओंकार में तीन मात्राएँ हैं और 
चौथा अंश अमात्र होता है ) चैतन्य की तदनुरूप चार अबस्थायें होती हैं---जाग्रत, स्वप्न, 
सुषुप्ति तथा तुरीय । चतुर्थ दशा अव्यवहाय एवं अनिर्वेचनीय है । इन्हीं का आधिपत्य 
धारण करने वाली आत्मा चार प्रकार की है। जागृत में वेश्वानर, स्वप्न में तेजस, 
सुपुप्ति में प्राज्ष और तुरीय में शिव । 'शिव' चैतन्य श्रात्मा का विशुद्ध रूप है। 

७. तैत्तिरीयोपनिषदू--इसमें शिक्षा, ब्रह्मानन्द और भूगु ये तीन वल्लियाँ हैं, 
कुल ३१ अनुवाक हैं । शिक्षा-वल्ली में अध्यात्म-सम्बन्धी विषयों के अ्रतिरिक्त ब्रह्मचारी 
तथा सर्व-सामान्य के लिए अ्रच्छा जीवन व्यतीत करने हेतु प्रतिदिन पालन करने 
ओग्य सदाचार-सम्बन्धी उपयोगी शिक्षात्रों का कथन है। यथा--सत्यं वद । धर्म चर । 
स्वाध्यायन्माप्रमद: (१,११) । ब्रह्मानन्द वलली में आनन्द की विभिन्‍न श्रेणियों का 
बड़ा ही महत्त्वपूर्ण वर्णन है। सभी प्रकार के लौकिक आनन्दों की अपेक्षा 'ब्रह्मालन्द' 
सर्वश्रेष्ठ कहा गया है जिसके स्वरूप और प्राप्ति के उपायों का वर्णन उपनिषदों में 
सर्वत्र विद्यमान है । भृगु-वल्ली में वरुण ने अपने पुत्र भुगु को ब्रह्म-विद्या का उपदेश 
दिया है । पंच कोशों की कल्पता भी इसी उपत्तिषद में आई है। 

<. ऐतरेयोपनिषद्‌--इस उपनिपद्‌ में तीन अध्याय, प्रथम अश्रध्याय में तीन 
खण्ड तथा द्वितीय और तृतीय अध्याय में एक-एक खण्ड है। कुल ३३ मंत्र हैं । इस 
उपनिपद्‌ में सृष्टि-तत्व का मामिक विवेचन हुआ है । पुरुष के लिए शरीर की उप- 
योगिता, पुरुष सर्वदेवमय है इसका विचार, ग्रुर का स्थान, प्रज्ञान की महिमा, इस 
उपनिषद्‌ के प्रमुख विषय हैं। जिन्हें उपनिषदों का आदर्शवाद कहा जा सकता है।' 

९, इ्वेताइबतरोपनिषदु--यह उपनिपद्‌ विषय एवं परिमाण की दृष्टि से 
ऋठोपनिपद्‌ जैसा ही प्रतीत होता है | इसमें छः अध्याय और ११३ मंत्र हैं | मुख्य 
प्रतिपाद्य की दृष्टि से यह उपनिषद्‌ पूर्ण रूप से बेदाच्त के अनुरूप है ।' तथापि थोग- 
शास्त्र के विकसित सिद्धाल्तों के प्रतिपादन के कारण, परम सत्ता को सवित्ता, ईशान 
और रुद्र रूप में व्यक्त करने के कारण, सांख्य दशेन के मौलिक सिद्धान्तों का उल्लेख 
होने तथा अनेक पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग होने के कारण मैक्डानल 
88042 ठहराने का प्रयत्न करते हैं। साथ ही इस रचना को किसी सम्प्रदाय 
वशेप से जोड़ने का भी प्रयत्व करते हैं। पर मैक्समुलर ने इस उपनिषद्‌ की प्राचीनता 
को 'सेक्रेड बुक आफ दी ईस्ट उपनिप्रद्ज, भाग दो” में भली-भाँति सिंद्ध॑ कर दिया 


इस उपनिपद्‌ 





१. मंवंडानल : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ० २१८ 
४२. वहीं. पप्ठ २९१७-१८ ।॥ 


५४ छायावाद और .-वैदिक-दश्शन 


है। अ्रतः यह उपनिषद्‌ न तो किसी सम्प्रदाय विशेष से सम्बद्ध है और न वेदान्तः 
दश्शन श्रथवा सांख्य से बाद की रचना है । 

: यजुर्वेद में ऋग्वेद के “रुद्र' के स्थान पर पर्याय रूप में 'शिव' 'ईपान', और 
महादेव” का नामोल्लेख मिलता है जिनसे 'शिव” की बढ़ती हुई महत्ता प्रमाशित 
होती है । शिव का उल्लेख यजुः १६वें अ्रध्याय, और ईशान वा महादेव शब्दों का 
उल्लेख ३४वें अ्रध्याय में हुआ है । अ्रतः शिव, ईशान आ्रादि शब्दों के प्रयोग के 
आधार पर इस उपनिषद्‌ को अर्वाचीन नहीं कहा जा सकता | सांख्य दर्शन में जो 
प्रकृति-पुरुष. आदि पारिभाषिक शब्द प्रयुक्त हुए हैं वे कृष्ण यजुर्वेद के लगभग 
सभी उपनिषदों में उपलब्ध होते हैं ॥ पर सांख्य प्रकृति-पुरुष की द्वेतता स्वीकार 
करता है जब कि इस उपनिपद्‌ में प्रकृति पुरुष के अधीन कही गईं है. (१,३५) 
जो साँख्य के नितान्त विरुद्ध है। अतः उपनिषद्‌ निश्चय ही सांख्य और वेदान्त के 
पूर्व ' की रचना है। कपिल" शब्द के प्रयोग से' उसका सम्बन्ध सांख्य के सूत्रकार 
कपिल मुनि से भी नहीं लिया जा सकता, सम्पूर्ण प्रकरण के प्रकाश में यह 
शब्द हिरण्यगर्भ के लिए प्रयुक्त हुआ है जो सृष्टि के झ्रारम्भ में, उत्पन्न हुमा, जो 
क्रपिल वर्ण का था । श्रतः यह उपनिषद्‌ किसी भी प्रकार की साम्प्रदायिक भावना से 
रहित है। 

१०. छाल्दीग्योपनिषद्‌ू---इसमें . ८ अध्याय हैं जिनमें ६३३ मंत्र हैं। दृहंदा- 
ए्यकोपनिषद्‌ की छोड़कर यह अन्य सभी उपनिषदों में सबसे वड़ा है | इस उपनिपद्‌ 
के प्रथम दो अध्यायों में साम का रहस्यपूरां अर्थ प्रकाशित हुआ है । द्वितीय अ्रध्याय के 
प्रन्त में धामिक जीवन की तीन अवस्थाओं--ब्रह्मचारी, गृहस्थ श्रीर पति तथा पति 
ब्र्म के अन्तिम स्वरूप--सन्यास का विवेचन है। तुतीय अ्रध्याय में वैश्वानर ब्रह्म का 
प्तिपादन है। आगे चलकर श्रसीम ब्रह्म को पूर्ण एवं अ्विभक्त रूप में पुरुष के हृदय 
ण्डरीक में निवास करते हुए बताया गया है तथा जीवात्मा-परमात्मा के मौलिक 
क्य का सिद्धान्त प्रकट किया है। चतुथ अ्रध्याय में देही मृत्यु के पश्चात्‌ ब्रह्म की 
पएरष्ति किस प्रकार कर सकता है इसका उपदेश है। पांचवें अध्याय में पुनर्जन्म के 

सेड्धान्त के कारण उल्लिखित हैं । छठे अ्रध्याय में आरुरि श्रपने पुत्र श्वेतकेतु को 
_त्‌ रूप परमात्मा से त्रिविध--श्राण्डज, जीवज, उद्‌भिज-जगत्‌ की सृष्टि का वरान 
करते हैं। इसी अध्याय में विभिन्‍त दृष्टान्तों द्वारा महपि ने अपने पुत्र की झात्मा- 
परमात्मा की एकता का [तत्त्वमसि) का बड़े सुन्दर रूप में प्रतिपादन किया है। सप्तम 
पध्याय में ब्रह्म के उन रूपों का विवरण है जिनमें उनकी अर्चा की जा सकती है । वे 
हप 'नामन से लेकर 'भूमत' तंक क्रमशः उत्तरोत्तर महत्त्व के हैं, ब्रह्म का बह अंतिम 
भूमन्‌' रूप ही सब कुछ है । अ्रन्तिम श्रध्याय में सत्य-रूप झ्रात्मा का बर्णोन उसकी 


१. श्वेताश्वत्तर उपनियद्‌ ५,३२॥ 





वैदिक वाहुमय का संक्षिप्त परिचय भर 


हृदय में उपस्थिति, आत्मा तथा ब्रह्मचर्य की महत्ता का रोचक चर्णान यहाँ किया 
गया है। इसी अध्याय में प्रजापति इन्द्र को जागृत, स्वप्न और सुपृप्ति के दृष्टान्त 
से आत्मा के स्वरूप का कथन करते हैं तथा यह भी बताते हैं कि उसके सच्चे स्वरूप 
का भान तृतीय सुषुप्ति अ्रवस्था में ही होता है जहाँ ज्ञाता, जेय और ज्ञान के' वीच 
का अच्तर लुप्त हो जाता है । 

वस्तुत: यह उपनिषद्‌ प्राचीनता, विषय के प्रतिपादन श्र कलेवर की दृष्टि 
से बृहदारण्यकोपनिपद्‌ के समान ही महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है जो सारा का सरा ही गद्य 
में लिखा मिलता है। 

११. बूहदारण्पकोपनिषद्‌ू---यह उपनिषदों में सबसे बड़ा है तथा छान्‍्दोग्य 
को छोड़कर सबसे भ्रधिक महत्त्व का भी कहा जा सकता है। इसमें छ: अध्याय हैं 
और मंत्र-संख्या ४४३ है। 

प्रथम अध्याय से श्रश्वमेध याग् की रहस्यात्मकत्ता का विवेचन करते हुए उसे 
विश्व-हूप कहा है तथा प्राण को आत्मा का प्रतीक कह कर आत्मा से जगत्सृष्टि 
का, उल्लेख हुआ है तथा समस्त प्राशियों का आधार यही परमात्मा कहा गया जो 
प्रति शरीर जीवात्मा के रूप में दीख पड़ता है (१,४, १०)। द्वितीय अ्रध्याय में आ्रात्म- 
स्वरूप तथा आत्ता के दो रूपों--.पुरुप और प्राश--के सम्बन्ध में विवरण है । इसी 
अध्याय में अजातशज्रु गार्ग्य को भ्रात्मा का स्वरूप समभाते हैं (२,१,२० )। इसी 
अध्याय में ब्रह्म के दो रूपों का वर्णन करते हुए उसके निरपेक्ष स्वरूप को 'नेति- 
नेति' द्वारा विदिष्ट किया है। “नेति-नेति” से बढ़कर और कोई उत्कृष्ट श्रादेश नहीं 
है (२,३,६) । तृतीय अ्रध्याय के वक्ता याज्ञवल्क्य हैं। प्रथम ब्राह्मण से नवम ब्राह्मण 
तक एक विस्तृत्त विवाद है जिसमें महषि ऋमश: वादियों पर अपनी विजय प्रमाणित 
करते हैं । इस विवाद का सबसे रोचक निंय यह है कि ब्रह्म सिद्धाल्त: यद्यपि अज्ञेय 


है तथापि उसका ज्ञान साध्य है (३,७,२३) । जो कोई भी इस अक्षर को जाने बिना 


इस लोक में मर जाता है, वह दीन है (३,८,१० )। चतुर्थ अध्याय में याज्ञवाल्वय 


ओर जनक के बीच संवाद है जिसमें अन्य ऋषियों द्वारा ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध में 
दो हुई 'प्राण अथवा सन ही ब्रह्म है', जैसी छः परिभाषाओं का खण्डन करते हैं । 
झन्त में महपि आत्म-निरूपण करते हुए कहते हैं कि बह 'अगोचर, अविनाशी, 
सवश्वर तथा अचल' है। इसी अध्याय के तृत्तीय और चतुर्थ ब्राह्मण में याशवल्क्य 
जीव की ६ दशाओं के वियय में विस्तार से प्रकाश डालते हैं । ये अवस्थाएँ हैं जागृत 
स्वप्न, सुपुष्ति, मृत्यु, पूनजेस्म और मोक्ष । आचार्य भेक्डानल इस प्रकरण की 
विशिष्ट्ता पर विचार प्रकट करते हुए कहते हैं कि भाव-सौन्दर्य, विचारों की उदात्तता- 
तकेबल तथा सुन्दर निदर्शन के वाहुल्य के नाते यह संवाद न केवल उपनिषदों में ही 


वरन्‌ अखिल भारतीय साहित्य में अप्रतिम है।' भ्रमुक्त जीवात्मा के मृत्यु के उपरान्त 


>> ननननं+रीन ५-०» 


मैक्डानल ; संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ० २१६ । 


५६ छायावाद और बैदिक-दर्शन 


का वर्णात करते हुए ऋषि ने कहा है कि “जिस प्रकार जोंक एक तृण के अन्त में 
पहुँचकर, दूसरे तूरा रूप आश्रय को पकड़ कर, अपने को सकोड़ लेती है, उसी प्रकार 
यह्‌ आत्मा शरीर को मार कर अविद्या को प्राप्त कराकर दूसरे आधार का झ्राश्रय 
ले अपना उपसंहार कर लेता है (४,४,३] | जिसने ब्रह्म का साक्षात्कार कर लिया 
है उसके प्राण उत्क्रमणा नहीं करते । वह ब्रह्म में लीन हो जाता है, जिस प्रकार सर्प - 
की केंचुली बाँवी के ऊपर मृत और सर्प द्वारा परित्याग की हुईं पड़ी रहती है, उसी 
प्रकार यह शरीर पड़ा रहता है और यह अशरीर, श्रमृत प्राण तो ब्रह्म है ही, तेज 
है ही (४,४,७)। पाँचवें श्रष्याय में गायत्री की उपासना है और छठे में प्राण की 
स्वंश्रेष्ठता का वर्णन है । 

आत्मवाद के प्रतिष्ठापक इन उपनिषदों के आधार पर बादरायण ने सूत्रों 
का निर्मारण किया। ये सूत्र ब्रह्मसूत्र कहलाए। इनमें उपनिषदों का सार-तत्व निहित है 
७वीं शी में शंकराचार्य ने श्रुतियों से उद्धरण देते हुए इन ब्रह्मसूत्रों की व्याख्या की 
तथा अद्वेत-वेदान्त दशन की स्थापना की । उन्होंने ब्रह्म, जीव और जगत्‌ तथा जन्म, 
मृत्यु और मोक्ष आदि दार्शनिक तथ्यों का विवेचन तो उपनिषदों के आधार पर ही 
किया, परन्तु ब्रह्म और जगत्‌ के धीच सम्बन्ध स्थापित करने के लिए जिस “माया 
चाद' का प्रतिपादन किया वह उपनिषदों की भावनात्रों से मेल नहीं खाता; क्योंकि 
उपनिषदों ने जगत्‌ को ब्रह्म का विवर्त कहीं भी नहीं कहा है । 

इन्हीं सूत्रों के श्राधार पर वेष्णवाचार्य रामानुज मे विशिष्टाहत मत का प्रति- 
पादन किया । वल्लभाचार्य ने 'ुद्धाद्वैत! का प्रतिपादन किया, इसी प्रकार निम्वार्क 
ने दैताहैत का और मध्वाचार्य ने दतवाद का। यह समस्त साहित्य उपनिषदों का 
उपजीब्य साहित्य है । है 

उपनिपदों के 'आत्मवाद' की प्रतिष्ठा शैवदर्शन, विशेषत: काश्मीरीय प्रत्य- 
मिज्ञा-दर्शन में हुई | इस दर्शन के प्रधान ग्रन्थ सिद्ध सोमनाथकृत 'शिवदुष्टि', उत्पल 
कृत ईश्वर प्रत्यभिज्ञा और उसकी चृत्ति', अभिनव गुप्तकृत 'प्रत्यभिज्ञा विमशिनी , 
प्रत्यभिज्ञा वृत्ति विमशिनी', “तन्त्रालोक', तंत्रसार, 'शिवदुृष्ट्यालोचन', 
“परमार्थ-सार' प्रमुख हैं। इन ग्रंथों में अद्वैत-मुलक शैवमत के दार्शनिक सिद्धान्तों श्रौर 
उपासना-पद्धतियों का पूरं विवेचन हुआ । इसमें वर्शित मौलिक सिद्धान्त उपनिपदों 
के ही हैं श्रत:ः उपनिषदों और इन आगम ग्रंथों में कोई मौलिक अन्तर नहीं है । 

उपनिपदों में वर्शित सिद्धान्तों की आधुनिक मुग के परिवेश में स्वामी श्री 
विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थ द्वारा व्याख्या की गई । 

श्री अरविन्द ने भी एक अन्य प्रकार से वेद तथा उपनियदों के ही सिद्धान्तों 
का प्रतिपादन किया । जो उसके “दी सीक्रेट आफ वेदाज' तथा “दी लाइफ डिवाइन 


नामक ग्रंथ में वर्णित है । 


ः ला 0 


जुतीय अध्याय 


वीदिक दशन का स्वरूप 


दर्शन का उपयोग और उसका अर्थ हि 
वेदिक-दर्शन पर कुछ कहने से पूवे 'दशेन' क्या है इस पर थोड़ी-सी चर्चा 
कर देना आवश्यक प्रतीत होता है। प्रत्येक व्यक्ति विवेक-प्रधान जीव होने कारण 
इस संसार-रूप कर्म-क्षेत्र में अपना अस्तित्व वनाए रखने के लिए जीवन में पग-पग 
"पर आने वाली परिस्थितियों से मुकाबला करते समय, विभिन्न समस्याओ्रों को सुल- 
'काते समय और नाना संघर्षों सें सामना करने के श्रवसर पर किसी-त-किसी रूप में 
अपनी विचार-शक्ति का प्रयोग करता है, भले ही उसे इस बात का ध्यान हो श्रथवा 
'न हो। ये विचार उसकी जीवन और जगत्‌-सम्बन्धी कतिपय श्रास्थाओ्रों श्रौर कल्प- 
'नाञ्रों पर आधारित होते हैं जो उसके समस्त कार्य-विधानों के पीछे प्रत्यक्ष अथवा 
'परोक्षरूप से अनुस्यूत रहते हैं । इस प्रकार ये विचार उसका भ्रपना दर्शन होते हैं । 
यही तथ्य ब्यापक स्तर पर किसी जाति के जीवन पर भी घटित होता है । किसी भी 
आाति के क्रियाकलापों एवं शअनुष्ठान-पद्धति के पीछे कतिपय मान्यताएँ और घारणाएँ 
हुआ करती हैं जो उसके जीवन को परिचालित और नियन्त्रित किए रखती हैँ । ये 
'घारणाएँ उस जाति को अपने जातीय तत्त्व-चितन और दर्शन से प्राप्त होती हैं। इस 
प्रकार स्पष्ट है कि दर्शन श्रर्थात्‌ कार्य करने की एक विशिष्ट विचार-प्रणाली व्यक्ति 
झौर जातीय जीवन के साथ प्राय: जुड़ी रहती है जिसे उस जाति के जीवन से अलग 
कर सकना संभव नहीं होता । 
प्रश्न उठता है कि यह दर्शन क्या है ? “दर्शन” शब्द 'हश' घातु से भाव अर्थ 
में ल्युट्‌ प्रत्यय लगाकर निष्पनन होता है जिसका व्युत्पत्ति-लक्ष्य श्र है... दृश्यते 
'अनेन इति दर्शनम्‌'--पर्थात्‌ जिसके द्वारा देखा जाए' वह दशेन है। यहाँ यह पूछा 
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श्र छायावाद और वेदिक-दर्शनः 
जा सकता है कि किसे देखा जाये ?---के उत्तर में हम कह सकते हैं कि जिसे हमें देखना' 
है वह है 'वस्तु का सत्यभुत मौलिक स्वरूप ।” अर्थात्‌ यह जगत क्‍या है ? यह आत्य- 
न्तिक सत्य है या सापेक्ष ? इसका कारण कौन है ? वह कैसा है? उसका जगत्‌ से 
क्या सम्बन्ध है ? जीवन क्‍या है ? हम कौन हैं ? यहाँ क्यों आए हैं ? हमारे करत्तेव्य' 
क्‍या हैं ? मृत्यु क्यों होती है ? जन्म क्‍यों होता है ? आदि आदि कुछ ऐसे प्रश्न हैं 
जितका समुचित उत्तर देना दर्शन-शास्त्र का प्रधाव लक्ष्य है । श्रौत और परवर्ती 
भारतीय-दर्शनशास्त्रों ने इन मौलिक प्रश्नों पर अपनी-अपनी दृष्टि से प्रकाश डालने 
का स्तुत्य प्रयत्त किया है । भारतेतर विवेकशील जातियों में भी इस दिशा में पर्याप्त 
विन्तन हुआ है । भारत में इन गम्भीर विषयों पर चिन्तन उस सुदूर अतीत काल में 
हुआ जिसका इतिहास केवल अनुमान पर ही आधारित है और जब कि भारतेतर 
समस्त विश्व-चिन्ततन और दर्शन के क्षेत्र में अभी घुटनों के वल चलना भी नहीं 
सीखा था। प्राचीन यूरोप (ग्रीक देश) में तत्त्व-ज्ञान अथवा दर्शन के लिए 'फिला- 
सफी' शब्द का प्रयोग हुआ है जिसका व्युत्पत्ति-लभ्य अर्थ है, विद्या का अनुराग, 
विद्या-प्रेम (फिलास+--प्रेम, सोफिया >-विद्या)" भारतीय “दर्शन” और पाश्चात्य 
“फिलासफी' इन दोनों के लक्ष्य में पर्याप्त श्रन्तर है। भारतीय दर्शन जीवन की 
व्यावहारिक झ्ावश्यकता (दुःख का आत्यन्तिक अभाव और शाश्वत सुख की अनुभूति). 
में से उत्पन्न हुआ है, और पाश्चात्य फिलासफी मानसिक व्यायाम की उपज है, 
कल्पना की उड़ान है। प्रारम्भ में, पश्चिम में, तत्त्व-चिन्तन, श्रध्ययन का स्वतन्त्' 
विषय ही नहीं था, वहाँ तो राजनीति-शास्त्र और आचार-शास्त्र के साथ-साथ ही 
विचार-शास्त्र पर भी चिन्तन हुआ है, जिसका जीवन के साथ कोई घनिष्ठ सम्वन्धा 
भी नहीं था । 
भारत में तत्त्व-विचार एक बहुत प्राचीत काल से स्वतन्त्र चिन्तन और मनत्त 
का विषय रहा है, इसका एक प्रमुख कारण भारत की वसुन्धरा का प्राकृतिक त्रोतों' 
की दृष्टि से समुद्ध और सम्पन्न होना भी था । उदरपूर्ति के लिए यहाँ के निवासियों 
को पश्चिम की भाँति प्रकृति से अधिक संघर्ष नहीं करना पड़ा था, फलतः उनके पास 
जीवन और जगत्‌-सम्बन्धी गम्भीर विपयों पर चिन्तन करने के लिए पर्याप्त श्रवकाश' 
था, उसका भारतीय-ऋषियों ने पर्याप्त सदुपयोग किया । अपने तप:पुत अन्तःकरणः 
में उन्‍होंने जगत श्रौर जीवन-सम्वन्धी, आत्मा और प्रमात्मा-सम्बन्धी जिन मौलिक 
सत्यों का साक्षात्कार किया वे आज भी दाशंनिक जगत्‌ की उतनी ही महान्‌ उपलब् 
ब्धियाँ हैं जितनी कि प्राचीन काल में समझी जाती रही हैं । 

प्राचीन यूनान (ई० पु० हरी और ४ थी शती) में यद्यपि सुकरात, प्लेटो 
और अरस्तु जैसे महान्‌ विचारक हुए हैं और उनके विचारों ने पश्चिम के दर्शन, 
साहित्य, कला और - राजनीति पर पर्याप्त प्रभाव भी डाला है तदपि भारतीयः 
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वेंदिक दर्शन का स्वरूप कि 


ऋषियों की ऊध्वंगामिनी मेधा का स्पर्श भी वे नहीं कर सके । आध्यात्मिक समुद्र की 
अतल-स्पर्शी गहराइयों में डूब कर जो मुक्ता भारतीय ऋषि निकालकर ला सके 
वे श्रन्यों के हाथ श्राज तक भी नहीं लग पाये, यह एक ऐतिहासिक सत्य है जिसे 
भुलाया नहीं जा सकता । भारत को इस क्षेत्र में जो श्रेय प्राप्त हुआ है वह आ्राज भी 
अखण्डित है। 

भारतीय श्रौत-दर्शन और पश्चिम की फ़िलासफी के,स्वरूप और क्षेत्र में भी 
मौलिक अन्तर है। पश्चिम में फिलासफी तो विद्वज्जनों के मनोधिनोद का साधन- 
मात्र थी, पर भारत में वैदिक और अन्य भारतीय दर्शनों का यहाँ के धर्म और जीवन 
से प्राचीन काल से ही गहरा सम्बन्ध रहा है। भारत की जनता मूल रूप से घामिक 
है, धर्म ही उसके जीवन का प्राण रहा है, वह ही उसे सभी उत्थान और पतन की 
विषम-सम परिस्थितियों में प्रेरणा-प्रदात करता रहा है और भारतीय धर्म-दशेन द्वारा 
सुचिन्तित आध्यात्मिक मान्यताओं पर ग्राधारित है । यहाँ का जैसा विचार रहा है 
वैसा ही आधार भी । कथनी और करनी में कभी कोई चौड़ी; खाईं यहाँ उत्पन्न नहीं 
हो सकी, यह भारतीय जीवन की एक महत्त्वपूर्ण विशिष्टता रही है। अ्रतः दर्शना 
और धर्म तथा धर्म और जीवन में जितना सामंजस्थ भारत में देखने को मिलता हेः 
उत्तना किसी भ्रम्य देश में देखने को नहीं मिलेता ।* 

पूर्व और पश्चिम की दार्शनिक चिन्तन-प्रणाली पर प्रकाश डालते हुए डा० 
राधाकृष्णन ने अन्यत्र कहा है कि “पश्चिमी विश्व-विद्यालयों में दशेन की जितनी 
प्रणालियाँ प्रचलित हैं उनमें सर्वाधिक लोकप्रिय-प्रणाली है 'लोजिकल पाजिटिविज्म! 
““'इसमें सिद्धान्ततः मान लिया गया है कि अनुभव केवल ऐन्द्रिकता और वौद्धिकता 
पर श्राधारित है । इसके विपरीत उपनिषद्‌ में कहा गया है कि मानव की आत्मा: 
की सीमा जागरितावस्था के अनुभवों तक ही नहीं है, क्योंकि ये अनुभव इन्द्रिया-ग्राह्म 
तथ्यों तथा उनसे प्राप्त परिणामों पर निर्भर हैं। अनुभव श्रवरशंनीय भी होते हैं- 


और शब्दों तथा विचारों द्वारा उन्हें दूसरों तक नहीं पहुँचाया जा सकता । मानव में 
ऐसी दो जिनका पता उन्हें स्वयं नहीं है ।”* स्पष्ट है कि पश्चिमी दर्शन 
अपने अ्रनुभवों को ऐन्द्रिक और वौद्धिक सीमा तक ही सीमित रखने के कारण मानव- 
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श्र्प छाथाथाद और वैदिक-दर्शन' 


जा सकता है कि किसे देखा जाये?--.के उत्तर में हम कह सकते हैं कि जिसे हमें देखता 
है वह है 'वस्तु का सत्यभुत मौलिक स्वरूप ।' अर्थात्‌ यह जगत्‌ क्‍या है ? यह आत्य- 
स्तिक सत्य है या सपेक्ष ? इसका कारण कौन है ? वह कैसा है? उसका जगत्‌ से” 
क्या सम्बन्ध है ? जीवन क्या है ? हम कौन हैं ? यहाँ क्यों आए हैं ? हमारे कर्तव्य 
कया हैं ? मृत्यु क्यों होती है ? जन्म क्‍यों होता है ? आदि श्रादि कुछ ऐसे प्रश्न हैं 
जिनका समुचित उत्तर देना दर्शन-शास्त्र का प्रधान लक्ष्य है । श्रौत और परवर्ती 
भारतीय-दर्शनशास्त्रों ने इस मौलिक प्रश्नों पर अपनी-अपनी दृष्टि से प्रकाश डालने 
का स्पृत्य प्रयत्न किया है । भारतेतर विवेकशील जातियों में भी इस दिशा में पर्याप्त 
चिन्तन हुआ है। भारत में इन गम्भीर विषयों पर चिन्तन उस सुदृर अतीत काल में 
हुआ जिसका इतिहास केवल अनुमान पर ही आधारित है और जब कि भारतेतर 
समस्त विश्व-विन्चन और दर्शन के क्षेत्र में अभी घुटनों के वल चलना भी नहीं 
सीखा था। प्राचीन यूरोप (प्रीक देश) में तत्त्व-ज्ञान अथवा दर्शन के लिए 'फिला- 
सफी' शब्द का प्रयोग हुआ है जिसका व्युत्पत्ति-लभ्य' अर्थ है, विद्या का अनुराग, 
विद्या-प्रेम (फिलास--प्रेम, सोफिया--विद्या)! भारतीय “दर्शन! और पाश्चात्य 
“फिलासफी” इत दोनों के लक्ष्य में पर्याप्त अन्तर है। भारतीय दर्शन जीवन की 
व्यावह्यरिक आवश्यकता ( ढु:ख का आत्यन्तिक श्रभाव और शाश्वत सुख की अनुभूति), 
में से उत्पन्न हुआ है, और पाश्चात्य फिलासफी मानसिक व्यायाम की उपज है, 
फेल्पना की उड़ान है। प्रारम्भ में, पश्चिम में, तत्त्व-चिन्तन, अध्ययन का स्वतत्व' 
विषय ही नहीं था, बहाँ तो राजनीति-शास्त्र और आ्राचार-शास्त्र के साथ-साथ हीः 
विचार-शास्त्र पर भी चिन्तन हुआ है, जिसका जीवत के साथ कोई घनिष्ठ सम्बन्ध 
भी नहीं था । 
भारत में तत्त्व-चिचार एक बहुत प्राचीन काल से स्वतन्त्र चिन्तन और मनन 
का विषय रहा है, इसका एक प्रमुख कारण भारत की वसुन्धरा का प्राकृतिक खोतीं 
की दृष्टि से समृद्ध और सम्पन्न होना भी था| उदरपूर्ति के लिए यहाँ के निवासियों 
की पश्चिम की भाँति भ्रकृति से श्रधिक संघर्ष नहीं करना पड़ा था, फलत्तः उनके पास . 
जीवन और जगरतू-सम्बन्धी गम्भीर विषयों पर चिन्तन करने के लिए- पर्याप्त अ्रवकाश 
था, उसका भारतीय-ऋषियों ने पर्याप्त सदुपयोग किया । अपने तप:पुत अन्त:करण 
में उन्होंने जगत और जीवन-सम्बन्धी, आत्मा और परमात्मा-सस्वन्धी जिन मौलिक 
सत्यों का साक्षात्कार किया वे आज भी दाशंनिक जगत्‌ की उतनी ही महान्‌ उपलर 
ब्वियाँ हैं जितनी कि प्राचीन काल में समझी जाती रही हैं । 

प्राचीन थूनान (ई० पू० शरी और ४ थी शी) में यद्यपि सुकरात, प्लेटो 
और भअरस्तु जैसे महान्‌ विचारक' हुए हैं और उनके विचारों ने पश्चिम के दश्योन, 
साहित्य, कंला और. राजनीति पर पर्याप्त प्रभाव भी डाला है तदपि भारतीय 
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वैदिक दर्शन का स्वरूप ६. 


ऋषियों की ऊरध्वंगामिनी भेधा का स्पर्श भी वे नहीं कर सके । आध्यात्मिक समुद्र की 
अतल-स्पर्शी गहराइयों में डूब कर जो मुक्ता भारतीय ऋषि निकालकर ला सके 
वे अन्यों के हाथ आज तक भी नहीं लग पाये, यह एक ऐतिहासिक सत्य है जिसे: 
भुलाया नहीं जा सकता । भारत को इस क्षेत्र में जो श्रेय प्राप्त हुआ है वह आज भी 
अखण्डित है। हि 

भारतीय श्रौत-दशेन और पश्चिम की फ़िलासफी के स्वरूप और क्षेत्र में भी 
मौलिक अन्तर है। पश्चिम में फिलासफी तो विद्वज्जनों के मनोविनोद का साधन-- 
मात्र थी, पर भारत में वैदिक और अत्य भारतीय दर्शनों का यहाँ के धर्म और जीवन 
से प्राचीन काल से ही गहरा सम्बन्ध रहा है । भारत की जनता मूल रूप से धर्णमिक 
है, धर्म ही उसके जीवन का प्राण रहा है, वह ही उसे सभी उत्थान और पतन की 
विपम-सम परिस्थितियों में प्रेरणा-प्रदान करता रहा है और भारतीय घर्म-दर्शन द्वारा 
सुचिन्तित आध्यात्मिक मान्यताओं पर आधारित है। यहाँ का जैसा विचार रहा है 
वेसा ही आधार भी । कथनी और करनी में कभी कोई चौड़ी, खाई यहाँ उत्पन्न नहीं 
हो सकी, यह भारतीय जीवन की एक महत्त्वपूर्ण विशिष्टता रही है। अ्रतः दर्शन 
और धर्म तथा धर्म और जीवन में जितना सामंजस्थ भारत में देखने को मिलता हैः 
उतना किसी अन्य देश में देखने को नहीं मिलता ।* 

पूर्व और पश्चिम की दाशंनिक चिन्तन-प्रणाली पर प्रकाश डालते हुए डा० 
राधाकृष्णन ते अन्यत्र कहा है कि “पश्चिमी विश्व-विद्यालयों में दर्शन की जितनी 
प्रणालियाँ प्रचलित हैं उनमें सर्वाधिक लोकप्रिय-प्रणाली है 'लोजिकल पाजिटिविज्म!' 
“इसमें सिद्धान्ततः मान लिया गया है कि अनुभव केवल ऐन्द्रितता और वौद्धिकता- 


पर आधारित है | इसके विपरीत उपनिषद्‌ में कहा गया है कि मानव की आत्मा 
की सीमा जागरितावस्था के अनुभवों तक ही नहीं है, क्योंकि ये ग्रनुभव इन्द्रिया-ग्राह्म 
तथ्यों तथा उससे प्राप्त परिणामों पर निर्भर हैं। अनुभव अवर्णनीय भी होते हैं: 
और शब्दों तथा विचारों द्वारा उन्हें दूसरों तक नहीं पहुँचाया जा सकता । मानव में 
ऐसी क्षमत्ताएँ हैं जिनका पता उन्हें स्वयं नहीं है ।”* स्पष्ट है कि पश्चिमी दर्शनः 


अपने अनुभवों को ऐन्द्रिक और वौद्धिक सीमा तक ही सीमित रखने के कारण मानव- 








१. गा उता4 ॥थींश०ा 5 ग्रद्ातीए ६ 00ट्वा4, छप 8 प्रणगाह ॥7७णस्‍68४5 

रण #एशद्या ए07ए5०, ३6096९4640 भाला॥। ४8865 0 उाएफ्ड 66९४९]०१-- 
ग्राथा( क्ार्द दाधिए्पा। ००प्रतातांजा ० प्र प्ब्सला (0. ए. ए., 26 8. ए. 
हू. वगादांशा म॥050909) ॥६ ४ फशधग्राब्ल एटा 92 
005 ०६ ए४]050ए09 शव (0६ पंक्षीप्र [6 ० ००५ पाता ग्राव८6 कशो-- 
हांणा च्वाए३9७5 शार6 थाएं 76४. (5. 7. ए&ू, पातांशा एगं0509079,. 
7. 26). | 


२. पूर्व और पश्चिम, पृ० ९४। 


।ए९शा 6 वाप-- 


६० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


क्के आन्तरिक मनोराज्य की गहनता को वापते समय काफी ऊपर रह गये, भवकि 
'उपनिषदों में उसकी गहराई के अतल को स्पर्श करने का सफल प्रयत्न हुआ है। 
उपनिषदों में जिन सत्यों का प्रतिपादत किया गया है वे तक पर आधारित नहीं हैं 
प्रत्युत्‌ अनुभवगम्य हैं। वहाँ स्पष्ट कहा गया हैं---नैषा तकेणशमत्िरापनीया 
आध्यात्मिक तथ्यों की उपलब्धि में तर्क बहुत कम सहयोग दे पाता है---नायमात्तमा- 
अवचनेन लम्यः ।' ये सत्य तो ब्रह्मचर्य और तपस्या द्वारा शुद्ध, सवल और पवित्र 
अन्त:करण वाली ग्रात्माओं में प्रकाशित होते हैं। इस प्रकार भारत में प्रारम्भ से 
ही दर्शन के साथ आचरण का घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित किया गया । 

पश्चिम में आधुनिक युग के सर्वेश्वरवादी 'स्पिनोज:”, विश्वातीतवादी 'काण्ट 
और बृुद्धिवादी 'हीगल' ने यद्यपि उन आध्यात्मिक सत्य के झुंगों को स्पर्श करने का 
अयत्न भ्रवश्य किया हैं, (जिनका उपनिषदों के ऋषियों की निकट से परिचय भआप्त 
था ) पर तक॑ के सहारे चलने के कारण वे भी दूर से उनकी ऊँचाइयों की भाँकी 
'पाकर सहज में पीछे लौट आए हैं, वे उनका आमने-सामने खड़े होकर स्पष्ट साक्षा- 
'त्कार नहीं कर सके । इस अच्तर को एक वाक्य में इस प्रकार कहा जा सकेता है कि 
पश्चिम में मौलिक सत्य पर किचित्‌ ताकिक चिन्तन हुआ है और भारतीय ऋषियों 
ने उसकी प्रज्ञा द्वारा अपरोक्षानुभूति प्राप्त की है । इसीलिए वे आत्मवेत्ता एवं तत्त्व- 
"द्रष्टा कहे जाते हैं । 

इन ऋषियों के अनुभवों का आश्रय लेकर भारत में बाद में तक पर आश्रित 
व्यवस्थित आस्तिक दर्शन-शस्त्र का विकास हुआ । यदि वौद्ध और जैत जैसे 
-अनात्मवादी दर्शनों को छोड़ दें तो इनकी संख्या छः है--सांख्य, भोग, न्याय, 
'वशेषिक, पूर्वमीमाँसा और उत्तर मीमाँसा (वेदान्त)। इस दर्शनों में विभिन्न दृष्टि- 
कोणों से सत्य की परीक्षा हुई है, इनमें शांकर-वेदान्त सर्वोपरि है। यह “मूल रूप' में 
ऑपनिषदिक मान्यताओं का ही व्यवस्थित उपोद्घात है । जिसका आदर्श वाक्य है--- 
>ब्ह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्म व नापर: ।” यदि उपनिषदों की भावनाओं के अनु- 
“सार इसमें संशोधन करना हो तो हम कहेंगे---'त्रह्म सत्य, जगदपि सत्य॑ जीवो ब्रह्म व- 
नापर: । ब्रह्म पूर्ण सत्य है, जगत्‌ भी सत्य है, अपने मौलिक रूप में जीव ब्रह्म ही 
“है। यही उपनिषदों की चरम शिक्षा है। उपनिपद्‌ जीव द्वारा ब्रह्म से तात्त्विक एकता 
की अनुभूति की प्राप्ति को शिक्षा देते हैं जिसे साध लेने से जीव को सच्चे सुख और 
आनन्द की उपलब्धि होती है । धर्म की भाषा में इस स्थिति को मोक्ष कहते हैं। यह 
“कोई काल्पनिक विजृम्भख-मात्र नहीं है, श्रनुभूत सत्य है । इसे साधना होता है, इसकी 
प्राप्ति के लिए प्रयत्नशील होना पड़ता है। साधना की उच्चावस्था में ही यह सत्य 


“उपलब्ध हो पाता है। | 
प्राचीन काल से लेकर भ्रव तक के भारत के ग्राध्यात्मिक इतिहास में ऐसे 





7. कठोपनिषद्‌ २, ६ | 


वैदिक दर्शन का स्वरूप ६९९ 
अनेकों महापुरुष हो गए हैं जिन्होंने इस लक्ष्य की प्राप्ति करके उपनिषदों के सत्यों 
की प्रामाणिकता को सत्य सिद्ध किया है | इस दिशा में आधुनिक युग के महापुरुष 
श्री रामकृष्ण परमहंस का नाम उद्धुत किया जा सकता है । 

इस प्रकार भारत में दर्शवत जीवन को व्यतीत करने की पद्धति-विशेष का: 
निर्देश करते हैं | जीवन से पृथक उनका कोई विशेष महत्त्व नहीं है । 

प्रस्तुत वैदिक-दर्शन के प्रकरण में प्राचीन वैदिकों ने ब्रह्म, जीव और जगत्‌ 
आदि से सम्बन्धित जिन सत्यों की उपलब्धि की थी उनकी संक्षेप में चर्चा की गई 
है, तथा उन सत्यों को अपने जीवन में किस प्रकार चरितार्थ किया जा सकता है उन 
उपायो---ज्ञान-कर्म-भक्ति आदि का भो उल्लेख किया गया है। जन्म-मृत्यु, जन्मा- 
न्तख्वाद आदि से सम्बन्धित महत्त्वपुर्ण बातें भी प्रसंगानुकूल श्रा गई हैं। ये वे विचार 


हैं, जिन्होंने भारतीय जीवन, साहित्य और कला के क्षेत्र में अपनी अमिट छाप 
छोड़ी है) 


बैदिक-दर्शन का स्वरूप 


चैदिक-दर्शन का तात्पर्य और उसकी सीमाएँ--जैसा कि पिछले श्रध्याय में 
कहा जा बुका है कि वेद और उपनिषद्‌ भारतीय तत्व-शञान के आदि ग्रन्थ हैं। भारत 
की समस्त दार्शनिक प्रवृत्तियों का विकास अपने-अपने मतानुसार इन्हीं ग्रन्थों से- 
सामग्री प्रहण करके हुआ है। ये झास्तिक ग्रन्थ हैं । जैसा प्रारम्भ में ही कह शआ्राये हैं 
कि सामान्यतः दर्शन का अर्थ है किन्हीं विशिष्ट धारणा एवं मान्यताओं का व्यव-. 
स्थित उपोदधात भ्रथवा तर्कपरक आ्रालोचनात्मक परीक्षण ।* परन्तु जहाँ तक 
बेदिक-वाइसमय में दार्शनिकता का प्रश्न है उस सम्बन्ध में यहां इतना स्पष्ट कर देना- 
आवश्यक है कि ये ग्रन्थ परवर्ती पड्दर्शनों अथवा काण्ट व हीगल के ग्रन्थों की 
भाँति तक पर आधारित व्यवस्थित रूप लिए हुए नहीं हैं। ये ऋषियों की श्रान्तरिक- 
अनुभूतियों पर आधारित रहस्य-भावना के ग्रन्थ हैं जिनमें वह सब सामग्री विद्यमाव- 
है जो दर्शन का विपय बन सकने की क्षमता रखती है। इन थन्यों में ब्रह्म, जीव 
तेधा जयत्‌ जीवन और सूृत्यु, कर्म और ज्ञान आदि से सम्बन्धित सभी सामग्री यत्- 
तत्र विखरे रूप में उपलब्ध होती है जो तर्क की अपेक्षा ऋषियों की आ्रान्तरिक ब्नुभूति 
का विपय वन कर आई है। इस सम्बन्ध में महेन्द्रगाथ सरकार का यह कथन ठीक 
ही है---“॥७ एंफ्परंड्वत$ 60 गण 7९थए हए8 एड घाए [0800] 5एड९८७, 50६. 
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हरे छायावाद और वेदिक-दर्शन 


उपनिषदों के सम्बन्ध में कही गयी है वही वेद पर भी घटित होती है। स्पष्ट है कि 
सम्पूर्ण वैदिक साहित्य उच्च आध्यात्मिक अनुभूतियों से सम्पृक्त है, श्रतः इस प्रकरण 
में हम संक्षेप में वैदिक वाह्ममय में अभिव्यक्त उन मान्यताओं एवं धारणात्ं का 
अध्ययन प्रस्तुत करेंगे जितका सहज में ही दर्शन से सम्बन्ध जोड़ा जा सकता है। 
वैदिक ऋषि इस चराचर सृष्टि के पीछे किसी अज्ञेय, अव्यक्त, श्रसीम, सत्ता 
की विद्यमानता को स्वीकार करते हैं ।॥ इन ऋषियों ने उस सद्ूप परा-सत्ता का अनेक 
प्रकार से गुणानुवाद किया है---'एकं सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति (१, १६४, ४६), भनेक 
नामों से उसकी सत्ता के अ्रस्तित्व में पूर्णा रूप से आश्वस्त हैं। विश्वासी को ही 
उसकी उपलब्धि होती है (क5० ६, १२) । और बुद्धि के धरातल पर भी यह बात 
समझ में आती है, क्योंकि इस विश्व को “सृष्टि” कहते हैं । यह शब्द संस्कृत' की 
सृज्‌' धातु से 'क्तिन्‌” प्रत्यय लगाकर निष्पस्त होता है जिसका अर्थ है वना हुआ, रचा 
हुआ । स्पष्ट है कि सृष्टि किसी की रचना है। इसकी विशालता, नियमबद्धता और 
एकरूपता भी इसके स्रष्टठा के, रचयिता के, अस्तित्व की वात को प्रमारित करते हैं।' 
चैंदिक-दर्शन का प्रारम्भिक रूप--वेद के दाशनिक सूक्तों और उपनिषदों में 
सृष्टि के ख्रष्टा के सम्बन्ध में अनेक मनोहर जिज्ञासाएँ की गई हैं। ऋग्वेद का ऋषि 
जिज्ञासा करता है कि यह इतनी विशाल सृष्टि कहाँ से श्रा गई ? किसने रच दी? 
-वह केवल जिज्ञासामात्र करके ही नहीं रह जाता प्रत्युत स्वीकारात्मक उत्तर देते हुए 
इसके अध्यक्ष की कल्पना भी करता है ।* श्वे० उ० के प्रारम्भ में ही ऋषि ब्रह्म 
को जानने के लिए उत्सुक है जो जगत का मूल कारण है, जिससे हम सब लोग 
हुए हैं ।* और वरुण ने अपने पुत्र भृगु को उसी ब्रह्म को जानने के लिए प्रेरित किया 
“जिससे समस्त भूतमात्र उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसके सहारे जीवित रहते हैं 
-और अन्त में जिसमें प्रवेश करते हैं | इस प्रकार वेद और उपनिपदों में समान रूप 
“से सृष्टि के मूल कारण परम तंत्व को जानने के लिए अनेक सुन्दर जिज्ञासाएँ की 
-गई हैं। ऋषियों को उसके अस्तित्व में प्रारम्भ से ही अडिग आस्था थी, उनकी यह्‌ 
आस्था किचिदपि खण्डित नहीं हुई । हाँ, उसके स्वरूप से परिचय प्राप्त करने के 
“लिए वे विशेष रूप से उत्सुक रहे हैं । 
बैदिक-दर्शव का प्रारम्भ ब्रह्म-सम्बन्धी इन्हीं जिज्ञासाओ्ों से हाता है यद्यपि 





१. प्रिग्ले पैटीशन : दी आइडिया आफ गॉड, पृष्ठ १५। 
“२. की अद्धावेद क इह प्रवोचत्कुत आजाता कुत इय॑ विसृष्टिः । 
अर्वाग्देवा अस्य विसर्जनेवाथा को वेद यत आवभूव ॥ ऋग्वेद १०, १२६, ६। 
'३,. ऋग्वेद १०, १२६, ७। 
“४. कि कारण ब्रह्म कुतः सम जाता जीवाम केन क्व च सम्प्रतिष्ठा: । 
अधिष्ठाता केन सुखेतरेषु वर्तामहे ब्रह्म विदो व्यवस्थाम्‌ ॥ श्वे० उ० १, १॥। 
५. तैत्तिरीय उपनिषद्‌ हे, ३ 


वैदिक दर्शन का स्वरूप द्रे 
वैदिक-दर्शन के प्रारश्भिक स्वरूप को भांको वैदिक ऋषियों के 'बहुदेवतावादी दृष्टि- 
कोर में उपलब्ध होती है जो उनके एकेश्वर्वाद' का ही स्थूल बहिरंग है । पीछे 
ऋग्वेद के स्वरूप पर प्रकाश डालते समय यह बात हम प्रमाण-सहित स्पष्ट कर आये 
हैं कि वैदिक ऋषि यद्यपि अग्नि, इन्द्र, वरुण आदि देवताओं के प्रति भ्रपनी स्तुतियाँ 
एवं प्रार्थनाएँ समपित करते रहे हैं, उन्हें अपने सृक्तों का विषय वनाते रहे हैं, पर 
पसाथ ही उन्हें इस तथ्य की भी स्पष्ट अनुभूति थी कि इन समस्त देवताओं के पीछे 
एक परासत्ता है जिसके वल पर ये सभी देवता आश्चित हैं। तभी वे एक देवता का 
अन्य देवताओं के साथ तथा समस्त देवताओं का उस परा सत्ता के साथ तादात्म्य 
स्थापित करते रहे हैं। उन्होंने स्पष्ट कहा है कि देवताओं का महत्‌ असुरत्व एक 
ही है । इस प्रकार परासत्ता के प्रति वैदिक ऋषियों का दृष्टिकोण 'एकेश्वरवादी* 
ही है और यही बैदिक-धर्म एवं दर्शन का प्रारम्भिक रूप है ।* 
इस विवरण से स्पष्ट है कि बैदिक-दर्शन श्रास्तिक दर्शन है । भारतीय दर्शन 
में सांख्य, बोद्ध, जैन, चार्वाक दर्शन को छोड़कर सभी परवर्ती दार्शनिक प्रवृत्तियाँ 
'परमेश्वर के अ्रस्तित्त और सृष्टि में उसके व्यापकत्व को स्वीकार करती हैं । 


'बेद में प्रम सत्ता और उसका स्वरूप: 


एकेश्वरबाद--वेदिक साहित्य पर विचार करते समय यह कह आये हैं कि 
'बेंदिक-ऋषि प्रारम्भ से ही एक चिन्मय तत्व को सत्ता में विश्वास करते थे। पर 
“आधुनिक विद्वानों ने एकेश्वरवाद की इस धारणा के पीछे ऋ्रिक विकास के इतिहास 
“की कल्पना की है--यथा प्राकृतिक बहुदेवतावाद, एकेश्वरवाद और अद्वैतवाद ।* 
“वैदिक श्रुतियों के सम्यक्‌ परीक्षण से उनके इस कथन में कोई औचित्य प्रतीत नहीं 
'होता, क्योंकि अ्रकेले ऋग्वेद से हो ऐसी शतश: श्रुत्तियाँ उद्धृत की जा सकती हैं जो 
एक ही सत्ता के अस्तित्व का प्रतिपादन करती हैं (१ उसी एक का अनेक प्रकार से 
“कथन हुशा है। ऋषियों का इस विपय में कथन है कि-- 

“एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदस्त्यग्ति य्रं मातरिद्वानमाहु 7 (ऋ० १,१ ६४,४६) 

'सुपर्ण विध्रा: कवयो वचोभिरेक सन्त बहुधा कल्पर्यान्ति ।! (ऋ० १०, १४४,५) 

“यो देवानों नाम घ एक एवं ४ (ऋ० १०,८२,३) 
'अथवेबेद के निम्न मंत्रों में भी उसकी अद्वितीयता को स्पष्टतत: प्रतिपादित किया 
“गया है। कहा गया है कि वह एक और केवल मात्र एक ही है-- 

“न द्वितोयो न तृतोयब्चतुर्थों नाप्युच्यतते (१३,४,१६) 


“न पंचमों न षष्ठः सप्तमो साप्युच्यत्ते | (१३,४,१७ ) 
>< * है >< 
न न आन शत नली अल ख 

१. देखिये, इसी प्रवन्ध का पृष्ठ १८। 

*२. देखिये, वैदिक एज, पृष्ठ ३७८ (विद्या भवन, वम्बई) । 
<. देखिये, हिरण्यगर्भसूक्त १०, १ 


२१ और विश्वकर्मासूक्त १०, ८१-५२ 


डे छायावाद और वैदिक-दर्शनः 


'स सर्वेस्मे वि पश्यति यच्च प्राणति यच्चन । (१३,४,१९ ) 

तमिदं निगतं सहः स एब एक एक व्‌ देक एवं । (१३,४,२० ) 

एक एवं नमस्यो विक्ष्वीडयः | (अथवंबेद २,२,१) 

एक एवं नमस्यः सुशेव । (अथवंवेद २,२,२) 
वह एक होकर सबको व्यापने वाला सर्वव्यापक है। एक होकर वह प्राणी,. 
अप्राणी सबको विशेष रूप से देखने वाला है। ऐसे एक को ही अग्वि, वायु, आदित्य, 
चन्द्रमा, प्रजापति श्रादि विभिन्‍न नामों से पुकारा गया है ।' स्पष्ट है कि वैदिक ऋषि' 
एक परमेश्वर के विश्वासी थे। वेद में इस सत्ता के दो प्रकार के स्वरूपों का उल्लेख” 
मिलता है--निरपेक्ष (निर्गुण) और सापेक्ष (सगुण) । निरपेक्ष रूप में वर्णन करते” 
हुए उसे “एक सद्‌', “तदेकम्‌' और “एक सन्तम्‌” आदि नपुंसकलिंग के लक्षणों द्वारा 
अभिहित किया गया । वेदों में उसके निरपेक्ष रूप का वर्णन कम ही मिलता है। 
सापेक्ष रूप में उसकी चर्चा करते समय उसे 'स' 'यः आदि पुल्लिंग संज्ञात्रों द्वारा 
लक्षित किया गया । वेद में उसके सापेक्ष रूप का वर्णन विस्तार से आया है | जगत्‌ 
की सापेक्षता में उसे ख्रष्टा, राजा आदि कहा गया ।* और जीब की सापेक्षता में 
उसे पिता, जनिता, विधावा भ्रादि रूप में वशित किया गया--'यो नः पिता जनिता 
यो विधाता धामानि वेद भुवनानि विश्वा ।! (ऋग्वेद १०,८२,३) उसमें दयालुता,. 
महानता, उदारता आदि के अनेक उदात्त गुणों की कल्पना की गई। जीव भर जगत: 
की रक्षा के भार को भी उसी पर छोड़ दिया गया। इस सग्रुण, सापेक्ष सत्ता के 
दाशंनिक स्वरूप की चर्चा वेदों में विस्तार के साथ हुई है ! उसके सम्बन्ध में कहा 
गया कि वह कामता-शुल्य, धीर, असृत रूप अपने अ्रस्तित्त्व से सत्तावानू और अपने” 
आनन्द रूप से परितृप्त है। उसमें किसी प्रकार की न्यूनता नहीं है। ऐसे प्रभु कोः 
जानकर मानव मृत्यु से प्रभावित नहीं होता ।? वह अनन्त आंखें, सुख और बांह' 
वाला है, उसी ने द्यावा-पृथिवी को उत्पन्न किया है।” वह समस्त प्रजाओं का स्वामी 
है, उससे भिन्‍त इस संसार के पदार्थों में कोई भी व्याप्त नहीं है । “उच्छिष्ट' नाम 
से उसका स्मरण करते हुए कहा गया है कि यह नामरूप वाला जगत्‌ उसी में रहता 
है, उसी में लोक-लोकान्तर रहते हैं, उसी में इन्द्रादि देवता और सम्पूर्ण विश्व 
समाया हुआ है ।६ इस सूक्त में परमात्मा को अनेक बार “उच्छिष्ट' नाम से पुकारा 


यजुर्वेद ३२-१ । 

ऋग्वेद १०,१२१,३ । 

अ्रकामो घीरो अमृतः स्वयंभू रसेन तृप्तो न कुतश्चोन: । 

तमेव विद्वान न विभाय मृत्योरात्मान घीसमजरंयुवानम । झ्र० बे० १०, ८४ 
ऋग्वेद १०,८२,३ । 

ऋग्वेद १०,१२१,६ । 

उच्छिष्टे नाम रूप चोच्छिष्ठे लोक आहितः । हि 

उच्चछिष्ट इन्द्रश्चाग्निश्व विश्वमन्तः समाहितम्‌ या श्रयवंवेद ११,७,१॥ 


जण या ७ 


दी टव ह 


चैदिक दर्शन का स्वरूप ६५ 
गया है जिसका श्रर्थ है जूठा या शेष बचा हुआ | अ्र्यात्‌ सारे दृश्यमान संसार में 
जो बचा रहता है वही वास्तविक तत्व है, वही सब के अन्दर और वाहर है, सबको 
घारण करके भी अलिप्त है। यजुर्वेद में उसे विश्व का आत्मा कहा गया है तथा 
स्वास्मा से प्राप्त कर उसमें प्रवेश करने की बात कही गयी है-- 
पपरीत्य भूतानि परीत्य लोकान्‌ परीत्य सर्वाः प्रदिशों दिशइच । 
उपस्थाय प्रथमजाघृतस्यात्मनात्मानभभि सं विवेश ॥ (३२,११) 
चही विभु प्रजाओं में ओत-प्रोत है--'स&झ्रोत: प्रोतश्च विभू: प्रजासु ” (३२,५) 
अथवेबेद के एक भ्रन्य यूक्त में उस सगरुण परमेश्वर को 'स्कम्भ' रूप में स्मरण किया 
है और कहा गया है कि वह्‌ सबका पूज्य है, महान्‌ यज्ञ है, उसके आश्रय में सभी 
देवता इस प्रकार निवास करते हैं जैसे वृक्ष के स्कन्ध के सहारे चारों श्रोर शाखाएँ 
उहूरी रहती हैं ।* 'पुरुष-सूक्त' में उस परमेश्वर के स्वेव्यपक सर्वतिशायी दोनों रूपों 
की चर्चा आई है । वह सर्वे-व्यापक होकर भी दश अंगुल ऊपर ही रहता है ।* यह भूत 
ओर भव्य, यह सम्पूर्ण दृश्यमान्‌ जगत्‌ पुरुष ही है ।* उसीसे यह सब कुछ उत्पन्न 
हुआ है । अतः यह सबका झ्रादि कारए माना गया है | 
उपरोक्त विवरण से स्पष्ट है कि बेद में सत्ता के सगरुण्य रूप का सुन्दर और 
भव्य वर्खात हुआ है । उसे कहीं प्रजापति कहा है, कहीं उसका पुरुष, हिरप्पगर्भ, 
विश्वकर्मा, उच्छिष्ट, स्कम्भ और मह॒द्‌ यज्ञ आदि नामों से संकीत्तेन हुआ है । अथर्व- 
चेद में उसे 'ब्रह्मत! भी कहा है ।* आगे चल कर इसी आधार पर उपनिपदों में उस 
“परमसत्ता' को द्योतित कराने के लिए सबंत्र 'ब्रह्म' संज्ञा का ही प्रयोग हुआ है। 
इस न्रह्म' शब्द का इतिहास भी बड़ा मनोरंजक है। आरम्भ में ब्रह्म का श्रभिप्राय 
पार्थना से था, बाद में वेदिक ऋचाश्रों के समूह के लिए प्रयुक्त किया जाने लगा, 
तंदनन्तर प्रार्थना और ज्ञान के भण्डार वैदिक संहिताओं के लिए व्यवहृत किया गया। 
चेद में प्राथेना का स्वामी ब्रह्मश॒स्पति एक देवता भी है। और अंत में उपासना के 
विषय परम सत्ता परमेश्वर के लिए यह पद प्रयुक्त होने लगा जिसके दार्शनिक 
स्वरूप का पूर्ण विकास आगे चलकर वेद के अंतिम भाग उपनिपदों में हुआ ।१ 
उपनिषदों में ब्रह्म-तत्व और उस का दाशनिक स्वरूप---परमसत्ता से सम्ब- 
न्वित दार्शनिक स्वरूप का चितन वेदों में बीज-हप में विद्यमान है यह हम ऊपर 
दिखा आए, हैं । उपनिपदों में श्राकर परम तत्व-सम्बस्धी यह चिन्तन अत्यधिक सूक्ष्म, 





१, अथर्ववेद १०,७,३८। 


२. सहस्न शीर्षा पुरुष: सहत्नाक्ष: सहस्न पातू । 


स भूमि विश्वतो वृत्वात्यतिष्ठद्शाड गुलम्‌ ॥। ऋग्वेद १०,६० हि! 
हे. ऋग्वेद १०,६०,२। 


४. अआ० व०, १०,८५,१। 
ए० सी० बोस : दी काल झॉफ दी वेंदाजू, पृ० ५६ । 


६६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


व्यापक और गंस्भीर स्तर पर हुआ है। उपनिषदों का मूल विषय ही ब्रह्म-विचार 
से सम्बन्धित है। साथ ही यह तथ्य विशेष महत्त्व का है कि यह वर्णान उन ऋषियों 
द्वारा प्रस्तुत किया गया है जिन्होंने उसकी अपरोक्षानुभूति आप्त की थी। इसीलिए यह 
वर्णन अ्रधिक विश्वलनीय और माननीय बन पड़ा है। 
ब्रह्म की चर्चा करते हुए कहा गया है कि वह “हाथ-पैरों से रहित होते हुए 
भी समस्त वस्तुओं का ग्रहण करने वाला, वेगपूर्वक गमन करने वाला, बिता नेत्रों 
के सब कुछ देखने वाला, कानों के बिना सब सुछ सुनने वाला, जो कुछ जानने में 
श्राने वाली वस्तुएँ हैं उन सब को जानने वाला तथा महान्‌ और आदि पुरुष कहा 
गया है ।” अन्यत्र उसे सूक्ष्म से सूक्ष्म और बड़े से भी वड़ा कहा गया है।* वे चलते भी 
हैं और अचल भी हैं, वे श्रति दूर और अत्यधिक समीप भी हैं, वे जगत्‌ में व्याप्त 
भी हैं और जगत्‌ के बाहर भी हैं ।? इस प्रकार उनमें एक ही काल में परस्पर-विरोधी- 
भाव, ग्रुरा तथा क्रिया का समावेश करके उसकी अद्भुतता को स्पष्ट करने का प्रयत्त 
किया है। ब्रह्म के सम्बन्ध में प्रयुक्त इन परस्पर-विरोधी लक्षणों के वास्तविक अभि- 
प्राय को न, समभते हुए, खिन्‍न होकर कीथ महोदय ने कहा --0०प्रपबवींलांगाडगगा 
बतु ००० क्वा५ 6 गण गराधबगंशां० ० 8 एएांड्शवत॑5: !४ बस्तुतः इ 
परस्पर-विरोधी लक्षणों के प्रयोग से उपनिषदों के ऋषियों का प्रमुख अ्रभिष्नाय ब्रह 
की अद्भुतता और विलक्षरणाता का परिचय कराना है। ब्रह्म एक ऐसा तत्व है जिसके 
ठीक-ठीक शब्दों की पकड़ में नहीं लाया जा सकता, कोई भी परिभाषा अ्रथवा लक्षण 
'“इप्चक वास्तविक स्वरूप का ठीक-ठीक द्योतन वहीं करा पाता । वह तत्व वाणी, मन, 
श्रोत्र और प्राणादि से नितान्त परे है, इनके द्वारा वह जानने में नहीं आता, प्रत्युत 
थे सब उसी की शक्ति से अपने-अपने विषयों को ग्रहण करने में समर्थ होते हैं ।* 
ब्रह्म के दो स्वरूप--तिर्गुण और सगुण--उपनियदों में ब्रह्म के दोनों स्वरूपों 
का उल्लेख हुआ है | ईश० उ० में उसके दोनों स्वरूपों--निरपेक्ष और सापेक्ष--पर 


स्पष्ट प्रकाश डाला गया है। यथा--- 





१. अ्रपारिपादों जबनों ग्रहता पश्यत्यचक्षु: त खर्योत्यकर्सो: 


स वेति वेद्यं न च्॒ तस्थास्ति वेत्ता तमाहुरग्र॒यं पुरुष महान्तम्‌ ॥ 
(श्वे० उ० ३:१६ ) 


२. श्वे० 3० ३,२०। 
9. तदेजति तन्‍नैजति तद्दूरे तदन्तिके 

तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्वस्थास्य वाह्मतः ॥ (यजु० ४०,५) 
४, एलीएंणगा 4८ ?क्रा050ए79 ० (8० ५९००६ छायर्त पाल एंव, 9. 594. 


५. यद्वाचानम्युदितं येच वागम्युद्यते । 
तदैव ब्रह्म तत्वं विद्धि वेंदं यदिदमुपासते ॥ (कैेन० १,४) 


* 
डे 


वैदिक दर्शन का स्वरूप ६७ 
'सपयंगाच्छक्रमकायमत्ररामस्नाविरं शुद्धभपाप विद्धम्‌ । 
कविसंतीषी परिभूः स्वयस्भूर्याथातथ्यतो श्र्थान्‌ व्यदधाच्छाइवतीसम्य:समाम्यः ।* 
इस मंत्र में वह परमतेजोमय, अकायम्‌, अव्णम्‌, अस्माविरम्‌ (शिराओं से रहित) 
शुद्धभमू और अपापविद्ध कहा गया है । ये सब ऐसे लक्षण हैं जो परम सत्ता के निरपेक्ष 
स्वरूप पर प्रकाश डालते हैं, तथा कवि, सरब्वेद्रष्टा, स्वयम्भू, तथा प्रजाग्नों के लिए 


कर्मानुसार भोग-सामग्री की रचना करने वाला, ये लक्षण ऐसे हैं जो उसके समरुण, 
सापेक्ष स्वरूप पर प्रकाश डालते हैं। 


बही एक ब्रह्म दृष्टि-भेद से सग्रुण-निर्गुण, सोपाधि-निरुपाधि, सापेक्ष-निरपेक्ष 
आदि कहा गया है। प्रश्न० उ० में स्पष्ट कहा है---'एतद्दे सत्यकाम पर॑ चापरं च ब्रह्म 
यदोंकार (५,२) । ब्रह्म के पर (निर्मुण) रूप को बृह्‌० उ० में संत्यस्थ सत्यं और अपर 
रूप को “सत्यम्‌” कहा है ।* मु० उ० में 'पर' को 'पुरुष' और “अपर' को 'अक्षरम्‌” 
कहा गया है ।* इसी प्रकार कठ० उ० में प्रथम को “पुरुष! श्रौर 'अपर' को 'पअ्रव्यक्त' 
कहा है ।* छां० उ० में इन्हें 'श्त्मत्‌* और 'सत' तथा तै० उ० में आात्मन्‌' और 
'असत्‌' रूप में कहा गया है ।९ 

इन दोनों में ब्रह्म का 'परम्‌' रूप अपने छुद्ध रूप में सर्वातिशायी तथा निवि- 
कार है और “अपरम्‌' रूप समस्त सृष्टि का उपादान कारण है जिन्हें क्रमशः निर्मण 
ओर समुण कह सकते हैं। निर्ग॒ुण ब्रह्म के उस स्वरूप को कहते हैं जो जीव और 
जगत्‌ की दृष्टि से नितांत निरपेक्ष हो, जिसे किसी भी गुण, चिह्त, लक्षण तथा 
विशेषणों की सत्ता से लक्षित नहीं किया जा सकता हो। निर्गण ब्रह्म को श्रुतियों 
में नपुंसकलिग के लक्षणों से निरदिष्ट करते हुए उसे--अस्थूलम्‌, श्रनणु, अहृस्वम्‌ 
अदीर्धमू, (वृह० उ० ३,६,६), अशब्द, भस्पर्श, अरूप, अ्रव्यय, अरस, अ्रगन्धवत, 
अनादि, अनन्त (कठ० १,३,१५), भद्वेश्यम्‌, अग्नह्ममू, अगोन्नम्‌, अवर्णम्‌, भ्रचक्षु:, 
श्रोत्रम्‌, अपारिपादम्‌ (मु० १,१,६), आदि लक्षणों से लक्षित किया है। बृह० (३, 
८,फ) में भी इसी प्रकार याज्ववल्वय ऋषि ने गार्गी को श्रक्षर ब्रह्म का उपदेश देते हुए 
निषेधात्मक पदों का प्रयोग किया है। इसी प्रकार केन्० उ० 


(१,४,८) में अवाडः- 
मनसगोचर ब्रह्म का बड़ा सजीव वर्णान हुआ है। वाणी के हारा उसके स्वरूप का 


ठीक-ठीक भावात्मक वन न हो सकने के कारण उसका 'नेति-नेति” रूप में निर्बचततः 
किया है । इस नेति से परे भन्‍य कुछ भी श्रेष्ठ आदेश नहीं है ।! इस सम्बन्ध में: 


ईशो ० पे 

बृह० 5० २,३,६॥ 
« मु०ण २,१,२। 

* कठ० १,३,११। 

« छा० उ० ६,२ । 
तै० उ० २,७। 

* बृह० उ० २,३,६। 
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द्द छायावाद और बेदिक-दर्शन 


महेनद्बरनाथ सरकार ने ठीक ही कहा है--'8छगरानानाउशा 5 ए्ाइएशआर्दगा। शो 
$$ गकरापवाशाए 45 70णटिलाठ8 (0 (6 गर्व 0 6 छाफ़ा2३४ं०॥- * ब्रह्म अपने शुद्ध 
और निर्विशेष स्वरूप में सर्वातिशायी है, पर जगत्‌ की अभिव्यक्ति की दृष्टि से वही 
सर्वव्यापक भी है। ऋषियों ने ब्रह्म के निर्गुणा स्वरूप का भावात्मक-परिचय देने 
का भी प्रयत्त किया है, अन्यथा उसकी आध्यात्मिक उपयोगिता ही समाप्त हो जाती 
आर वह शुन्य से भिन्‍न अन्य कुछ नहीं रह जाता । अत: उसके स्वरूप का परिचय 
देते हुए कहा गया--सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ।! (तै० २,१) तथा /विज्ञानमानन्द॑ 
बरह्य' (बू० ३,९,ए८) । इन सुत्रों के श्राधार पर ही उसके स्वरूप के सम्यक्‌ बोध के 
लिए उसे 'सच्चिदानन्द' कहा गया---ाधीफाहात वी! रॉए 082070ंकथी शक्षएा० 8 82. 
(7 8720. वह सद्‌ रूप है, चिद्‌ (चैतन्य रूप) है श्रौर आनन्द रूप है । 
सगुरए रूप--ब्रह्म के सग्रुण रूप की चर्चा वेदों में विस्तार से हुई है जिस 
पर पीछे संकेत कर आये हैं । उपनिषदों में भी उसकी चर्चा कम नहीं हुई है । वस्तुतः 
ब्रह्म के संगुण स्वरूप का सम्बन्ध सृष्टि की सृजव-शक्ति से है। छा० उ० में 'तज्जलान 
इस छोटे से सूत्र द्वारा ही उसके स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है । तज्ज, तल्ल, वन 
इन तीनों शब्दों का संक्षेप इस शब्द में किया गया है। यह जग्रतृ ब्रह्म से ही उत्तन्‍्न 
होता है (चज्ज), उसी में लीन होता है (तल्ल), उसी के कारण स्थिति में प्राण 
घारण करता है (तदन) । श्र्थात्‌ इस जगत की उत्पत्ति, स्थिति श्रौर लय के कारण 
'भूत परमतत्व को 'अपर' ब्रह्म कहते हैं ॥ वह सबका अधिपति है, सर्वज्ञ तथा अन्त- 
यामी है, स्बेभूतान्तरात्मा है।? उस एकाकी ब्रह्म ने अपनी संकल्प-शक्ति से, तप 
द्वारा सब कुछ रच दिया श्र उन सब में वह स्वयं भी प्रविष्ट होकर सुर्ते और 
असृर्त, कथनीय और अकथनीय यह जो कुछ है बह वही हो गया ।* यही बात ऐतरेय 
उ० में भी कही गई है । इसी प्रकार छा० 3० में भी सत्‌ रूप ब्रह्म-जगत्‌ की उत्तत्ति 
कही गई है ।£ और मुण्डकोपनिषद्‌ में कहा गया है कि जिस अकार पृथ्वी से नाना 
अकार की औषधियाँ उत्पत्न होती हैं तथा जीवित पुरुष के शरीर से कैश और रोयें 
उत्पन्न होते हैं उसी प्रकार अविनाशी ब्रह्म से यहाँ इस सृष्टि में सब. कुछ उत्पत्त 
होता है। 





१. माफर्दए 2४ए॥ऑंछ॑ंध्या, ए- 90, 

२. $. 6. 5७३ : ४ए॥० कफ, री 76 एफ्मांग्रा802, 9- 206. 

हे. मवे० ६११) जायेयेति तपस्तपत्वा इृदंसवेमसृजत- 
४. सो कामयत । वहुस्या श्र । स तपोक््तप्यत । स॑ त्वा इदंसवेम 
यदिदं कि न | तत्सुप्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ । तदलुप्रविश्य सच्च त्यच्चाभवतु ।' 
सत्यं चानूतं च सत्यमभवत्‌ । यदिद कि चे। तै० छ० २,६ 

- छां० उ० ६,२,३ | 

मु० उ० १,१,७,२, १, ९ | 


हल 
शत #ए 


बैदिक दर्शन का स्वरूप व 
इस प्रकार सभी उपतिषदें सगरुण ब्रह्म को सृष्टि का एक स्वर से सप्द बताते 
हैं। इसके अतिरिक्त वे समस्त प्राणियों के अन्तर्यामी, अद्वितीय तथा सबको 
वश में रखने वाले कहे गये हैं | वह अपने एक ही रूप को अनेक प्रकार से बना लेते 
हैं..'एकोवर्शी स्वभूतान्तरात्मा, एक॑ रूप वहुधा था करोति' (क5० ५,१२) । वे 
लित्यों में नित्य, चेतनों में चेतर तथा सभी जीवों की कामना पूर्ण करने वाले हैं । 
(कठ० ५,१३) वे सब में रहते हुए भी सबसे से भिन्न हैं। (क5० ५११) इसी 
के भय से अग्नि, सूर्य, इन्द्र, वायु और मृत्यु आदि देवता अपना-भ्रपता काम त्वरा- 
पूरक करते हैं (क5० ६,३) १ वही कर्मों का अ्रधिष्ठाता, साक्षी और चेतन है 
(श्वे० ६,११) | इतने विवेचन से स्पष्ट है कि जगत की दृष्टि से बह उसका रचयिता 
भर्ता और संहर्ता, सबका स्वामी, शासक और मियन्ता, समस्त विश्व का आश्रय, 
और पाप-पृण्ण का ज्ञाता है। यह उसका सग्रुण रूप है, निर्युण रूप में वह निरपेक्ष 
और निरुषाधि है। ये दोनों रूप उसी के हैं । 
जोब (जीबएत्मा)--परम सत्ता के अस्तित्व भर स्वरूप की भाँति जीवात्मा 
के अस्तित्व और स्वरूप पर भी अ्रव तक पर्याप्त चिन्तन हुआ है | कुछ विद्वान तो 
जीवात्मा जैसे विषय पर विचार करके समय वर्बाद ही नहीं करवा चाहते ।" और 
चुछ तत्सम्बन्धी चिन्तन में बहुत ही निचले स्तर पर रह गए । कुछ ने शरीर को 
आत्मा माना, कुछ ने सन को, कुछ ने इन्द्रियों को और कुछ ने क्षणतिक विज्ञान को 
आत्मा कहा ४! पश्चिमी विद्वान डेकार्ट नें कहा--2080 'मैं सोचता हूँ, ७8० “इस 
लिए' 5७७ 'मैं हैँ । सभी क्ियाओं और श्रवस्थाओं के पीछे यह मैं” विद्यमान है, 
इसलिए उसका श्रष्ितत्व है, इसमें कोई सन्देह नहीं ।* पर यह 'मैं' क्या है ? इस 
प्रश्न का उत्तर पूर्व और पश्चिम के विद्वानों ने भिन्‍न प्रकार से दिया है। 'श्रहृं' पर 
चिन्तत करते हुए डब्लु० जेम्स ने कहा कि यह वह वस्तु है जो जाता श्रौर विषयी 
है, सोचने वाला भी यही 'भ्रहूं' है। पर ज्ञाता के रूप में हम श्रपती मीमांसा नहीं 
कर सकते, मीमांसा करते ही हम 'ज्ञाता' न रह कर 'ज्ञेय' हो जाते हैं। जो स्वर्य॑ 
ज्ञाता है वह ज्ञान का विपय कैसे बन सकता है ।* यह ज्ञाता हप में 'मैं! एक ऐसी 


वस्तु है जो सब परिवर्तनों के मध्य भी अपरिवर्तेनीय रहती है। 'जीव', 'मैं' अथवा 
आत्मा' इसी स्थायी सत्ता के भिन्‍न नाम हैं । 


इस 'अह अथवा आत्मा का स्वरूप क्या है इसका उत्तर मनो विज्ञान के पास नहीं 


नी 
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» देखिए वेदान्तसूकत १,१ पर शांकर भाष्य । 
» देखिए, गंगाप्रसाद : जीवात्मा, पृ०४०॥ 


, दवा सुपर्णा सयुजां सखाया सात वृक्ष परिप्स्वजाते । 
तयोरन्य: पिश्पत स्वाहत्थन श्वस्तन्पों अभि चाकशीति ॥। (ऋ० चे० १,१६४,२० | 


छत 


नर 
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है उसका तो मुख्य विपय है मन और मन की विभिन्‍न वृत्तियों का अध्ययत्त और 
परीक्षण करना । हाँ, मनोविज्ञान शास्त्र इतना तो बताता है कि समस्त परिवर्तित 
विचार-धारा के पीछे कोई स्थायी कर्त्ता तो अवश्य है, पर उसके स्वरूप के विषय 
में मौन के अतिरिक्त उसके पास श्रेन्य कोई उत्तर नहीं है । यह वस्तुतः अ्रध्यात्म का 
विषय है। अ्रतः इस प्रश्न का उत्तर पाने के लिए हमें श्रपने ऋषियों की शरण में 
आना होगा । 


चेद में जीवात्मा का स्वरूप : 
ऋग्वेद के एक मंत्र में--ब्रह्म, जीव और प्रकृति तीनों का स्पष्ट उल्लेख 


मिलता है। मंत्र में कहा गया है कि-दो पक्षी(जीवात्मा और परमात्मा )मित्रता के 
साथ एक वक्ष या शरीर में रहते हैं। इनमें एक (जीवात्सा) स्वादु पिप्पल का भक्षण 
करता है और दूसरा (परमात्मा) कुछ भी भक्षण नहीं करता, केवल द्रष्टा है।* यह 
मंत्र एक साथ कई बातों पर प्रकाश डालता है--- 

(अ) जीवात्मा और परमात्मा साथ-साथ हृदय-रूपी घोंसले में निवास 
करते हैं । 
(ब) इनमें से जीवात्मा प्रारब्धानुसार प्राप्त हुए खुख-दुःखों को श्रासक्ति 
एवं द्वेष-पूर्वंक भोगता है । 

(स) परमात्मा कर्मे-फल से अनासक्त और द्रष्टामात्र है। 

(द) जीवात्मा इस मन्त्र में परमात्मा की भाँति चेतन, समानग्रुण वाला, 
अनादि, अज और अविनाशी भी कहा गया है। यह हृदय-देश में विद्यमान है तथा 
कमरे में रखे हुए दीपक की भाँति यह श्रपनी चेतनता से शरीर के सारे कार्यों को 
प्रकाशित करता है । अथवंवेद में कहा है-- 

क्रष्ठा चक्रा मव द्वारा देवानां पुरयोध्या। 

तस्यां हिरण्ययः कोशः स्वगेज्योतिषाबृतः । 

तस्मिन्‌ हिरण्ययें कोशे ज्यरे त्रिप्नतिण्ठ्ते । 

तस्सिन्‌ यवक्षमात्मन्व॒त्‌ तद वे ब्रह्मविदों बिदु: ॥ (१०,२,३१-३२) 
आठ चक्रों और नव द्वारों वाली दिव्य काया में, प्रकाश स्वरूप कोंश में 
वह स्वर्ग है 'जो ज्योतिस्वरूप परमात्मा से व्याप्त हो रहा है। उस चमकते 
हुए कोश में, जिसमें दो अरे लगे हुए हैं, जिसके तीन श्राधार हैं (सत, 
रज, तम), उसमें जो पूज्य प्रभु जीवात्मा से युक्त है, उसे ही ब्रह्म-बेच्ा लोग जानने 
१२. फ्रढ्व 5 फूण5 फेडए' 45 8. एथए ग्रापली ग्रणर कोगल्पर ब्यणुग्ट 
लावुणाए धाब्य 778 ग्रा०- या व गा ज्ांणी था ग्राए ड्रॉप ग्राणरगा न] 
८०75इण॑गा$, छशर 85५ [6 गरा6 45 णाए 076 ० ॥76 धागर85 एशींणी व: 45 
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की इच्छा किया करते हैं। इन मन्त्रों से स्पष्ट है कि प्रभु जीवात्मा के अन्दर 
प्रकाश कर रहे हैं, यह आत्मा एक सुनहरी कोश में निवास करता है, यह कोश शरीर 
के एक भाग में है। एक श्रत्य मन्त्र में कहा गया है कि--म्ूत शरीर का जीवात्मा 
मरता नहीं प्रत्युत अपने कर्मों और संस्कारों द्वारा विचरता रहता है तथा शरीर के 
साथ उत्तन्न होता है--“जीवो मरतंस्य चरित स्वधाभिरमत्योमित्येता सयोनिः |? यह 
मंत्र आत्मा की अमरता का सन्देश देता है--यही विचार उपनिपदों में जाकर पत्ल- 
वित हुआ है । देही आत्मा के लिए यह शरीर वस्त्र मात्र है जो मरने पर नष्ट हो 
जाता है, तथा यह भआत्मा पुनः तेज से युक्त होकर नये शरीर को प्राप्त करता है ।/* 
अथवबेद के ये मंत्र स्पष्ट हो जीवन की शाश्वतता का प्रतिपांदन करते हैं तथा 
विश्वास दिलाते हैं कि हमारा जीवन इस शरीर के साथ समाप्त नहीं हो जाता । 
उपनिषदों में जीवात्मा का स्वरूप --उपनिषदों में जीवात्मा के सम्बन्ध में 
उन्हीं विचारों पर गम्भीरता और सूक्ष्मता से विचार किया गया है जो वेद में वरशित 
हो चुके हैं। वेदों में जीवात्मा को चेतन, कर्ता, भोक्ता, कर्मफलानुसार ऊध्वे-अध: 
योनियों को प्राप्त होते वाला तथा श्रमरण-धर्मा कहा गया है। उपनियदों में उसे इन्हों 
लक्षणों वाला तो कहा ही गया है, इसके अ्रतिरिक्त ब्रह्म के साथ उसकी अभिन्नत्ता 
और तादात्त्य की स्थापना भी की गई जो उपनिषदों की अपनी मौलिक उपलब्धि है। 
फेठोपनिषद्‌ में शरीर को रथ और जीवात्मा को शरीर-रूपी रथ का रथी कहा गया है; 
साथ ही शरीर, इन्द्रियाँ और मन से युक्त होकर विपयों का उपभोग करने के कारण 
भओोकक्‍्ता कहलाता है 'आत्मेन्द्रिय मनो युक्त भोकतेत्याहुमेनीपिण:” (कठ० १,३,४) । 
जगत्‌ के रूप, रस, गंध आदि विषयों का भोक्ता बने रहने के कारण, प्रकृति के 
अधीन हो इसके मोह-जाल में फेंसा रहता है। 'अत्तीशश्चात्मा बध्यते भोक्‍तृभावात्‌/* 
शरीर में ही श्रासकत यह जीवात्मा जब तक भोगों का उपभोग करने में रवा-पचा 
रहता है, तब तक असमर्थता भौर दीनता से मोहित हुआ नाना प्रकार के दुःखों को 
भोगता रहता है ।* एक भ्रन्य मंत्र में उसके स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए स्पष्ट कहा 
है कि यह सत्‌, रजू, तम इन तीन गुणों से वद्ध हो फल की आ,्राकांक्षा से कर्म 
करने पर उस अपने किए हुए कमें के फल का उपभोग भी करने वाला है। यह 
प्राणों का अधिपति और अपने कर्म से प्रेरित होकर नाना योनियों में विचरण 
करने वाला है | वह अत्यन्त सूक्ष्म है, अ्ंगुष्ठ परिणाम वाला है, सु्ये के समान 
अकाश स्वरूप है, संकल्प एवं अहंकार से युक्त है, बुद्धि और अपने गुणों के कारए 
- ऋगेद १,१६४,३० ओर ३२।॥ 


- अथर्ववेद १८५,२,५७ और १८,३,५८ | 
श्वे० उ० श्प्प । 
- वही, ४,७ । 


* गरुसान्वयों यः फलकर्म कर्ता कृतस्य तस्वैव स चोपभोक्ता । 
स॑ विश्वरूपस्त्रिगुणा स्त्रिवर्त्मा प्राणाधिप: संचरत्ति स्वकर्म भि: ॥ (श्वैे० ५,७ ) 


(6 व 4 2 एव 


प्र छायावाद और वैदिक-दर्शन 


आरे की नोक से जैसे सूक्ष्म आकार वाला है ।* वह श्रनन्‍्त भाव से युक्त होने में समर्थ- 
है, किन्तु अपने भ्रहंता, ममता आदि गुणों से संश्लिष्ट रहने के कारस ही एक- 
देशीय बना रहता है | वह अपने वास्तविक रूप में लैंगिक दोपों से मुक्त है, वह न 
स्‍त्री है, त पुरुष और न नपुंसक ही, जब जिस शरीर को ग्रहण करता हैं उस समय 
उससे संयुक्त होकर वैसा वन जाता है ।* स्पष्ट है कि जीवात्मा सर्वभेंद शुन्य हैं, सारी 
उपाधियों से रहित है । 
यह ठीक है कि जीवात्मा शुभाशुभ कर्मों के कारण नाना कष्ठों को सहता 
है फिर भी यह अ्जन्मा और नित्य है। श्रुति स्पष्टतः कहती है-- 
न जायते स्रियते चा विपदिचन्नायं कुतश्चिन्न वभूव करिचित्‌ । 
अ्रजो नित्यः शाश्वतो5्यं पुराणों न हन्यते हन्यसाने ढारीरे ॥ (कठ5० २१ ८) 
यह नतो जन्मता है, न मरता ही है, यह न तो स्वयं किसी से हुआ है 
और न इससे ही कोई हुआ है, यह अजन्मा, नित्य, शाश्वत, सदा एक रस रहने 
वाला और पुरातन है, शरीर के नष्ट हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता । 
जीवात्मा-सम्बन्धी ऋषियों की उपरोक्त धारणाओं से स्पष्ट है कि यह तत्त्व 
स्वयं अभौतिक तथा जड़ पदार्थों का प्रकाशक है । “जिसे हम साधारण भापा में जीवन 
या जिन्दगी कहते हैं: “उसका आदि स्रोत एक ऐसी सत्ता है जिसका नाम जीव या 
जीवात्मा है ।* जीव की उपस्थिति के कारण ही शरीर में वे सव परिवर्तन होते रहते 
हैं जिनसे शरी र छोटी अवस्था से वड़ी अवस्था को प्राप्त होता है | ज्ञावृत्व, कत्तेव्य और 
भोकतृत्व से रहित यह जड़ शरीर जीवात्मा के संयोग से ही स्थूलता और अनेकरूपता 
की प्राप्त होता है अतः यह जड़ प्रकृति क्‍या है इसका ज्ञान भी अत्यावश्यक है। 
प्रकृति--भौतिक जयत्‌---भ्रकृति के सम्बन्ध में विभिन्न दा्शनिकों के विभिन्न 
मत हैं । चार्वाकों के मत में सूर्य की मरीचिका में दृश्यमान जो सुक्ष्म धूलि-करा हैं 
वे ही सकल भूत भौतिक जड़-वर्ग के कारण माने गये हैं। इस सम्बन्ध में वौद्धों के 
विचार चार्वाकों से बहुत कुछ मिलते-जुलते हैं । जैनों के मत में एक ही प्रकार की 
परमाणु (पुदृंगल) जगत्‌ का मूल कारण माना गया है । व्याय-वैशेषिक के मतानुसार 
भी यह जगत्‌ परमाणुओं का काये है, पर चार्वाक, वौद्धों शौर जैनों के मत से भिन्न 
ईश्वर द्वारा नियमित है। सांख्य और योग में त्रिगुसात्मिका प्रकृति ही जगत्‌ का मूल 
कारण है | सांख्य कारिका में कहा गया है कि यह प्रकृति नित्य, व्यापक, निष्किय, 
ऐक, निराध्चित, अलिग, निरवयव, विवेकरहित, अचेतन और प्रसवर्धामिणी है ।* 





१. अंग्रुप्ठमात्रो रवि तुल्य रूप: संकल्पाहंका रसमन्वितों यः ! 
बुद्धेरगुरोनात्मगुरोन चैव आराम्रमात्रो ह्यमरो5पि दुष्ट: ।॥ (श्वे० ५, ८) 
२. वालाग्र शतभागस्य शतघा कल्पितस्थ च । 
भागो जीवः स विज्ञेबः स' चानन्त्याय कल्पते ॥ (वही ५, ६) 
३. जीवात्मा, प्र॒प्ठ १४८ ।॥ 
४. सां० का० १०-११ (ईश्वर कृष्ण) । 
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यह जगत्‌ अर्थात्‌ भौतिक प्रपंच का मूल कारण मानी गई है । 

बेद और उपनिषद्‌ प्रकृति को जगत्‌ की उत्पत्ति में श्रन्तिम संत्ता के रूप में 
स्वीकार नहीं करते । प्रकृति स्वयं तो जड़ एवं निष्क्रिय है, बिना किसी चेतन अधि- 
ष्ठाता के वह स्वयं कुछ नहीं कर सकती । यह चेतन अ्रधिष्ठाता ईश्वर ही है, जो 
प्रकृति पर भी शासन करता है । 

ब्ेद में प्रकृति तत्व--ऋग्वेद के 'हा सुपर्ण सयुजा सखाया' नामक मंत्र में 
जिसका पीछे उल्लेख झा चुका है, दो पक्षियों के रूपक हारा ब्रह्म और जीव के परि- 
गणान के साथ-साथ 'वृक्ष' का उल्लेख आया है। इस '“वृक्ष' पर ये दोनों सखाभाव से 
रहते हैं। स्पष्ट है कि “वृक्ष' इन्हें श्राश्नय प्रदान करता है । यह वृक्ष वह सत्ता है जिसे 
प्रकृति, प्रधान, अव्यक्त और माया आदि नामों से पुकारा है ।! यजु० में भी यह शब्द 
इसी भ्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है--प्रश्न किया गया हैं कि यह कौत-सा वर्ने और कौन-सा 
वह वृक्ष है जिसमें से ्ावा, पृथिदी बनते हैं--'कि स्विद्धनंं कउस वृक्ष आसयतो- 
थावा पृथिवी निष्ठतक्षु: (१७, २०) यहाँ वृक्ष शब्द स्पष्टतः प्रक्षति के अर्थ में ही 
प्रयुक्त हुआ है, जिस मूल प्रकृति पर शासन करता हुआ प्रभु सब लोकों को धारण 
करता है | यहाँ यह प्रकृति तत्व स्व॒तस्त्र और चिरपेक्ष नहीं--प्रभु से शासित है | 
ऋग्वेद के एक श्रन्य मंत्र में इसे 'ग्राभु! कहा गया है । प्रलयावस्था में 'तुच्छ' रूप से 
छिपा हुआ्ना 'श्राभु' परमोत्मा के ज्ञानमय तप से 'महतत्त्व' के रूप में एक उस अनन्त 
परमात्मा के सम्मुख प्रादुर्भूत हुआ ४* । स्पष्ट है यहाँ यह यह आभु' नामक पदार्थ 


अ्व्यक्त उपादान कारण प्रकृति के रूप में कहा गया है | परम व्योम में स्थित अ्रध्यक्ष 
इसके सम्बन्ध में पूर्ण रूप से जान सकता है ४* 


उपनिषदों में प्रकृति-तत््व और उसका स्वरूप : 

कठोपनिषद्‌ में एक स्थल पर कहा गया है---/इन्द्रियों से मन श्रेष्ठ है, मन की 
अपेक्षा बुद्धि श्रेष्ठ है, बुद्धि से उसका स्वामी जीवात्मा ऊँचा है और जीवात्मा 
से अव्यकत शवित उत्तम है। परन्तु इस अव्यकतत शक्ति से भी व्यापक और 


१, पवे० ४, १०, कृठ० ३, ११॥ 
२. ऋग्वेद १०, १२६, ३। 


३. “ऋग्वेद के सृष्टि सूक्त' (१०,१२६) में सृष्टि-प्रक्रिया पर प्रकाश डालते हुए 
जहाँ तृतीय मंत्र में 'आभु' और तुच्छ' का 'अ्क्ृति' प्र्थ में ग्रहण हुआ है चहाँ- 
अगले मंत्र में मतत के बीज काम को सृष्टि का प्रथम व्यक्त रूप कहा गया--.. 
कामस्तदग्रेसमवर्तेताधि मनसी रेतः प्रथम यदासीत्‌ (१०,१२६,४) । वह समस्त- 
सृप्टि इसी कामरूप चीज का विस्तार है। सृष्टि-हूप वह वृक्ष का समस्त- 
विस्तार इसी काम-वीज की भहिमा है, मानव-मन के अन्य विकार इसी की- 
सन्‍्तानें हैँ । बैदिक ऋषियों ने यह तथ्य प्रारम्भ में ही जान लिया था। 


ह छायावाद और वेदिक-दर्शन 


आकार-रहित परम पुरुष श्रेष्ठ है ।" यदि इसी क्रम को उलट कर देखें तो परमात्मा 
“अव्यक्त-शक्ति” का शासक सिद्ध होता है, यह 'अव्यवत-शक्ति' प्रकृति ही है, इस प्रकृति 
से 'महत्तत्त्व से अहंकार, अहंकार से बुद्धि, बुद्धि से मन और मन से इन्द्रियाँ क्रमशः 
निम्न श्रेणी की हैं ।” यहाँ प्रकृति पर परमेश्वर के शासन और उसकी अध्यक्षता में 
प्रकृति द्वारा सृष्टि-विकास का उल्लेख किया गया है। श्वे० उ० में प्रकृति के स्वरुप 
'पर प्रकाश डालते हुए कहा है--“अजामेकां लोहित शुक्ल कृष्णां बच्ची प्रजा: सुजमानां 
'सरूपा:” वह प्रकृति लाल, श्वेत तथा कृष्ण वर्ण की श्रर्थात्‌ त्रिगुरामयी है । 
हे त्रिगुणात्मिका--त्रिगुरात्मिका से अभिप्राय_ सत, रज, और तम इन तीन 
गुणों से है। (सत्व ग्रुण निर्मल और प्रकाशक होने से श्वेत, रजोग्रुणा रागात्मक 
होने से लाल तथा तमोगुरा श्रज्ञान रूप और आरवरक होने से कृष्ण वर्ण माता 
“गया है ।* यह प्रकृति अपने ही सदृश त्रिग्रुणात्मक बहुत से मूल समुदायों को रचने 
वाली है । सांख्य में प्रकृति के श्रन्तग्गंत जिन २४ तत्त्वों की चर्चा हुई है उनके मूला- 
घार श्वे० उ० और कठ० उ० के ये ही मंत्र हैं। सांख्य के २४ अनात्म तत्त्व यथा 
अव्यक्त, महत्तत्व, अहंकार---तदनन्तर शब्दादि पंच तन्मात्राएँ, श्रवणादि दस 
इन्द्रियाँ, मन, एवं आंकाशादि पंच महाभृत--प्रकृति के ही कार्य हैं। मे सव 
भौतिक होने के कारण जड़ हैं । परमात्मा में संकल्प द्वारा जब ईक्षण होता है तब 
“बह्म में प्रसुप्तावस्था में पड़ी इस प्रकृति की साध्यावस्था खण्डित होने लगती है, तंद- 
लन्तर इस नाना नाम-रूपात्मक जगत्‌ के विस्तार का कार्य प्रारम्भ हो जाता है, तब 
इस परमात्मा से पंच महाभूतों में सबसे पहले आ्राकाश तत्त्व फिर क्रमशः वायु, अग्नि, 
जल और पृथ्वी, तत्त्व उत्पन्न होते हैं ।* 
प्रकृति परमसत्ता या अन्तिम तत्व नहीं है इस तथ्य का खण्डन कई श्रुतियों 
में किया गया है। कहा है कि सृष्टि के आदि में एक परमात्मा ही था--भत्रीत्ता 
“वा इदमेक एवाग्र आसीत ।* इसी प्रकार कहा गया हैंकि सदैव सौम्येदमग्र 
आसीत ।'* हे सौम्य ! इस सृष्टि के प्रारम्भ में सतस्वरूप परमात्मा ही विद्यमान था | 
“ऋग्वेद में भी यही कहा गया है आनीदवातं स्वध्यातदेकम्‌ ।* सृष्टि से पूर्व वह एक 
ही बिना वायु के अपनी शक्ति से साँस ले रहा था। 
इस विवेचन से स्पष्ट होता है कि वैदिक ऋषि सृष्टि का मूल का रण झात्म- 
जाक्ति से भिन्‍न प्रधान या परमाणु आदि किसी भी जड़ पदार्थ को नहीं मानते । 
हँत में शरद त--वै दिक ऋषियों ने अपने तपःपूत अन्तःकररा में दिव्यानुभूति 


१. कठ० ३, १०-११॥। 

२. उपनिषदांक, पृ० ३८४ से उद्धृत । 
३. तै०उ०२, १। 

४. ऐ० उ० १,१। 

५. छा० उ० ६,२,२ | 

६. ऋग्वेद १०, १६६,२ । 


चैदिक दशशन का स्वरूप हज 


द्वारा जगत्‌ में व्याप्त और इसके मूल कारण जिस परम सत्ता का ग्रनुस्तंघान 
'किया उसे उन्होंने 'एक सत्‌” और “तदेकम्‌' कहा । उन्होंने कहा कि परम तत्व एक 
ही है, वही सृष्टि का मूल बीज होकर सब में व्याप्त है । उन्होंने इस तथ्य को इस 
प्रकार प्रकट किया कि--एक ही अग्नि अनेक प्रकार से प्रज्ज्वलित हो रही हैं, एक 
ही सूये सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त हो रहा है, एक ही ऊपा समस्त सृष्टि को प्रकाशित 
करती है, वही एक यह सब कुछ हो गया है ।' 'एक एवाग्निर्वहुधा समिद्ध एक: सूर्यो 
“विश्वमनुप्रभूत: । एकैवोपा: सवृमिदं विभात्येक॑ वा इंदं वि वभूव स्वेम्‌ ।(ऋ० 5,५८,२) 
“इस मंत्र से स्पष्ट हो जाता है कि इस नाना नामरूपात्मक विश्व में वहू एक सर्वत्र 
व्याप्त हो रहा है | अ्रनेक की, भिन्‍नता की द्वैत की क्त्ता उस एक ही सत्ता पर ही 
'झाश्वित है, मणियों में सूत्र की भाँति वह सबमें समाया हुआ है। 'एको देवः स्वे- 
"मूतेष गूढ:” (एवे० ६,११) श्रुति से भी यही दाशंनिक तथ्य ध्वनित होता है। 'त्वं 
'जातो भवति विश्वतो मुखः ।”* विभिन्‍न रूपों में श्राप ही उत्पन्‍्त हो रहे हैं---में 


भी यही तथ्य वर्शित है। इस प्रकार वह सब में और सब उसमें श्राश्नित हैं । यजुर्वेद 
में स्पष्ट कहा-.. 


'तस्मिन्निदं सं च विचेतिसबंम्‌, सउश्नोतः: प्रोतश्च विभूः प्रजासु । 
'वह विभु विशेष रूप से सब में रहने वाला, वस्तु-वस्तु' में भत्रोत है, उर्त्पत्ति 
या सर्ग की ओर चलते हुए भी और नाश-प्रलय की ओर आते हुए भी समस्त जगत्‌ 
के कर व्याप्त रहता है| डा० राधाकृष्णुत ने भी इस सम्बन्ध में ठीक ही कहा 
हैं कि--'॥6 मषाप्ञाजाए जी पार एणात 48 988०6 ० 8 णा6 शुण॥. 

श्रह् तवाद--उपनिपदों में जहां एक ओर चेदों की शैली के अनुकरण पर 
'परमसत्ता को बाह्य जगत्‌ में खोजा गया वहाँ दूसरी ओर मनोवेज्ञानिक श्राधार पर 
अनुष्य के अन्दर भी खोज प्रारम्भ हुई। उपनिपदों के ऋषियों ने सबसे अधिक प्रयत्न 
'इस तथ्य को हृदयंगम कराने में किया है कि मनुष्य के अ्रन्दर जो आत्म-संज्ञक चेतन्य 
है वह, और सृष्टि में परमात्म संज्ञक जो चित्‌ तत्व है वह, दोनों दो भिन्‍न तत्व नहीं 
'हैं। पारमा्थिक दृष्टि से ये दोनों एक ही हैं । '“बुद्धे रात्मा महान्‌ पर: (क5० ३,१०) 
में मन, बुद्धि आदि की अपेक्षा श्रात्मा की श्रेष्ठता प्रतिपादित की गई है। इसी आत्मा 
के सम्बन्ध में याज्ञवल्वय ने मैत्रेयी से कहा--आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः ओतव्यो भन्तव्य 
निदिष्यासितव्यो मैत्रेययात्मनि खल्वरे दुष्टे श्रुते मते विज्ञातं इ्द॑ एवं विदितम्‌ 
आत्मा ही दर्शनीय, श्रवणीय, मननीय और ध्यान करने योग्य है। श्री मैत्रेयी ! 


“निश्चय हो आत्मा का दर्शन, श्रवण और विज्ञान हो जाने पर इस सबका ज्ञान हो 
जाता है। 





१. अ्रथवेवेद १०,५, २७। 
२. यजुर्वेद ३२,८। 


३. 8. ६. ६. ऐवरी0599 ० धा८ एछ्ाप्ं॥265, 7. 57 । 
के. बृहू० उ० ४,५,६ | 


पर छायावाद और वैदिक-दर्शन 


आकार-रहित परम पुरुष श्रेष्ठ है ।' यदि इसी क्रम को उलट कर देखें तो परमात्मा 
अव्यक्त-शक्ति' का शासक सिद्ध होता है, यह “भ्रव्यवत-शक्ति' प्रकृति ही है, इस प्रकृति 
से 'महत्तत्त्व से अहंकार, श्रहंकार से बुद्धि, बुद्धि से मन और मन से इच्द्रियाँ क्रमशः 
“निम्न श्रेणी की हैं ।” यहाँ प्रकृति पर परमेश्वर के शासन और उसकी श्रध्यक्षता में 
प्रकृति द्वारा सृष्ठि-विकास का उल्लेख किया गया है। श्वे० 3० में प्रकृति के स्वरुप 
पर प्रकाश डालते हुए कहा है--“अजामेकां लोहित शुक्ल कृष्णां बह्नी प्रजाः सृजमातां 
'सरूपा:! वह ग्रकृति लाल, श्वेत तथा कृष्ण वर्ण की अर्थात्‌ त्रिगुएमयी है । 

त्रिगुसात्मिका--त्रिग्ुणा त्मिका से अ्रभिष्राय सत, रज, और तम इन तीन 
औुणों से है। (सत्व गुण निर्मल और प्रकाशक होने से श्वेत, रजोगरुणा रागात्मक 
होने से लाल तथा तमोगुरा अज्ञान रूप और आवरक होने से कृष्ण वर्ण माना 
गया हैं।* यह प्रकृति अपने ही सदृश त्रिग्ुणात्मक बहुत से मूल समुदायों को रचने 
चाली है | सांख्य में प्रकृति के अन्तर्गत जिन २४ तत्त्वों की चर्चा हुई है उनके मूला- 
'घार श्वे० उ० और कठ० उ० के ये ही मंत्र हैं। सांख्य के २४ ग्रनात्म तत्त्व यथा 
अव्यक्त, महत्तत्व, अहंकार---तदनन्तर शब्दादि पंच तन्मात्राएँ, श्रवणादि दस 
इन्द्रियाँ, मन, एवं झ्राकाशादि पंच महाभृत--प्रकृति के ही कारें हैं । ये सब 
भौतिक होने के कारण जड़ हैं। परमात्मा में संकल्प द्वारा जब ईक्षण होता है तब 
“ब्रह्म में प्रसुप्तावस्था में पड़ी इस प्रकृति की साध्यावस्था खण्डित होने लगती है, तंद- 
अन्तर इस नाना नाम-रूपात्मक जगत्‌ के विस्तार का कार्य प्रारम्भ हो जाता है, तव 
इस परमात्मा से पंच महाभूतों में सबसे पहले आकाश तत्त्व फिर क्रमशः वायु, भ्रग्ति, 
जल और पृथ्वी, तत्त्व उत्पन्न होते हैं ।* ५ 

प्रकृति परमसत्ता या अच्तिम तत्व नहीं है इस तथ्य का खण्डन कई श्रुतिय 
में किया गया हैँ । कहा हैँ कि सृष्टि के आदि में एक परमात्मा ही था--भश्रात्मा 
“वा इदमेक एवाग्र झ्रासीत ।” इसी प्रकार कहा गया है कि 'सदैव सौम्येदमग्र 
आसीत्त ।'£ हे सौम्य ! इस सृष्टि के प्रारम्भ में सतस्वरूप परमात्मा ही विद्यमान था । 
ऋग्वेद में भी यही कहा गया है 'आनीदवात॑ स्वध्यातदेकम्‌ ।१ सृष्टि से पूर्व वह एक 
'ही बिना वायु के अपनी शक्ति से साँस ले रहा था। 

इस विवेचन से स्पष्ट होता है कि वैदिक ऋषि सुष्टि का मुल कारण ग्रात्म- 
जक्ति से भिन्‍न प्रधान या परमासखु आदि किसी भी जड़ पदार्थ को नहीं मानते । 

हत में भ्रद्वं ल---वेदिक ऋषियों ने अपने तपःपुत अ्रन्त:करण में दिव्यानुभूति 
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चैंदिक दर्शन का स्वरूप छ्र 
द्वारा जगत॒ में व्याप्त और इसके भूल कारण जिस परम सत्ता का ०० 
किया उसे उन्होंने 'एक सत्‌! और “तदेकम्‌' कहा । उन्होंने कहा कि परम तत्व ५9 
हो है, वही सृष्टि का मूल बीज होकर सब में व्याप्त है। उन्होंने इस तथ्य का इस 
प्रकार प्रकट किया कि--'एक हो अ्रम्नि अनेक प्रकार से प्रज्ज्यलित हो रही है, एक 
ही सूर्य सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त ही रहा है, एक ही ऊपा सुष्दि को प्रकाशित 
'करती है, वही एक यह सब कुछ हो गया है ।' 'एक एवाग्लियेहुबा समिद्ध एव: सूर्यो 
विश्वमनुप्रभूतत: । एकैबोपा: सर्वेिदं विभात्येक वा इदं वि वभूव सर्वेम्‌।(कऋ० ८,५८२) 
इस मंत्र से स्पष्ट हो जाता है कि इस नाना नामरूपात्मक विश्व में वह एक सब्र 
व्याप्त हो रहा है। अनेक की, मिन्‍नता की द्वैठ की सत्ता उस एक ही सत्ता पर ही 
प्ाश्वित है, मणियों में सूत्र की भाँति वह सबमें समाया हुआ है। 'एको देव: सर्व- 
'भूतेष गूढ:' (एबे० ६,११) श्रुति से भी यही दार्शनिक तथ्य घ्वनित होता है | 'त्वं 
जातो भवति विश्वतो मुखः १ विभिन्‍त रूपों में श्राप ही उत्पन्न हो रहे हैं---में 
“भी यही तथ्य वरणित है। इस प्रकार वह सब में और सब उसमें आश्रित हैं । यजुर्वेद 
में स्पष्ठ कहा-.- 
'तस्मिल्तिदं सं च विचेतिसवेम्‌, सःत्रोतः प्रोतशंच विभूः प्रजासु 
'वह विभू विशेष रूप से सब में रहने वाला, वस्तु-वस्तु' में श्रोतप्रोत है, उत्पत्ति 
यथा सर्ग की ओर चलते हुए भी और नाश-प्रलय को और आते हुए भी समस्त जगत 
के अन्दर व्याप्त रहता है। डा० राधाकृष्णन ने भी इस सम्बन्ध में ठीक ही कहा 
है कि--'[॥6 गराणपालाए ते 6 एण]6 48 08866 था धा& गा8 एछॉं0(./* 
श्रह्दे तवाद--उपनिपदों में जहाँ एक भ्रोर वेदों की शैली के अनुकरण पर 
'परमसत्ता को बाह्य जगत्‌ में खोजा गया वहाँ दूसरी ओर मनोवैज्ञानिक आधार पर 
अनुष्य के अन्दर भी खोज प्रारम्भ हुई। उपनिपदों के ऋषियों ने सवसे अ्रधिक प्रयत्त 
'इस तथ्य को हृदयंगम कराने में किया है कि मनुष्य के अन्दर जो ग्रात्म-संज्ञक चैतन्य 
है वह, और सृष्टि में परमात्म सेज्ञक जो चित्‌ तत्व है वह, दोनों दो भिन्‍न तत्व नहीं 
'हैं। पारमािक दृष्टि से ये दोनों एक ही हैं। 'बुद्धे रात्मा महान्‌ पर: (क5० ३,१०) 
'में मन, 2 को अपेक्षा आत्मा की श्रेष्ठता प्रतिपादित को गईं है । इसी आत्मा 
के सम्बन्ध में याशवत्वथ ने मैत्रेयी से कह्ा--आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मस्तव्य 
'लिदिष्यासितव्यों सैत्रेययात्मनि खल्वरे दृष्टे श्रुते भते विज्ञात इंद॑ एवं विदितम | 
आत्मा ही दर्शनीय, श्रवशीय, मननीय और ध्यान करने योग्य है। श्री न 
हे आत्मा का दर्शन, श्रवण भौर विज्ञान हो जाने पर देस सबका शान हो 
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का 0त का इक प+ ता ० 58 में मनुष्य का यह आत्मा चतुष्पाद कहा गया है, 
त् के चतुष्पाद:' प्रथम पाद में यह जागृत अवस्था में जगत्‌ की ओर उन्मुख होकर 
_इन्द्रियं के सहयोग से स्थूल विषयों का उपभोग करता है, द्वितीय पाद स्पप्तावस्था 
में सूक्ष्मरूप में परिणत होकर स्थूल जगत में भोगे हुए विपयों को सूक्ष्म रूप से उप- 
भोग करता है, वृतीय पाद सुषुष्ति की अवस्था में भोग की कामना न करते हुए,. 
स्वप्त न देखते हुए, इन्द्रियों को विषयों से समेट कर परमात्मा से एकीभूत हो जाता 
है, उस समय यह एकमात्र आनन्द का ही भोक्ता होता है । इन तीनों दशाओं से 
भिन्न आत्मा की एक चौथी अवस्था है जिसे तुरीय कहते हैं, उस अवस्था में आ्रात्मा 
अपने शुद्ध स्वरूप को प्राप्त कर लेता है। उस समय एकमात्र आत्म सत्ता की 
प्रतीति ही रह जाती है, प्रपंच का सर्वथा अभाव हो जाता है, ऐसा सर्वथा शान्त 
कल्यारामय, अद्वितीय तत्व शआ्रात्मा का चतुर्थ पाद है। ढा० राधाकृष्णन ने ठीक 
ही कहा है कि 'परम आत्मन्‌ (7२०७॥४) विज्ञान से भिन्‍न है जिसे तुरीयावस्था में 
प्राप्त किया जा सकता है। जहाँ सारे भेद-भाव से रहित होकर व्यक्ति केन्द्रीय सत्ता 
से युक्त हो जाता है ।* 
याज्ञवल्क्य मे जनक को उपदेश देते हुए भी यही कहा था कि भनुष्य का 


श्रात्मा सुषुष्ति में ब्रह्म में लीन हो जाता है । उस समय यह मनुष्य पाप और पुण्य 
से असम्बद्ध होकर हृदय से सम्पूर्णा शोकों को पार कर जाता है ।* इन श्रुतियों से 
स्पष्ट है कि सुषृप्ति श्रवस्था में पुरुप का आत्मा आनन्दमय चैतन्य की अनुभूति करता 
है | यही तथ्य तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में प्रकारान्तर से पंचकोशों--अ्रन्नमय, प्राणमय, 
मनोमय, विज्ञानमय, आनन्दमय--की कल्पना द्वारा स्पष्ट किया गया है। उपनिपदों 
में एक स्थल पर कहा है कि यह मानवात्मा धर्माधर्म से शुन्य है तथा जराहीन, मृत्यु- 
हीन, शोक-रहित, भोजनेच्छारहित, पिपांसा-शुन्य, सत्यकाम और सत्य-संकल्प वाला 
है ।* और यह आत्मा हृदय में रहता है 'स वा एप आत्मा हृदि ।* 

आत्मा और ब्रह्म की श्रभिन्‍तता (श्र त)--पभ्राणी के हृदय में रहने वाला' 
यह शुद्ध झ्रात्म-तत्व और सृष्टि के पीछे विद्यमान चिन्मय ब्रह्म, ये दो भिन्‍न-भिन्‍न 
चेतन नहीं हैं । यह मनुष्य का आत्मा ही ब्रह्म है--'स वा अ्रयमात्मा ब्रह्म । / अन्यत्र 
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नी शाण्डिल्य ऋषि ने स्पष्ट कहा है कि--''हृदय कमल के भीतर यह मेस प्रात्मा, 
घान से, यव से** भी सूक्ष्म है तथा पृथ्वी आदि लोकों से भी बड़ा है, जो सर्वकर्मा 
आवेकाम, सर्वेगंघ, स्वेरस, इस सबको सब ओर से व्याप्त करने वाला वाक्रहित, 
और सम्भ्रम-शुन्य है बह मेरा आत्मा हृदय-कमल के मध्य स्थित हैं। यही ब्रह्म है ।* 
आरंरि ने श्वेतकेतु को आत्म-तत्व का उपदेश देते हुए कहा कि 'सत्‌' शआ्रात्मा 
ही सबका मूल है और वह तु है। वह निश्चय ही यहीं विद्यमान है । वह जो यह 
अशिमा है एतद्र प ही यह है । वह सत्य है, वह श्रात्मा है श्ौर श्वेतकेतु “वही तू है 
*स य एपोररणिमैतदात्म्यमिदं सर्वतत्सत्यं स प्रात्मातत्त्ममसि श्वेत॒केतो: | + 
इसी प्रकार ऋषि याज्ञवल्वय ने उद्दालक आरुरि से सर्वान्तर्यामी परमात्मा का 
'झ्रात्म-रूप से वर्णन करते हुए कहा--“जो समस्त भ्रृतों में स्थिर रहने वाला, समस्त 
'भूतों के भीतर है जिसे समस्त भूत नहीं जातते, समस्त भूत जिसके शरीर हैं और जो 
भीतर रहकर समस्त भूतों का मियमन करता है वह तुम्हारा श्रात्मा भ्रन्तर्यामी श्रमृत 
'है। याज्ञवल्वथ भ्रह्नस की स्थिति का अनुभवपूर्णा वर्शांतन करते हुए कहते हैं---हे 
मैत्रयी ! जहाँ अ्रविद्यावस्था में हत-सा होता है, वही अन्य अन्य को सूघता है, श्रन्य 
अन्य को देखता है, अन्य अ्रन्य को सुनता है'''किन्तु जहाँ इसके लिये सब 
आत्मा ही हो गया, बहू किसके द्वारा किसे सूंघे, किसके द्वारा किसे देखे, किसके द्वारा 
किसे सुने ? जिसके द्वारा सबको जानता है, उसे किसके द्वारा जाने ? 'केन क॑ विजा- 
'नीयात्‌ येनेदं सर्वे विजानालि तं कैन विजानीयाद्विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति [!3 
“जिस प्रकार प्रकाश को प्रकाशित करने के लिए किसी अन्य प्रकाश की आवश्यकता 
“नहीं होती, ठीक उसी प्रकार मनुष्य का 'स्व', विषयी, श्रात्मा शुद्ध चैतन्य है, जो 
कुछ हम जानते हैं उससे भिन्‍न है, यह अंतिम सत्ता है और यही ब्रह्म है। 'नेह 
सानास्ति किचन! एवं “मृत्यो: स मृत्युं गुच्छति य इह सानेवपश्यति ।'£ आदि श्त्तियाँ 
"पूर्ण अद्वेत का समर्थन करती हैं । ब्रह्म श्रात्मा की एकता के दाशंनिक सिद्धान्त की 
प्रशंसा करते हुए ड्यूसन ते कहा था-- 
(॥. ४8४ 9006 0ि ॥8 गिर [65 6 णगांहाांगब] पफरांएःशड णी (॥6 
"एछणं5१९४ ६० घन 808 ॥णा०छ 6006 4६ अण्णा पा उच्०ठट्रांडट्त 
-0ए वॉपबा, णा वगराव05 ग्रोवीशंतपक] एशंतरड 38 (6 ऐिक्ायवा) 7॥6 कराता 05 





१. सर्वेकर्मा सर्वेकामः सर्वगन्ध: सवेमिदमम्यात्तो वाक्यनादर एप म, आत्मान्तहं दय 
एतद्‌ बहाँ तमितः प्रेत्यामिसंभवितास्मीति यस्य स्यादद्धा न विचिकित्सास्तीति 
हू स्माह शण्डल्य शाण्डिल्य । छा० उ० ३, १४,४। 

रू, छा ड० ६,१३,३ । 

३. बृह० उ० २,४, १४। 

“४. केनोपनिपद्‌ १,४। 

हैं. 


« कठ ० उ० डरे ०-१ ३, चूह० ४, ४, १ ६। 


सा छायावाद और वेदिक-दर्शके 


एलएड ए प्रांएश$3] वन्ञापार बात 00 [| ॥6० एीभाणाा8 . 


ब्रह्म भर जगत्‌ का सम्बन्ध : 

वेद से लेकर उपनिषद्‌्-काल तक समस्त वैदिक वाझू मय में यह सृष्टि ब्रह्म 
से आविर्भूत कही गई है है। जिस पर सगुरा-ब्रह्म विवेचन के प्रकरण में प्रकाश 
डाल आए हैं, पर विभिन्न दार्शनिक सम्प्रदायों में सृष्टि के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न 
मत प्रचलित हैं । वेशेषिक और नैयायिक “आरम्भवाद” को स्वीकार करते हैं, उतका 
मत है कि कारणभूत तनन्‍्तु समुदाय से पट-रूप कार्य भिन्न है। बौद्धमतानुयायी' 
“संघातवाद' को मानते हैं | उनके मतानुसार पट-रूप कार्य तन्तु आदि उपादान कारण 
से भिन्न नहीं है। शुन्यवादी बौद्ध असत्‌ से सत की उत्पत्ति मानते हैं। सांख्यदर्शव" 
“परिणामवाद' को स्वीकार करता है । 

ब्रह्म और सृष्टि के बीच के सम्बन्ध को स्पष्ट करने के लिए दाशनिक जंगत्‌ 
में एक भौर मत प्रचलित है जिसे “विवतेवाद--(अ्रध्यासवाद) कहते हैं । इस मतः 
के अनुसार परिरणामस्वरूप कारण की ही एकमात्र सत्ता है। कार्यों के रूप में 
परिवर्तित दिखाई देने वाले पदार्थ केवल मानसिक आरोप हैं---अध्यास अर्थात्‌ मिथ्या' 
हैं । उस सिद्धान्त के अनुसार यह जगत्‌ ब्रह्म का अ्रतात्त्विक रूपान्तर है। आचार्य 
शंकर ने वेदान्त-सुत्र पर शारीरिक भाष्य में अ्रध्यास-निरूपण के प्रसंग में दो उदा- 
हरणों द्वारा इस तथ्य को स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है--यया, “शुवितिकाहि 
रजतवदवभासते, एकश्चन्द्र: स द्वितीय वदिति ।”* अर्थात्‌ जिस प्रकार शुक्तिका रजत 
के रूप में भासित होती है, उसी प्रकार ब्रह्म इस प्रपंच के आकार में भासित होता 
है, जिस प्रकार एक ही चन्द्रमा दो प्रतीत होते हैं, उश्ली प्रकार एक ही ब्रह्म में जीव-- 
ईश्वरादि अनेक प्रकार के भेद प्रतीत होते हैं। 

कारणभूत ब्रह्म से श्रतात्त्विक परिवर्तन द्वारा यह जगत्‌-हूप कार्य अस्तित्व 
में कैसे आरा गया इसके लिए शंकर ने 'माया' के सिद्धान्त का आश्रय लिया | शंकर 
के 'मायावाद' पर कुछ कहने से पूर्व उस शब्द के इतिहास पर संक्षेप में प्रकाश 
डालना श्रपेक्षित है । 

बेद में माया का विचार--ऋणश्वेद में माया! शब्द का प्रयोग विभिन्न 
कारक विभिक्‍तयों में कम-से-कम १०२ बार श्राता है। कतिपय मंत्रों में माया शब्द 
का प्रयोग राक्षसों की आसुरी शक्ति को बताने के लिए हुआ है जिसके उपयोग से 
घूर्तता और दुष्टता-युवत्त कार्य सम्पन्न किया करते थे। इघर विभिन्न देवता भी इस 
शक्ति से सम्पन्न कहे गए हैं। झग्नि इस शवित से सम्पन्न होकर मायावी राक्षसों को 
पराभूत करता हैं।? इसी प्रकार इन्द्र माया-शक्तिति से सम्पन्त होकर नमुचि धौर 


१. 7७756 : शा०50०४ ० 6 एफ्रांशाइ05, 9. 40. 
२. ब्रह्मसूत्र शारीरक भाष्य, पृ० ४७-४८ (दुण्डिराज शास्त्री, सं० १६८६) ६ 


३. ऋ० वे० ५,२,६ | 


वेदिक दर्शव का स्वरूप ७९६ 
शुष्ण जैसे मायावी राक्षसों को पराजित करते हैं--'निवर्हयों नमुचि नाम 
मायिनम्‌” 'येन शुष्णं मायिनमायसो ” इस प्रकार असुरों के सम्बन्ध में माया शब्द 
मायाविन भ्र्थात्‌ धू्तता, शठत्ता और दुष्टता से युक्त शवित के भ्रथे में प्रयुक्त 
हुआ है। 
देवताप्रों के सम्बन्ध में 'माया' शब्द एक विशिष्ट गुण के अर्थ में प्रयुक्त 
हुआ है । सायण ऋग्वेद ४,३०,२१५ और ४५,३०,६ में प्रयुक्त माया शब्द का शक्ति. 
अर्थ लगाता है, यथा---/इन्द्रो मायया स्वकीयया शक्त या” तथा “इन्द्र: परमैश्बये- 
युक्त: मायाभि: स्वकीयाभि: शक्तिभि: हि वृत्र सक्षत्‌ अभ्यभवत्‌ ।”” अन्यत्र उसने 
माया के 'केपट! (मायिनंं कपटवन्तम्‌र) और “प्रज्ञान! अर्थ भी किए हैं । ये सभी 
श्र्थ रहस्यमय शक्ति को द्योतित करते हैं। माया के श्रर्थ के सम्बन्ध में जेगोड़ा का 
सह कथन उपयुक्त ही प्रतीत होता है कि 'प्रथम चरण' में 'माया' देवों और देत्यों: 
से सम्बन्धित एक ऐसी शक्ति का द्योतन कराती है जो भ्रम, रूप-परिवर्तन और 
कपट आदि का अथे लिए हुए है ।* इन्द्र के सम्बन्ध में ऋषि का कथन है कि वह 
'माया शक्ति के हारा पर्बतों को रोक देता है। पृथिवी और झाकाश को स्थिर 
करता है।” (सायरा इसका प्र प्रज्ञोपाय लगाता है) इस प्रकार यहाँ माया के 
भ्राश्वयेजनक और रहस्यमय कार्यों का वर्णन हुआ है। एक अन्य स्थल पर कहा 
है कि इन्द्र माया के प्रभाव से अपने शरीर को नाना रूपों में बदल लेता है 'रूप॑ 
रुप मधवाबोभवीति माया: कृण्वान सतस्व॑ परिस्वाम्‌'६ “इन्द्रो मायाभि: पुरुरूप' ईयते ४ 
यहाँ माया शब्द एक विशिष्ट शक्ति के श्र्थ में ही प्रयुक्त हुआ है ७ जिसके प्रभाव: 
इन्द्र ग्नेक रूप धारण करता है। एक अन्य मंत्र में इन्द्र के युद्धों को 'माया” 
कहा है--'मायेत्सा ते यानि युद्धान्याहु:* यहाँ माया शब्द 'अम' अथ्े में प्रयुक्त 
हुआ है, जो आगे चलकर शांकर-वेदांत में दाशंनिकवाद रूप में स्वीकृत हुआ है । 
इस प्रकार ऋग्वेद में लगभग सभी प्रमुख देवता और राक्षस इस ग्रद्भुत' 
क्रियात्मक भाया-शब्तत से युक्त कहे गये हैं जिसका क्षेत्र--केवल उन स्थलों को: 


राय «जनम अव अब 

ऋग्वेद, १,५३,७ | 

५ वही, | न प। रे || 

* वही, ५,३०,६। 

- फोर स्टडीज़ इन दी नेंग्वेज़ ऑफ वेद, पृ० १२२। 
ऋग्वेद २,१७,५। 

वही, ३,५३,८ । 

वही, ६,४७, १८ । 

« सायण इसका अर्थ 'अनेकरूपगृहणसामथ्यपित:' करता है जो “विशिष्ट शक्ति” 
के अभे को ही प्रतिपादित करता है। 

« ऋग्वेद १०,५४,२॥ 


झा के ुते खुद हे इक एप 2० 


6? 


मे छायावाद और वंदिक-दर्शक 


एथाए ए जराएशथड] वर्वापाल वगर्त ० था धर एीशाणाआ9. 


ब्रह्म और जगत का सम्बन्ध : 
वेद से लेकर उपनिपद्-काल तक समस्त वैदिक वाझ मय में यह सृष्टि ब्रह्म 
से आाविर्भूत कही गई है है। जिस पर सगुण-ब्रह्म विवेचन के प्रकरण में प्रकाश 
डाल आए हैं, पर विभिन्न दार्शनिक सम्प्रदायों में सृष्टि के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न 
मत प्रचलित हैं। वेशेपषिक और नैयायिक 'आरम्भवाद' को स्वीकार करते हैं, उतका 
मत है कि कारणभूत तन्तु समुदाय से पट-हूप कार्य भिन्न है। वौद्धमतानुगायी 
'संघातवाद' को मानते हैं | उनके मतानुसार पट-रूप कार्य तन्‍्तु आदि उपादान कारण 
से भिन्न नहीं है| शुन्यवादी बौद्ध असत्‌ से सत की उत्पत्ति मानते हैं। सांस्यदर्शन 
“परिणामवाद' को स्वीकार करता है । 
ब्रह्म और सृष्टि के बीच के सम्बन्ध को स्पष्ट करने के लिए दाशैनिक जगतू 
में एक और मत प्रचलित है जिसे “विवर्तवाद--(भ्रध्यासवाद ) कहते हैं । इस मतः 
के अनुसार परिणामस्वरूप कारण को ही एकमात्र सत्ता है। कार्यों के रूप में 
परिवर्तित दिखाई देने वाले पदार्थ केवल मानसिक आरोप हैं--अध्यास अर्थात्‌ मिध्या 
हैं। उस सिद्धान्त के अनुसार यह जगत्‌ ब्रह्म का प्रतात्त्विक रूपान्तर है। प्राचार्य 
शंकर ने वेदान्त-सुत्र पर शारीरिक भाष्य में अध्यास-निरूपण के प्रसंग में दो उदा-- 
हरणों द्वारा इस तथ्य को स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है--पथा, 'शुक्तिकाहि 
रजतवदवभासते, एकश्चन्द्र: स ट्वितीय वदिति ।!* श्र्थात्‌ जिस प्रकार शुवितका रजत 
के रूप में भासित होती है, उसी प्रकार ब्रह्म इस प्रपंच के प्राकार में भासित होता 
है, जिस प्रकार एक ही चन्द्रमा दो प्रतीत होते हैं, उसी प्रकार एक ही ब्रह्म में जीव- 
ईश्वरादि अनेक प्रकार के भेद प्रतीत होते हैं। 
कारणभ्ृत ब्रह्म से अतात्तविक परिवर्तन द्वारा यह जगतू-हूप कार्य अस्तित्व 
में कैसे आ गया इसके लिए शंकर ने “माया! के सिद्धान्त का आश्रय लिया | शंकर 
के “मायावाद' पर कुछ कहने से पूर्व उस शब्द के इतिहास पर संक्षेप में प्रकाश 
डालना श्रपेक्षित है | 
बेद में माया का विचार--ऋग्वेद में 'साया” शब्द का प्रयोग विभिन्न 
कारक विभिक्‍तयों में कम-से-कम १०२ बार आता हैं। कतिपय मंत्रों में माया शब्द 
का ग्रयोग राक्षसों की आसुरी शक्ति को बताने के लिए हुआ है जिसके उपयोग से 
, पूलेता और दुष्टता-युक्त कार्य सम्पन्न किया करते थे। इधर विभिन्न देवता भी इस 
शक्ति से सम्पन्न कहे गए हैं। अग्नि इस शक्ति से सम्पन्न होकर मायावी राक्षसों को 
पराभूत करता है ।? इसी प्रकार इन्द्र माया-शक्ति से सम्पन्न होकर नमुचि भौर 





१, 22ा8७०॥ : 70050फ5097 ०। 8० ए7प्रां॥॥865, छ- 40, 
२. ब्रह्मसूत्र शारीरक भाष्य, पृ० ४७-४८ (दुण्डिराज शास्त्री, सं० १ ६५८६) ६ 


३. कऋ० वे० ५,२,६ | 


वेदिक दर्शन का स्वरूप ८१ 
ने 'मायावाद का भवन खड़ा किया ।" शंकर को “मायावाद' के प्रतिपादन के लिए 
सामग्री चाहे उपनिषदों से मिली हो, चाहे प्रच्छन्‍्न बौद्ध गौड़पाद की माण्डूक्य- 
कारिकाओं की व्याख्या से । इतना सत्य है कि उपनिपदों में जगत्‌ को भ्रम, मिथ्या 
अथवा ब्रह्म का विवर्त कहीं भी नहीं कहा गया है। यद्यपि उपनिपदों में ब्रह्म और 
जगत्‌ के सम्बन्ध का कहीं भी स्पष्ट रूप से कथन नहीं हुआ, पर इतना अ्रवश्य कहा 
है कि जगत्‌ ब्रह्म से ही उत्पन्न हुआ है, वह इसमें व्याप्त है और अ्रपनी सत्ता के 
लिए उसी ब्रह्म पर आश्रित है, जागतिक विकारों से वह स्वयं विक्ृत नहीं होता, 
वह निरपेक्ष है, पर संसार भी सापेक्षिक-सत्य वाली सत्ता है, क्योंकि वही एक संसार 
को अ्रनेकहूपता को एक सूत्र में वाँधे हुए है ।* संसार को 'पुरुष-मय” तथा 'ब्रह्म- 
भय मानने वाले ऋषियों ने उसे “विवर्त” श्रथवा अध्यास कहकर कभी नहीं 
उड़ाया। यह एक महत्त्वपूर्ण तथ्य है । हाँ, इसे 'अ्रविद्या' (निचला सत्य) कहकर 
इससे ऊपर उठने (विद्या के क्षेत्र में विचरण करने) के लिए अवश्य कहा गया है। 
शाॉंकर-मायाबाद---शंकर माया को सदसंत्‌ से विलक्षण होने के कारण 
अनिर्वेचनीय” कहते हैं। उनके अनुसार 'सत्‌” वह है जो किसी भी दशा में किसी 
भी वस्तु द्वारा बाधित न हो । तथा 'असत्‌” किसी श्रन्य वस्तु द्वारा बाधित हो जाने 
वाली पूर्व वस्तु को कहते हैं । शंकर कहते हैं कि इस संसार का ज्ञान ब्रह्म का ज्ञान 
होने पर बाधित हो जाता है इसलिए उसे 'सत्‌” नहीं कहा जा सकता, साथ ही उस 
ज्ञान के उदय से पूवे तक उसकी प्रतीति भी बती रहती है इसलिए उसे 'अ्सत' भी 
नहीं कह सकते हैं । श्रतः यह संसार सदसत्‌ विलक्षण होने से “माया है श्रर्थात्‌ 
अनिरवंचनीय है ।? शंकर 'माया” की दो शक्तियों--आवरण और विक्षेप--का 
उल्लेख करते हैं । प्रथम के द्वारा अ्रधिष्ठान का सच्चा स्वरूप आवृत्त कर लिया 
जाता है और दूसरी के द्वारा उस ब्रह्म में आ्राकाशादि-प्रपंच निर्मित हो जाते हैं। 


इसे प्रकार माया इन दोनों शक्तियों के वल पर ब्रह्म से जगत की उत्पत्ति 
करती है ?* 





१. कन्सद्गक्टिव सर्वे आफ उपनिषदिक फिलासफो, पृ० २२८ | 

दे०, राधाकृष्णन : फिलासफी आफ' दी उपनिपद्ज, पृ० ५९-६० । 

३. सन्नाप्यसन्ना प्युभयात्मिका नो भिन्‍नाप्यभिन्नास्युभयात्मिका नो । 
सांगाप्यनंगाप्युम्यात्मिका नो महादुभुताश्नवंचनीय रूपा ॥ 


४. शक्तति दरय॑ हि.ः मायायाविक्षेपवत्तिरूपकम ।) ६ 2 जह क ह ) 
विक्षेपशक्तिलिगादि ब्रह्माण्डान्तं जगतसजेत | 
अन्तद श्ययोभेंद॑ बहिशएच  ब्रह्मसर्गयो: । 
आवृणोत्यपरा शक्ति: सा संसारस्य कारणम ॥ (दृग्दृश्यविवेक एलोक १३, १ ५) 

बलदेव उपाध्याय : भारतीय दर्शन, पृ० ७५८ से खकक | 


पं 


ध छायावाद और वेदिक 


छोड़कर जहाँ माया के कारण दिन झौर रात होते हुए कहे गए हैं भर जहां 
कारण से सूर्य चन्द्रमा का अनुसरण करता हुआ कहा गया है।---व्यक्तियत 
तक ही सीमित रहा है ।* 
उपनिषदों सें माया का विचार---उपनिषदों में वेद की भाँति माया 
का प्रयोग वहुलता से नहीं हुआ है। ऐसे बहुत थोड़े स्थल हैं जहाँ यह शब्द! 
है | एक स्थल पर तो इसका वही श्रर्थ है जिस प्रारम्भिक प्र्थ में वह वेद में प 
हुआ है। प्र० उ० में कहा है--'तेषामसो विरजो ब्रह्म लोको न येषु जिहामन 
माया चेति ।* अर भ्र्थात्‌ वे ही लोग सर्वथा शुद्ध और विकाररहित ब्रह्मलोक 
प्राप्त करते हैं जिनमें न तो कुटिलता है, न झूठ (जिह्ममू) ओर न माया ही | ' 
'माया' अपने सीमित अर्थ “कपट' के लिए प्रयुक्त हुआ है। श्वे० उ० में इस १ 
का श्र्थ विस्तार से हुआ है) वहाँ यह दो व्यापक श्रथों में प्रयुक्त हुआ | एक ₹ 
'पर तो माया और अश्रकृृति का तादात्म्य स्थापित किया गया है तथा प्रकृति 
अधिपति परमेश्वर को 'मायिन्‌” कहा है--'भायां तु प्रकृति विद्यान्मायितत 
महेश्वरम्‌ ।? स्पष्ट है कि यहाँ 'माया' उस शक्ति-रूपा प्रकृति के अथे में प्रगु 
हुआ है जिसे ऋषियों ने ध्यान-योग के द्वारा जाना था जो त्रिग्रुणात्मिका है ग्रे 
- परमेश्वर से अभिन्‍न है जिसके द्वारा वह इस सुष्टि की रचना करता है। ६ 
उपनिषद्‌ में एक अन्य स्थल पर “माया” शब्द “अविद्या” के पर्याय रूप में प्रयुः 
हुआ है, जहाँ कहा गया है कि उस परमेश्वर का निरन्तर ध्यान करने से, उसी 
तन्‍्मय हो जाने से विश्व माया की निवृत्ति हो जाती है ।* यहाँ विश्व माया १ 
'निवृत्ति से अ्रभिष्राय उस अविद्या-रूपी गाँठ से है जिसके खुल जाने पर जीवात 
मुक्त हो जाता है, और सांसारिकता से (त्रिगुणात्मिका प्रकृति से) ऊपर उठ मे 


असीम आनन्द का अनुभव करता है । दे से 
रानाडे महोदय ने अनेक स्थलों को परीक्षा करके यह सिद्ध करने का शयल 


किया है कि उपनिपद्रों में वह सब सामग्री विद्यमान है जिसके श्राघार पर शंकर 


१. ऋग्वेद १०,८५,१८। 
२. देखिये, पी० डी० देवानन्द : दी कन्सेप्ट आफ माया, पृ० २३ | 
स्प्न. प्र० उ० १,१६। 
३. पवे ० उछ० ४,१० ॥ 
४, ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मशर्क्ति स्वगु्णतिगूढाम्‌ । 
यः कारणानि निखिलानि तानि कालात्मयुक्तान्यधितिष्ठत्येक: ॥ 
(श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ १,३) 
3, क्षरं प्रधानमम्रताक्षरं हरः क्षरात्मानावीशते देव एक: । 


तस्याभिष्यानादोजनात्ततत्वभावादुनू यश्चान्ते विश्वमायानिवृत्तिः ॥| 
(श्वे० १,११) 


'वेदिक दर्शंत्त का स्वरूप प्र 
ने “मायावाद का भवत खड़ा किया ।' शंकर को 'मायावाद' के प्रतिपादन के लिए 
सामग्री चाहे उपनिषदों से मिली हो, चाहे प्रच्छन्‍्त बौद्ध गौड़पाद को माण्डूक्य- 
कारिकाओं को व्याख्या से | इतना सत्य है कि उपनिषदों में जगत्‌ को भ्रम, मिथ्या 
अ्रथवा ब्रह्म का विव्त कहीं भी नहीं कहा गया है। यद्यपि उपनिषदों में ब्रह्म और 
जगत्‌ के सम्बन्ध का कहीं भी स्पष्ट रूप से कथन नहीं हुआ, पर इतना अवश्य कहा 
है कि जगत्‌ ब्रह्म से ही उत्पन्न हुआ है, वह इसमें व्याप्त है और अपनी सत्ता के 
लिए उसी ब्रह्म पर आश्रित है, जागतिक विकारों से वह स्वयं विक्वृत नहीं होता, 
वह निरपेक्ष है, पर संसार भी सापेक्षिक-सत्य वाली सत्ता है, क्योंकि वही एक संसार 
को अनेकरूपता को एक सूत्र में बाँधे हुए है ।* संसार को “पुरुष-मर्या तथा “ब्रह्म- 
मय मानने वाले ऋषियों ने उसे “विवर्त! श्रथवा अध्यास कहकर कभी नहीं 
उड़ाया । यह एक महत्त्वपूर्ण तथ्य है । हाँ, इसे 'अविद्या' (निचला सत्य) कहकर 
इससे ऊपर उठने (विद्या के क्षेत्र में विचरण करने) के लिए अवश्य कहा गया है। 
शॉंकर-मायाबाद--शंकर माया को सदसत्‌ से विलक्षण होने के कारण 
“अनिरवेचनीय” कहते हैं। उनके अनुसार 'सत्‌” वह है जो किसी भी दशा में किसी 
भी वस्तु द्वारा बाधित त हो । तथा 'असत्‌” किसी अन्य वस्तु द्वारा बाधित हो जाने 
वाली पूर्व वस्तु को कहते हैं । शंकर कहते हैं कि इस संसार का ज्ञान ब्रह्म का ज्ञान 
होने पर बाधित हो जाता है इसलिए उसे 'सत्‌” नहीं कहा जा सकता, साथ ही उस 
शान के उदय से पूर्व तक उसकी प्रतीति भी बनी रहती है इसलिए उसे 'अ्रसत्‌' भी 
नहीं कह सकते हैं। अतः यह संसार सदसत्‌ विलक्षण होने से माया” है भ्र्थात्‌ 
अनिर्वेचनीय है ।? शंकर “माया' की दो शक्तियों--आवरण ओर विक्षेप--का 
उल्लेख करते हैं। प्रथम के द्वारा अधिष्ठान' का सच्चा स्वरूप आवृत्त कर लिया 
जाता है और दूसरी के द्वारा उस ब्रह्म में आकाशादि-प्रपंच निर्मित हो जाते हैं। 


इस प्रकार माया इन दोनों शक्तियों के बल पर ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति 
करती है ?४ 





१. कल्सट्रक्टिव सर्वे आफ उपनिषदिक फिलासफी, पृ० २९८। 

२. दे०, राधाकृष्णन : फिलासफी झ्राफ दी उपनिषद्ज, पृ० ५६-६० । 

३. सन्लाप्यसन्ला प्युभस्रात्मिका नो भिन्‍्नाप्यभिस्तास्युभयात्मिका नो । 
सांगाप्यनंगाप्युम्यात्मिका नो महाद्भृताइनिवंचनीय रूपा ॥ 


मम वि० चु० श्लोक 

४. शक्ति दय॑ हि वृत्तिऱपकम्‌ मा ड शव 
विक्षेपशक्तिलिगादि ब्रह्मण्डान्तं जगतसजेत ॥| 
अन्तद्‌ श्ययोेंदं . बहिश्व ब्रह्मसर्गेयो: | 


आवृणोत्यपरा शक्ति: सा संसारस्य कारणम्‌ ॥ (दृग्दश्यविवेक श्लोक १३,१४ ) 


बलदेव उपाध्याय : भारतीय दर्शन, पृ० ७५८ से उद्धत । 


करे छायावाद और वंदिक-दर्शन 


शकर जगत्‌ को माया के द्वारा उत्पन्न ब्रह्म का विवर्त मानते हैं और उसे 
काल्पनिक अथवा मानसिक आरोप कहते हैं ।* शंकर की माया ब्रह्म की नित्य शक्ति 
न होकर उसकी इच्छा पर आधारित शक्ति है। रामानुज शंकर के 'मायावाद' को 
स्वीकार नहीं करते । वे जगत्‌ को सत्य तथा ब्रह्म की माया-शक्ति को, ईश्वर की 
अभिन्‍न शक्ति मानते हैं। यही 'माया' रामानुज के मत में ब्रह्म में परिणाम उत्पत्त 
करती है । उपनिषदें ब्रह्म के परिणामी होने की बात का भी उसी प्रकार समर्थन 
नहीं करतीं जिस प्रकार उसके विव्त का । 

शैव-दर्शन में माया को ब्रह्ममयी, नित्या और सत्य-स्वरूपा मानकर ब्रह्म 
ओर माया की एकरसता स्थापित की है। कहा गया है कि जो माया है वही ब्रह्म 
है। वही अपना आवरक है, वही उनन्‍्मीलक है । शक्ति सत्य है सुतरां जीव और 
जगत भी सत्य हैं--मिथ्या नहीं है, इसीलिए सभी वस्तुएं शिवमथ हैं। अतः यह 
वैचित््य एक का ही विलास है, भेद-अभेद का ही श्रात्म प्रकाश है, शक्ति-रूप 
किरण शशि, शिव-रूप सूर्य का ही स्फुरण मात्र है, अन्य कुछ भी नहीं है।* 
माया-सम्वन्धी यह विचार उपनिपदों के अधिक अनुकूल हैं। आधुनिक युग में 
विवेकानन्द और अरविन्द ने भी माया के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है, पर शंकर 
की पद्धति पर नहीं उपनिषदों की पद्धति पर, जिस पर आगे प्रसंगानुकूल प्रकाश 
डालेंगे । 

जगत के प्रति उपनिषदों के दृष्टि को स्पष्ट करते हुए श्री चक्रवर्ती ने कहा 
है--- “7४6 9486 ० तएब्ाए 45 8]50 76६), पणाशा वी 45 7" एशगय्रक्षाध्- 
प्रफ6 पराधंगरद्वा८ #886 5 76 59886 ० 076 7655, 06 9थााह क्षार्त 6 थार्त 
या पं]28 बात 4६ ॥85 30०07वगहाए 90था स्व606, 06 ४ रण धार 
ग6 उं्राध्यारती4/७ ४488 ०थंग्रड्न्‍ 70 055 764], 50. व0०ाट्ठ 88 4 विश... ०«- 
4००णर्तीग8 ० ही शं०्ज़ ॥0- :लॉशबा०र्त वं0 ध6 एएंश्यत व्रणाएंएह 8० 
रक्षा ग0 प्रशा2३], 96०4756 ९एए पगाड़ ॥48 48 7000 47 6 फ्राशायपरक्ा, 76 
पाधाप४० रव्यत9.? अद्वेत की स्थिति परम सत्य होते हुए भी ह्वैत की स्थिति 
सत्य है, उपनिषदों के अनुसार कोई भी वस्तु अपने झ्ाश्रय के लिए ब्रह्म पर झआधा- 
रित होने के कारण असत्य और काल्पनिक नहीं हो सकती । '“सैपा ब्रह्मणो<ति 
सुष्टि:'* यह सृष्टि ब्रह्म की रचना है अ्रतः सत्य है। डा० राधाकृष्णन ने भी जगत्‌ 
के सम्बन्ध में इसी मत को प्रकट किया है। वे कहते हैं--- 


१. एवमयमनादिरनन्तो नैसगिकोड्ध्यास: मिथ्या श्रत्ययरूप: क्तृत्व भोक्‍तृत्व- 
प्रवतंक: सर्वलोक प्रत्यक्ष: । ब्रह्मसूत्र : शांकर-भाष्य, उपोद्घाते, पृ० ६३ । 

२. पं० गोपीनाथ : भारतीय साधना और संस्कृति, पृ० ६ । 

8. 0. ('फआ्कलएशाएए : वार स]त्री6१०णाए णी कर एफ़गांड205, 9. 84. 


४, वृह० उ० ?, ४, ६५। 


बैदिक दशेन का स्वरूप पे 
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नफ्ठ जणात 358 5005 ए6एथ॒ब्रांगा अं ल्ात्ाउथा.* उपनिषदों में कहीं भी ऐसे 
संकेत नहीं मिलता जो यह द्योतित करे कि घटनाओं का यह संसार कल्पना का एक 
निराधार सूत्र है, अभाव अथवा आभास और छाया-मात्र है। उपनिषद यह शिक्षा कि 
नहीं देते जीवन केवल छाया मात्र (हौत्ना) (णंशा४ ग्राआ०) है और विश्व कुछ नहीं 
है। प्रत्युत वे इसे ब्रह्म की स्वयं की अभिव्यक्ति बताते हैं । 

शक्ति परिणामवाद---माया की सापेक्षत्ता में ब्रह्म और जगत्‌ के सम्बन्ध में 
इतना विवेचन कर लेने पर भी यह तथ्य स्पष्ट नहीं हुआ कि जगत्‌ का ब्रह्म के सांथ 
क्या सम्बन्ध है । विवते और परिणामवाद तो उपनिषदों की शिक्षात्रों के अनुकूल 
जैठतें नहीं । इस विपय पर एक अन्य दृष्टि से भी प्रकाश डाला जा सकता है । 

श्वे० उ० में सृष्टि के कारणों के. प्रसंग में 'दैवात्मशक्ति' का उल्लेख आया ॥९ 
यह शक्ति अपने गुणों--सत रण तम--से डकी हुई कही गई है । यह परमेश्वर की 
स्वरूपभूत औचित्य शक्ति है। श्रभु के ईक्षण पर* यह शक्ति ही नाना रूप धारण 
करके इस विशाल विश्व के रूप में प्रसरित हो जाता है। उपनिषदों में ब्रह्म और 
उसकी शक्ति के वीच के सम्बन्ध को स्वाभाविक कहा है। श्रुति में स्पष्ट कहा हैं-- 
परास्य शक्तिविविधैवश्र॒यते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च ।* ब्रह्म की यही शक्ति 
माना नामरूपात्मक विश्वप्रपंच के रूप में रूपान्तरित हो जाती है । प्रलयावस्था में 
वीज-रूप में (अव्यक्त) परिवर्तित हो जातो है भर ब्रह्म की प्रसुप्त शक्ति के रूप 
में निहित रहती हैं। इसी कारण इसे कभी सत्‌ (व्यक्तावस्था) और कभी असत्‌ 
(अव्यक्तावस्था) कहा गया। प्रलयान्‍्त में यह पुत्र: ब्रह्म के ईक्षण पर सक्तिय होकर 
'विश्वरूप में अपने को रूपान्तरित कर लेती है। इस प्रकार यह सृष्टि देवात्म-शकित 
का रूपान्तरण मात्र है दिव्य मूल तत्व का नहीं ।* 

शक्ति का रझूपान्तर ब्रह्म के मूल स्वरूप को प्रभावित नहीं करता । क्योंकि 


मूल स्वरूप शक्ति का निवास स्थान है जो परिवत्तित शक्ति को आश्रय देता है वह 
स्वयं शक्ति के परिवर्तनों से श्रभावित नहीं होता । अतः ब्रह्म तो अपने भूल रूप 


पिता एचओगएआा + 7॥6 एकं।050009 ० हर6 एफं5ध65, 0« 62. 
इबे० उ० १,३ । 


« ऐ० उ०.१,१। 
- एवे० उ० ६,८। 


््क्ण्द्० टी 


देखिये, एस० सी० सेन : मिस्टिक फिन्नासफी झ्राफ दी उपनिषदज, पृ० २४५- 
४६। 


ध छायावाद और वैदिक-दर्शन 


में शुद्ध पूर्ण और स्वतन्त्र है और उसकी शक्ति उसके आश्रय में रहकर सृष्टि का 

सृजन करती है । 

इस सिद्धान्त को 'शक्ति-परिस्यामवाद” कहा जा सकता है जो “विवर्त' और 
'परिणामवाद' के दोषों से मुकत होकर विश्व को उसका वास्तविक मूल्य प्रदान 
करता है । 

। ब्रह्म और जीव का सम्बन्ध--पीछे अ्रद्वैत के प्रसंग में ब्रह्म श्नौर जीव के शुद्ध 
चेतन के मध्य अभिन्‍नता के सिद्धान्त का उल्लेख कर आए हैं। तात्तविक दृष्टि से 
ये दोनों एक ही हैं। इस सिद्धान्त का प्रतिपादन उपनिषदों का चरम लक्ष्य है, सभी 
उपनिषदों में परमात्मैक्य की उच्चस्वर से घोषणा की गई है । जीव द्वारा इसी अपने 
शुद्ध चैतन्य की उपलब्धि को चरम पुरुषार्थ कहा गया है। जब जीव अपने पुरुषार्थ 
में सफल हो जाता है : ब्रह्म को जान लेता है तो स्वयं भी ब्रह्म रूप हो जाता है-- 
4205 ब्रह्माप्येति ।!' पर प्रश्न उठता है कि सांसारिक दशा में दोनों का क्या 
सम्बन्ध है । 

वेद में दाशनिक दृष्टिकोश से इस प्रश्न पर कोई प्रकाश नहीं डाला गया। 
वेद में ऐसी उपमाएँ अ्रवश्य आई हैं जिनसे इन दोनों के मध्य भावात्मक दृष्टि से 
प्रकाश पड़ता है। वैदिक ऋषि ने उस परमप्रभु के साथ माता-पिता, बन्धु, सखा, 
आ्रादि के अ्रनेक सम्बन्ध स्थापित किए हैं ।* और एक मंत्र में कहा है--/त्वमस्मार्क 
तव स्मसि'* तू हमारा है हम तेरे हैं । यह सम्बन्ध की पराकाष्ठा है| इस प्रकार वेद में 
ब्रह्मगजीव के परस्पर के सम्बन्ध का वर्णन भावना के घरातल पर हुआ है । उपनिषदों 
में दाशेनिक दृष्टि से प्रकाश डाला है । इन म्रंथों में व्यावहारिक दृष्टि से इनका द्वैत 
स्वीकार करते हुए भी अ्न्ततोगत्वा अद्वेत का ही प्रतिपादन हुआ है। 

उपनिषदों में आई कुछ श्रुतियों के आधार पर ब्रह्म और जीव में शाश्वत 
हेत की कल्पना की गई है। मध्वाचार्य द्वैतवाद के प्रतिपादक हैं। रामानुज ने ब्रह्म 
तथा जीव और प्रकृति के मध्य अंगांगी अथवा अंशांशी सम्बन्ध की कल्पना की । इस 
सम्बन्ध का आधार भी उपनिषदिक श्रुतियाँ ही हैं । श्रुतियों में कहा गया है कि श्रल्पत्ञ 
जीव सर्वेज्ञ ब्रह्म में उसी प्रकार समपित होकर आश्वित है जिस प्रकार रथ की नाभि 
और नेमि में रथ के अरे ।४ अ्रन्यत्र कहा गया है--“अग्नि से स्फुलिय की भाँति सभी 
उसी से निकले हैं ।५ इन श्रुतियों के आधार पर रामानुज का कथन है कि चिंगारियाँ 


१. बृहू० उ० ४,४,६ । ५ 
२. स नः पितेव सूनवे5ग्ने सूपायनो भव | (ऋ० वे० १,१,६) 
तमित सखित्व ई महे त॑ राये त॑ सुवीर्य । (१,१०,६) 
त्वं हि नः पिता वसो त्वं माता शतक्रतों वभूविथ । (८,६८,११) 
« वही, ८५,६२,३ । 
- बृह० 3० २,५,१५ । 
पर, वही, २,१ २० । 


ण्र्‌लशण 


चैदिक दर्शन का स्वरूप पथ 
जिस प्रकार अग्नि का अंश हैं उसी प्रकार जीव ब्रह्म का अ्रंश है। इन स्थलों के 
आधार पर वे जीव-ब्रह्म के बीच अंशांशो भाव की कल्पना करते हैं, यह ठीक है। 
पर जब बे अभेद श्रतियों का भी यही अर्थ लगाते हैं कि---ब्रह्म व्यापक है, जब व्याप्य 
है अथवा विशेषण-विशेष्य, नियामक नियम्य, आधार-आधेय का सम्बन्ध स्थापित करते 
हैं*, तभी वे उपनिपदों की भावनाओं से दूर हट जाते हैं। उनका सिद्धान्त “विशिष्टि- 
योरैक्यम्‌' इस स्थापना के अनुसार विशिष्टाइत कहलाता है । उपनिषदो में विशिष्टा- 
ह्ैत की प्रतिपादिका श्रृतियाँ हैं, पर अभेद की श्रुतियाँ भी हैं जिनकी रामानुज ने 
उपेक्षा की है। अथवा श्रुतियों का अथे अपने मतानुसार तोड़-मरोड़कर श्राग्रहपूर्वक 
किया है | 
शंकर ने 'जीवो ब्रह्म व नापर:' कहकर जीव और ब्रह्म की एकता का प्रतिपादन 
तो उचित ही किया है। यद्यपि व्यावहारिक दुष्टि से उपनिपद्‌ दोनों में स्पष्ट भेद 
का उल्लेख करते हैं, पर पारमाथिक दृष्टि से दोनों के नितान्त अभेद की स्थापवा 
भी करते हैं । 
व्यावहारिक स्तर पर जीव और ब्रह्म के बीच सम्बन्ध बताने के लिए दो 
सिद्धान्त दृष्टिगोचर होते हैं--( १) अन्वच्छेद का सिद्धान्त और (२) प्रतिबिम्बवाद 
का सिद्धान्त । 
बादरायण ने बहम-सूत्रों में अंशो नाना व्यपदेशात्‌ मन्त्रवर्णाच्च (२,३,४२- 
४४) कहकर जीव को ब्रह्म का अविभाज्य अंश माना है| इस कथन से स्पष्ट ही ब्रह्म 
में स्वगृत-भेद का दोप आत्ता है जो उपनिषदों की शिक्षा के घतिकूल है। अत: शंकर 
से बादरायण के दृष्टिकोण को उपनिषदों की भावना के अनुसार अभिव्यक्त किया 
“कि जिस प्रकार किसी घट' के अन्दर का आकाश अपने मूल रूप में विश्वाकाश 
(सणकाश) से भिन्‍न अन्य कुछ नहीं हैं उसी प्रकार मनुष्य की जीवात्मा, विश्वात्मा 
से भिन्‍न अन्य कुछ नहीं है । उसे अन्वच्छेद का सिद्धान्त कहा गया है । 
प्रतिब्रिस्ववाद का सिद्धान्त--अ्रह्म सूत्र में जोव को ब्रह्म का आभास या 
प्रतिविम्ब कहा है ।* जिस प्रकार एक ही सूर्य स्वच्छ पाती के अनेकों तालाबों पर 
चमक कर अनेकों प्रतिविम्बों को जन्म देता है उसी प्रकार एक ही ब्रह्म अनेकों बुद्धि 
केन्द्रों पर प्रतिविम्वित होकर अनेकों विभिन्‍न ब्रह्म-मूर्तियों (8/8रा॥रानंगर०8०५ या 
जीवों का निर्माण करता है और जिस प्रकार सूर्य श्रन्य प्रतिविम्बित झ्ाकृतियाँ बाह्म 
कारणों से कंपित होने पर भी सूर्य को प्रभावित नहीं करतीं उसी प्रकार सांसारिक 
सुख-दुःखों से प्रभावित होने पर भी जीव अपने सुख-दु:ख्षों से ब्रह्म को प्रभावित नहीं 
करता। केंठ० ३,१-६,५ में इस सम्बन्ध को “छायातप” इस दृष्टान्त से व्यक्त 
किमा है। श्र० उ० ३,३ में कहां है कि प्राण अथवा जीवित व्यक्तिगत आद्मा 


१. देखिए, श्रीभाष्य, पृ० ८० । 
२. बह्मसूत्र : आभापा एवं च १ २,३,५० 
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विश्वात्मा से उत्पन्त हुआ है ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार शरीर से उत्पत्न छाया- 
आात्मन एप प्राणो जायते यर्थषा पुरुषे छाया ।' 
इस आ्राभास के सिद्धान्त की दो प्रकार से व्याख्या की जा सकती है-- १) 
छाया को अवास्तिक आकृति मानकर, जो अपने मूल स्रोत से पृथक होते हुए भी 
उसी पर आश्रित रहती है। (२) श्रथवा प्रतिविम्ब को वास्तविक स्वीकार करते 
हुए तथा यह मानते हुए कि प्रतिबिम्बित पदार्थ माध्यम में वास्तविक रूप से प्रविष्ट 
होता है जो अपने मूल स्रोत से अभिन्‍त है, पर मूल स्रोत को श्रभावित या विक्षत 
नहीं करता । 
उपनिषद्‌ दूसरे दृष्टिकोण का समर्थन करते हैं । इसके अनुसार जीव वास्त- 
विक होने के साथ-साथ ब्रह्म से एकत्व भी स्थापित करता है। यह दृष्टिकोण भी 
अन्वच्छेद के सिद्धान्त से मिलता-जुलता है। उपनिषदों के अनुस्तार तो एक ही "सतत 
है वही ब्रह्माण्ड का श्रात्मा है, वही मनुष्य और मनुष्येतर पदार्थों का भी झआात्मा है। 
वही जब शंकर के अचुसार शुद्धसत्व माया में प्रतिविम्बित होता है तो ईश्वर और जब 
पिण्ड के विज्ञानमय कोष में प्रतिबिम्बित होता है तो जीव इस संज्ञा से अ्रभिंहित 
किया जाता है ।* शुद्ध जल की भांति शुद्ध 'स्व” चाहे वह मनुष्य का हो भ्रथवा ईश्वर, 
हिरण्यगर्भ या परब्रह्म का हो सदैव सच्चिदानन्द ही रहेगा । श्रत: जीव की उपाधियाँ 
अथवा पात्र (शरीर) की भौतिक आकृति श्रस्थायी बाधा के अतिरिक्त अन्य कुर्द 
नहीं है । जब तक ये अस्तित्व में है तव ही तक वे जीवात्मा श्र घटाकाश के रूप में 
अपने मूल स्रोत से भिन्‍न प्रतीत होते हैं, किन्तु वे न तो मूल लोत में कोई वास्तविक 
भेद की विभाजक रेखा ही खींच सकते हैं और न वे मूल रूप को परिवर्तित ही कर 
सकते हैं । कठ० ५,६-१० में कहा गया है--- 
श्रग्निर्यथकों भुवनंप्रविष्टो रूप रूपं श्रतिर्पों बभूव। 
एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा रूप॑ रूप॑ प्रति रूपो बहिइच ॥ श हे 
जिस प्रकार समस्त ब्रह्माण्ड में प्रविष्ट एक ही अग्नि वाना रूपो में उनके समात 
रूप वाला हो रहा है वेसे ही समस्त प्रारियों का अन्तरात्मा परब्रह्म एक होते हुए 
भी नाना रूपों में उन्हीं के जैसा रूप वाला रहा है । यही भाव वायु के उदाहरण से 
भी वर्णित हुआ है । हे 
उपनिपदों के अ्रनुसार दिव्य चैतन्य अभिव्यक्ति के स्तर पर दो रूपों में दृष्टि- 
गोचर होता है। समाविष्ट की दृष्टि से संश्लेषणात्मक छूप में दृष्टिगोचर होता है 
झौर विशिष्ट इकाई के माध्यम से विश्लेषणात्मक रूप से। प्रथम से हिरिण्यगर्भ या 
विश्वात्मा की उत्पत्ति होती है जो विश्व का घारके है और इसरे से जीवों की अनेक- 
रूपता की जो शरीर का धारक है, पर चैतन्य अपने मूल रूप में एक ही है । 
भूमा--संसार के सभी प्राणियों की क्रियाओं अथवा बैष्टामं के पीछे निहित 


१. देखिए, एस० सी० सेन : मिस्टिक फिलासफी आफ दी उपनिषद्ज, [० रै२-३३ ) 


देदिक दर्शन का स्वरूप ८७ 
प्रेरणा-सूत्र का अनुसंधान करें तो हमें यही विदित होगा कि उन सवका लक्ष्य जीवन 
में अ्रधिक-सै-अधिक सुख या आनन्द पाना होता है। सभी यह चाहते हैं कि उन्हें 
उनके जीवन में सर्वाधिक सुख की उपलब्धि हो। वे उसी दृष्टि से अपने-अपने 
स्वभाव, रुचि और अवस्था के अनुसार लौकिक विपयों के भोगी तथा तत्सम्बन्धी 
सामग्री अजित करने में जुट जाते हैं। उनके सुख का ग्रानन्द का केन्द्र कभी इस 
वस्तु से खिसक कर उस वस्तु पर और कभी उससे हटकर किसी अन्य वस्तु पर जा 
कर टिक जाता है। कभी कमतीय-कामिनी का कान्त कलेवर उसके आकर्षण का 
केन्द्र बनता है, और कभी स्वर्ग के पारिजात शिशु की प्राप्ति में उसे प्रसन्नता होती 
है, कभी विश्व के धन-बेभव के श्रजेत में उसकी लिप्सा बढ़ती है तो कभी यशो- 
लिप्सा के लिए लालायित रहता है। हमारे जीवन में यही सब कुछ घटित होता 
है, यह अनुभूत सत्य है। पर प्रश्न उठता है क्या ये सव बस्तुएँ उस्ते स्थायी सुख 
प्रदान करती हैं ? क्‍या इन्हें पाकर भ्रन्य कुछ पाने की जीवन में अभिलापा नहीं 
बनी रहती ? यद्यपि सामान्य प्राणी इन्हीं की प्राप्ति में सुख का अ्रनुभव करते हैं, 
पर लोकानुभव बताता है कि लौकिक पदार्थों से प्राप्त सुख क्षरियक और नाशवान 
है। इन्द्रियों के सम्पर्क से विषयों द्वारा उपलब्ध सुख शक्ति को क्षीण कर पतन की 
ओर ले जाने वाला होता है, इसी सत्य को पहचान कर तत्व-जिज्ञासु नचिकेता मे यम 
द्वारा प्रस्तुत किए जाने वाले दुलेभ लौकिक विषयों को अस्वीकार कर दिया और 
कहा कि--'गरे समस्त भोग तो क्षणुभंग्रुर हैं तथा उनसे प्राप्त होने वाला सुख सम्पूर्ण 


इन्द्रियों के त्तेज को क्षीण करने वाला होता है ॥ वस्तुतः इन्द्रियों के भोगों से सच्चा 
सुख तथा स्थायी आनन्द प्राप्त हो नहीं सकता ।* 
वेद और उपसिषद्‌ दोनों उस दिशा को ओर संकेत करते हैं जो शाश्वत सुख 
की प्रतिपादिका है। ऋग्वेद का कथन है कि सच्चा सुख झ्ात्म-जान से होता है--- 
यस्मिस्वृक्षे सध्वदः सुपर्णा निविशन्ते सुवते चाधि विश्वे । 
तस्मेदाहु: पिप्पल स्थाहइग्रे तन्‍्तोन्‍नशोषः पितरं न बेद 0 (१,१६४,२२) 
जीवन-वृक्ष के स्वादु फल्नों को वह प्राप्त नहीं कर सकता जो जीवन के वियामक 
प्रभु को नहीं जानता और उपनिषद्‌ कहते हैं कि सच्चा सुख तो भूमा है। भूमा 
का अर्थ है महानता की, आत्म-ज्ञात् की प्राव्ति। आत्मा सहान्‌ और मिरतिशय 
है, उसी की प्राप्ति से महान्‌ और निरतशय सुख प्राप्त होता है--थो वे भूमा 
तत्सुर्ल नात्पे सुखमस्ति भूमैव सुख ।2.भूमा के लक्षणों पर प्रकाश डालते हुए छा० 
उ० में कहा--जहाँ कुछ और नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुंछ और नहीं 
जानता वह भूमा है। किन्तु जहाँ कुछ और देखता है, और सुनता है, और जोनता है, 
चह झल्प है । जो भूमा है वही अमृत है, जो अल्प है वह मत्ये है? यह भूमा विज्ञाता 
कल मी कल अल 2 
. १- कठोपनिपद्‌ १,२३-२६। 
२. छा० ७,२२,१॥ 
३. वही, ७,२४,१। 


छायावाद और बंदिक-दर्शन 


#ष्टा, आत्मा ओर महान्‌ है। यह आत्मा ही भूमा है, यही सत्र है। इस “भुमन्‌' 
की इस “आत्मन्‌' की श्रनुभूति प्राप्त करने वाला आत्मरति, आत्मक्रीड़ा, आ्रात्ममिथुन 
और प्रात्मानन्द होता है, वह स्वराट्‌ है, उसे फिर कुछ अपेक्षित नहीं रहता । इस 
“भूमन्‌ की भ्रनुभूति ही सच्चा सुख है, सच्चा आनन्द है, इसे प्राप्त करके अन्य कुछ 
आप्तव्य चहीं रह जा सकता । 

ऋत-तत्व--ऋग्वेद में 'ऋत' की बड़ी मनोहर कल्पना हुई है। ५०० से 
अधिक बार यह शब्द अकेले ऋ-ग्वेद में ही प्रयुक्त हुआ है। यह एक दार्शनिक तत्व है 
जिसका अर्थ है सत्य, अ्रविनाशी सत्ता । ऋग्वेद का कथन है कि सृष्टि के आरम्भ में 
सर्वश्रथम “ऋत' ही उत्पन्न हुआ “ऋतं च सत्यं चाभीद्वात्तपसोउध्यजायत ।'* यह एक 
ऐसा तत्व है जिसके द्वारा विश्व में सुव्यवस्था, प्रतिष्ठा और नियमबद्धता की संस्था- 
पना होती है। विषमता के स्थान पर समता और शान्ति के स्थान पर शान्ति भी 
इसी के द्वारा दुष्टिगोचर होती है। यह “ऋत' तत्व वेद में ब्रह्म के समकक्ष स्थान 
प्राप्त किए हुए है। सभी देवता इससे उत्पन्त, इसी के स्वरूप तथा इसी तत्व के 
कारण वर्धित होते हैं, वे स्वयं ऋतरूप कहे गए हैं (६,१०८,८) । ४ 

यह शब्द “ऋ गतौ” इस धातु से 'क्त' प्रत्यय लगाकर भाव या कम वाच्य में 
“ऋत'" बनता है जिसके अ्रभिप्राय को बी० एस० आप्टे ने इस प्रकार प्रकट किया-- 
(806 फ्ंएड) 8ण8 ०एच' (०णाव्णीए) .. एनाव प० गाव णर्तघ रण 
8072. 
अर्थात्‌ गमन का ठीक मार्ग ।* अपने मौलिक भ्र्थ में 'ऋत'” वह सम्यक्‌ मार्ग 
है जिससे देवतागण बिना किसी च्ुटि के गमन करते हैं । वेद में थयौ की पुत्री ऊपा 
ऋत के मार्ग का सम्यक्‌ प्रकार से अनुसरण करती हुई कही गई है । वह जानती हुई 
की भाँति अपना पथ नहीं भूलती ।* एक अन्य मंत्र में कहा है कि द्वादशाक्षरों के 
साथ “ऋत” का चक्र थौ में घूमता रहता है जिसमें ७२० पुत्र स्थित रहते हैं। यह 
निश्चय ही रात्रि-चक्त है जिसमें गृहों की गति (१२ मास अरे) ३६० दिन और रात 
युगक्त ७२० ऋत के चक्र रूप में संकेतित किए गए हैं ।* इसी अर्थ को द्योतित कराने 
के लिए ऋष० वे० में अनेक मंत्र आए हैं । 

“नऋत तत्व” नैतिक और सामाजिक स्तरों पर व्यवस्था और संगठन के श्र्थ 
को भी द्योतित करता है । नैतिक-नियमों के अधिष्ठाता वरुण के साथ 'ऋत का 
घनिष्ठ सम्बन्ध है। वह नैतिक-नियमों का उल्लंघन करने वालों को दण्ड देता है । 


१. ऋष० वे० १०, १६०,१॥ 
२. २. ४. 8906 : उर( 77 6 एं2०९० 47प78]5 076 आगवार्॑दादवा' ९5. 


प्रा, ए०. <जावत-942. 
३. ऋग्वेद १, १२४, ३ । 
४, वही, १,१६४, ११ ॥ 


जैंदिक दर्शन का स्वरूप पे 
इस प्रकार इस दण्ड की व्यवस्था से समाज में शांति स्थापित होती है । यही नियम 
ज्यष्टि के स्तर पर व्यक्ति के जीवन में भी क्रियान्वित होता है। व्यक्ति के जीवन 
में कर्म एक ऐसा तत्व है जो उसके भावी जीवन के लिए व्यवस्था प्रदान करता है 
अतः ऋत का सम्बन्ध 'कमेंबाद”' “नियतिवाद' से भी है।' यही ऋत का सिद्धांत 
मीमासा में “अपूर्व” के रूप में श्रंगीकार किया है। और न्याय-वैशेषिक में 'श्रदृष्ट' की 
कल्पना का भी मूलाधार 'ऋत' की यही वैदिक कल्पना है तंथा उपनिषदों के कर्म- 
बाद के पीछे भी मूलाघार “ऋत' स्पष्टत: कमे के अ्रथे में प्रयुक्त हुआ है।* 

'ऋत्‌' की भाँति 'सत्य' भी अमीद्ध तप से उत्पन्न हुआ कहा गया है। 'ऋत' 
यदि गति का सत्य है तो 'सत्य' सत्ता का, स्थिति का संत्य है। सत्य और ऋत ये 
दोनों तत्व ही प्राकृतिक एवं मैतिक सभी स्तरों पर सृष्टि की सत्ता और उसमें 
व्यवस्था बनाये रखते हैं । 

रहस्यवाद --श्री अरविन्द के श्रनुसार प्राय: सब जगह ही एक ऐसा रहस्या- 
त्मकता का युग रहा है जिसमें कि गंभीरतर ज्ञान और आभात्म-ज्ञाव रखने वाले 
लोगों ने श्रात्म-साधना द्वारा प्रकृति के समस्त पदार्थों के पीछे एक ऐसी सत्ता को 
'पहचाना था जो स्वयं उनके अपने भ्रन्तर में भी विद्यमात थी । भारत में इस रहस्य 
को जानने वाले, ऋषि कहलाये | इस अ्रम्तरतर सत्ता को जान लेता एक महंती 
आध्यात्मिक आवश्यकता समभी जाने लगी, अ्रतः भारत के ऋषि-वर्ग ने आत्म-साधना 
द्वारा उस तत्व को ढूँढ कर प्रतीकों की भाषा में व्यक्त करना प्रारम्भ कर दिया । 
इस आत्म-सम्बन्धी ज्ञान को गुरु द्वारा शिष्य तक पहुंचाये जाने के लिए प्रतीकों का 
'पर्दा इसलिए रचा जाना श्रावश्यक समझा गया कि उनमें निहित तथ्य केवल दीक्षितों 
द्वारा ही समझे जा सकें तथा अन्यों को या तो अविदित रहे या उन द्वारा वे एक 
ऐसे भ्रर्थ में समझे जायें जो बाह्य और ऊपरी हों, ताकि बे उनसे उत्पन्त शक्ति का 
दुरुपयोग न कर सकें । सब जगह के रहस्थवाद का साराँश यही था ।” इस प्रकार 
वैदिक-ऋषि रहस्यवादी कवि थे जिनके बचनों में श्रदुभुत रहस्य छिपा होता था जो 
प्रतीकात्मक शैली में वरणित होने के कारण दीक्षितों को ही सम| में आते थे | अतः 
श्री अरविन्द के अनुसार सारा वैदिक काव्य रहस्य-काव्य है । वैदिक-रहस्यवाद पर 
कुछ कहने से पूर्व श्राधुनिक विद्वान, की रहस्यवाद के सम्बन्ध में क्या धारणा है बह 
जान लेना आवश्यक है । 

सामान्य परिचय--रहस्य शब्द का मूल “रहस्‌' पर आधारित है जो स्वयं 
“रह -त्यागे' के अनुसार 'त्याग करवा' श्रये रहने वाली धातु 'रह से असुन्‌! प्रत्यय 
लगाकर बना कहा जा सकता है। इस प्रकार इसका अर्थ साधारणत: “'विविक्ता 
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“विजन' “गुह्म' और एकांत होता है । भ्रतः इसके द्वारा 'रहस्यमयता' का, गोपनीयता 
का बोध होना स्वाभाविक ही है। गीता में श्राये हुए 'योगी यूंजीत सततमात्मानं 
रहसि स्थित: (६, १०) में “रहसि' शब्द इसी भाव का परिचायक है। इसी प्रकार 
ऋग्वेद २, २९, १ में दीख पड़ने वाले “रहसूरिवाग:” के “रहस्‌” शब्द का प्रयोग भी 
लगभग इसी भाव को सूचित करता प्रतीत होता है। 'मेदिनी कोश' में 'रहस्‌! की 
व्याख्या करते हुए कहा है--“रहस्तत्वे रमे गुह्' । गीता में भी इसके लिए “पुह्मादू-- 
गुह्मतरम्‌' (४, ३६) सर्वगुह्मम्‌ परमगुह्यं तथा वेद में “निण्या वर्चांस' (ऋणखेद ४. 
३, १६) ऐसे शब्दों का प्रयोग हुआ हैं जो उसकी गंभीरता को ध्वनित करता है।' 
इस प्रकार रहस्यवाद से एक ऐसे सिद्धान्त का संकेत मिलता है जो गोपनीय हो,. 
गंभीर हो, रहस्यमय हो अर्थात्‌ जो सामान्य श्रेणी के मनुष्यों की पहुँच से परे की 
वस्तु है । 
रहस्य-भावना कम-से-क्म दो वातों पर आधारित है--अ्रथम किसी परोक्ष' 
सत्ता के अस्तित्व में विश्वास, दूसरे उसके साथ बुद्धि श्रथवा हृदय के घरातल परः 
तादात्म्य एकरस अथवा समरसता की अनूभूति करना । दूसरे शब्दों में उस परम 
सत्ता के प्रति प्रेम की अनुभूति होने तथा अपने प्रेम पात्र को ब्रात्मसात कर लेने 
की श्रपेक्षा उसके प्रति अपने को पूर्णांतः समर्पित कर देने की मनोभावना भ्रधिक काम 
करती है । 
वैदिक वाहुमय में उस परमसत्ता के प्रति रहस्य साधक का * प्रेम-भाव कम 
पर बुद्धि के धरातल पर आत्मसमर्पण अधिक है। वेद के ऋषि उस परम सत्ता के 
अस्तित्व के विषय में पूर्रा श्राश्वस्त थे । यह हम पहले ही कह आए हैं अतः वहाँ 
तत्सम्बन्धी जिज्ञासाएँ पर्याप्त मात्रा में हुई हैं। उसकी स्तुति, उससे विनय और 
प्रार्थनाएँ की गयी हैं, उसके प्रति आत्मसमर्पण, भक्ति-भावना, विह्बलता और कात- 
रता आदि के भाव भी प्रकट किए गये हैं । उस सत्ता से आत्मा की अपरोक्षानुभूति 
के संकेत भी वेद में मिलते हैं । यजुर्वेद का ऋषि उस परम पुरुष की दिव्यानुभूति का 
वर्णान करते हुए कहता है-- 
वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवर्णः तमसः परस्तातू । 
तम्तेव विदित्वा अतिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्या विद्यतेष्यनाय ॥ (३२,१८) 

'वेदाहम्‌” ऋषि का यह कथन उसकी परमसत्ता की अपरोक्षानुभूति की स्वीकारोक्ति' 
है । आदित्य वर्ण: तमसः परस्तात्‌” कहकर उसके ज्योतिर्मय स्वरूप का परिचय भी 
दिया गया है, और यह भी कहा गया है कि उसे जाने विना अ्रमरत्व-प्राप्ति का,. 
मोक्ष का, अन्य कोई उपाय नहीं है । यजुर्वेद उसकी प्राप्ति के उपाय की ओद भी 
संकेत करते हुए कहता है---“श्रद्यया सत्यम्‌ आप्यते ।” (१६, ३०) वह आात्म-समर्पण” 
श्राध्यात्मिक जीवन श्र्थात्‌ श्रद्धा द्वारा उपलब्ध हो सकता है | 

बेद में उस अव्यक्त चेतन से विद्वल होकर वैयक्तिक तादात्म्य स्थापित करने 
की इच्छा व्यक्त करते हुए कहा कि--..“मैं और मेरे देव दोनों जब नाव पर चढ़कर 


बदिक दर्शन का स्वरूप 6१ 
उसे समुद्र के बीच में ले गये तव जल के ऊपर शोभा प्राप्त करते हुए भूले में भूले ।' 3० 
एक अन्य मंत्र में उससे पूर्व के अविच्छित्न सख्य-भाव की पुन-प्राप्ति एवं दर्शनों के 
लिए बैष्णव भक्तों की भाँति विह्व॒लता प्रकट की गई है ।” एक श्रन्य को: मे 
रहस्यवादी वैदिक कवि पूछता हैं कि--“कव मैं अपने इस शरीर से उनकी स्तुति 
करूँगा, उससे साक्षात्‌ सम्वाद करूँगा और जब मैं उस वरण योग्य के हृदय के भीतर 
एक हो सकूँगा ।'”* उस सत्ता से तादात्म्य एवं दशेनों की कितनी प्रवल आार्काक्षा 
इन ऋचाशं में व्यक्त हुई यह द्रष्टव्य है। निदि है 

शथवंवेद में भी अनेकों रहस्यमयी उक्तियाँ श्राई है। एक मंत्र में कहा हा 
“वह परम सत्ता हमारे इतने निकट है कि हम उससे क्षणभर भी दूर नहीं हो पाते, 
पर विचित्रता यही है कि उसके इतने समीप होते हुए भी उसका देख पाना दुष्कर 
है, यह सारा विश्व उस सृजनशील की अनुपम कविता है।” ऐसा वह प्रभु अमर और 
निर्जेर है-..- 

“ग्न्ति सन्‍्त॑ न जहाति, श्रन्ति संच्तं न पश्यति । 
देवस्थ पद्य काव्य न ममार न जीर्यति॥ 

इस विवेचन से स्पष्ट है कि वेद में रहस्य-वृत्ति पर्याप्त मात्रा में विद्यमाव है।- 
जिज्ञासा रहस्य-वृत्ति का प्रथम चरण है--ऋग्वेद तथा अथर्ववेद में इस समस्त सृष्टि 
से सृजक, धारक एवं संहारक के विषयक में वड़ी ही मनोहर जिज्ञासाएँ की गई हैं । 
ऋणश्वेद के 'हिरण्य-गर्भ” सुक्त का प्रुव पद “'कस्में देवाय हविषा विधेम' वैदिक ऋषियों: 
की इसी जिज्ञासा-वृत्ति का उद्घाठन करता है । अ्रथवंवेद में तो कई ऐसे युक्त हैं 
जिनमें सृष्टि के कारण-रूप परम सत्ता के सम्बन्ध में श्रति सुन्दर जिज्ञासाएँ व्यक्त 
की गई हैं। इस दृष्टि से श्रथर्ववेद में अनेकों मन्त्र उपलब्ध होते हैं, परन्तु दशम-- 
मण्डल का सप्तम सुक्त विशेष द्रष्टव्य है जहाँ ऋषि ने वार-बार पूछा है कि---स्कम्भं 
त॑ ब्रूहि कतम: स्विदेव सः” उस गआ्राश्रय को बताओ्रो वह कौन सा पदार्थ है ? ऋग्वेद: 
में रहस्यवाद के विभिस्त स्वरूपों पर प्रकाश डालते हुए एक विद्वान्‌ ते ठोक ही कहा" 
है कि 'भारत की पवित्र भूमि पर रहस्‍्थवाद के जिन स्वरूपों को हम पनपता हुआा' 
देखते हैं उसका मल स्रोत ऋग्वेद में विद्यमान है ।६ 


उपनिषदों में रहस्य-भावना--वेद वग रहस्यवाद उपनिपदों में आकर अ्रपत्ती 
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श्र छायावाद और वैदिक-दर्शन 
काष्ठा को प्राप्त हुआ है । उपनिषद्‌ वास्तव में किसी तकं-प्रणाली के आधार १९ 
“किसी व्यवस्थित दार्शनिक सिद्धांत अथवा मतवाद की स्थापना नहीं करते प्रत्युत वे 
तो उपनिषदों के ऋषियों की अन्‍्तःप्रेरणा की उच्चावस्था में समय-समय परे 
-अ्धिगत हुई रहस्यानुभूतियों के प्रकाशन-मात्र हैं, और यही कारण है कि तकैता- 
शक्ति की अपेक्षा आन्तरिक प्रेरणा को अधिक उत्साहित करते हैं, वे बुद्धि की अपेक्षा 
अन्तमैन को श्रधिक प्रभावित करते हैं। और यही कारण है कि उनमें किसी दार्श- 
निक मतवाद के उपोदघात एवं विकास की-सी नियमवद्धता एकसृत्रता एवं 
व्यवस्था नहीं दिखाई देती |! एस० एन० दास गुप्ता ने औपनिषदिक ऋषियों की 
अनुभूतियों को रहस्यात्मक कहा है जो नवीन प्रकाश की किरणों में चमक के साथ 
अन्तरात्मा से विकरित होती है ।* 
साध्य---उपनिषदों का मुख्य लक्ष्य एक ऐसी सत्ता के स्वरूप का उद्‌धाठन 
कर उसकी प्राप्ति के उपाय बताना है जो विश्व-व्याप्त होते हुए भी विश्वातीत है | 
इसी परम सत्ता के तात्विक स्वरूप की उपलब्धि कर लेना ही मानव-जीवन का चरम 
'पुरुषार्थ है। केन० २,१३ में इसी दृष्टि से कहा है--/इह चदेव दीदथ सत्यमस्ति ने 
चेदवेदीन्महती विनष्टि: |” यदि उसे इस जीवन में जान लिया तो जीवन सफल हो 
गया अन्यथा महान्‌ नाश है। कठ० भी इसी तथ्य का समर्थन करता है।। हमे 
अकार विश्वात्मक सत्ता की अनुभूति ही रहस्य-साधना का साध्य है। इसीलिए 
चैंदिक-युग में ब्रह्म और आत्मा-सम्बन्धी अनेक मनोहर-जिज्ञासाएँ की गई हैं। उसे 
आत्मा के सम्बन्ध में जानने की इच्छा प्रकट की गई है जिससे मनुष्य देखता श्रौर 
'सूंघता है---कतर: स॒ आत्मा, येन व पश्यति, येन व शरणोति, थेन वा गन्धानां 
जिन्नति--।”* इसी प्रकार की जिज्ञासाएँ केव० और श्वे० उ० के श्रारम्भिक मंत्रों 
'में आई हैं । 
रहस्पानुभूति के साधन--रहस्यानुभूति एक प्रकार से योग” अथवा यूनियन 
पहै जिसके विषय में यह कहा गया है कि यह वस्तुतः उस मिलन व संयोग का हीं 
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३. कठ० २,४,१ प 

४, ऐ० उ० ३,१ ! 


सैदिक दर्शन का स्वरूप 8६३ 
नाम है जो किसी साधक एवं उसके साध्य के बीच घटित हो । इस उद्देश्य के लिए 
तोन प्रकार की साधनाएँ प्रचलित हैं। कामिक, मानसिक वा व्यावहारिक प्रथम के 
भ्रन्तगेंत, हृठयोंग, मंत्र-योग, शब्द-योग प्रणवयोग आदि की प्रक्रियाएँ आती हैं ।* 
चित्तवृत्ति के निरोध द्वारा कंवल्य की प्राप्ति इसका मुख्य लक्ष्य है। व्यावहारिकयोग- 
के अन्तगत---ज्ञानयोग कर्मयोग, भक्ति और प्रेमयोग आदि को गणना होती है।. 
अंडरहिल ने रहस्य-मार्ग की पाँच विभिन्‍न क्रमिक दशाओं--परिवर्तेव (००7एशअशंणा) 
ग्रात्मज्ञान [इलता०४।०१४०), उद्भासन (00॥470०7) , आत्म-समपरा (इपाय- 
शा) और संयोग (ए7रंणा) का वर्णन किया है।' और इसी प्रकार सूफियों के 
रहस्यमार्ग में भी सात मुकामात का वर्सन किया है ।* 

उपनिपदों में यद्यपि सूफी या अन्य मतों में उल्लिखित सोपानों की भाँति: 
क्रमिक सोपानों का स्पष्टत: उल्लेख नहीं मिलता तो भी साधन-रूप में आत्मिक ग्रुणों 
यथा आश्यन्तरिक दृष्टि,ः दुराचारण से निवृत्तिरं सत्य और संयम का जीवन,£ 
शक्ति का अजैन' आदि---के संचय करने का उल्लेख बार-बार श्राया है जिनको प्राप्त 
किए बिना बँसी अनुभूति होनी कठिन है। इसके अतिरिक्त कर्म और ज्ञान का समन्वय 


(ईश० ६) और ओरेम्‌ के ध्यान द्वारा भी आत्मानुभूति प्राप्त हो सकती है। (देखिए 
कठ० १,३ ५,७ छा० उडा० २,२३,३, भु० उ० २,२,३-४) । 


रहस्पातुभूति का स्वरूप---उपनिषदों में ब्रह्मानुभूति के यत्र-तत्र श्रनेक संकेत 
भी मिलते हैं । श्वे० में तत्सम्बन्धी अनुभूति का विभिन्‍न प्रकाश झौर आकृति के रूपमें 
वर्णात आया है |” इसी प्रकार बृह० उ० में अनेक रूपों में उसकी अनुभूति का परिचय" 
दिया है ।४ छा० 3० रथ के घोष और बैल के डकारने जैसी ध्वनि के रूप में उसका: 
वरणन आया है । 

श्रनुभूति की श्रतिर्वेचनीयता--ब्रह्मा-सम्बन्धी अनुभूति इतनी विचित्र है कि 
उसको ठीक-ठीक शब्दों में प्रकट कर देना असम्भव ही है । वह गूँगे के गुड़ जैसी 
ग्ूढ और भ्रनिर्वेचनीय होती है । इसी दृष्टि से उपनिषदों ने कहा है--न वहाँ 
नेत्र जा पाते हैं, न वाणी, न मन--न तन्न चक्षु गच्छति नो वारगच्छति न मनो [६० 





१. ५एाणंभा३3 99 एगआवब्यए!, 9. 70. 

२. देखिए, परशुराम चतुर्वेदी : रहस्यवाद, प्रृ० ४८-४६ | 
३. कठ० ४,१; शे० ३,१८। 

४. वही, २,२४। 

४. मुण उ० ३,१,५ | 

६. मु० ३,२,४ | 

७. श्वे० उ०२,११॥ 

८. बृह० उ० २,३,६। 

६. छा० उ० ३,१३,८। 

« केन० उ० १,३ ॥ 


हर छायावाद और वैदिक-दशन 
काष्ठा को प्राप्त हुआ है । उपनिपद्‌ वास्तव में किसी तके-प्रणाली के आधार पर 
“किसी व्यवस्थित दार्शनिक सिद्धांत श्रथवा मतवाद की स्थापना नहीं करते प्रत्युत वे 
तो उपनिपदों के ऋषियों की अन्तः:प्रेरणा की उच्चावस्था में समय-समय पर 
अ्धिगत हुई रहस्यानुभूतियों के प्रकाशन-मात्र हैं, और यही कारण है कि तकेना- 
शक्ति की अपेक्षा श्रान्तरिक प्रेरणा को अधिक उत्साहित करते हैं, वे ब्रुद्धि की श्रपेक्षा 
अ्न्तर्मेन को अधिक प्रभावित करते हैं। और यही कारण है कि उनमें किसी दाशे- 
“निक मतवाद के उपोद्घात एवं विकास की-सी नियमवद्धता एकसूृत्रता एंवं 
व्यवस्था नहीं दिखाई देती ।' एस० एन० दास गुप्ता ने औपनिषदिक ऋषियों की 
अनुभूतियों को रहस्यात्मक कहा है जो नवीन प्रकाश की किरणों में चमक के साथ 
अमन्तरात्मा से विकरित होती है ।* 

साध्य---उपनिषदों का मुख्य लक्ष्य एक ऐसी सत्ता के स्वरूप का उद्‌ 
कर उसकी प्राप्ति के उपाय बताना है जो विश्व-व्याप्त होते हुए भी विश्वातीत है । 
इसी परम सत्ता के तात्विक स्वरूप की उपलब्धि कर लेना ही मानव-जीवन का चरम 
'पुरुपार्थ है। केन० २,१३ में इसी दृष्टि से कहा है--'इह चदेव दीदथ सत्यमस्ति न 
चेदवेदीन्महती विनष्टि: ।! यदि उसे इस जीवन में जात लिया तो जीवन सफल हो 
गया अन्यथा महान्‌ नाश है। कठ० भी इसी तथ्य का समर्थन करता है इस 
अकार विश्वात्मक सत्ता की अनुभूति ही रहस्य-साधना का साध्य है। इसीलिए 
वैदिक-युग में ब्रह्म और आत्मा-सम्बन्धी अनेक मनोहर-जिज्ञासाएँ की गई हैं। उम्त 
आत्मा के सम्बन्ध में जानने की इच्छा प्रकट की गई है जिससे मनुष्य देखता और 
सूंघता है--कतर: स आ्रात्मा, येन व पश्यति, येन व झ्णोति, येन वा गन्धानी 
“जिप्रति:*-।* इसी प्रकार की जिज्ञासाएँ केन० और श्वे० उ० के आरम्भिक मंत्र 
में आई हैं। 

रहस्यानुभूति फे साध 
है जिसके विषय में यह कहा गया है कि यह वस्तुतः उस मिलन व संयोग की 


घाठदन 


न---रहस्यानुभूति एक प्रकार से 'योग” अथवा “बुनियन 
ही 
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ए/00- वंपरपंगाड छत 70एलशरगणाड 7९०लंएल्त 47 #6. मंडी गरीह8 रण 
ग्राभुञाांणा, , 769 60 प्रणा० #षज़बब॑प्शा शुपरो बात खाशुकांण तीक्षा 
40 थारणपरब88 6टंण्ग प्रांग्रॉताड- 76४ शा एंगी 870 6७॥77स्‍6 40 00- 
लफ्रशंणा5, (2४. ५. इ्चव्श : सागर शफ्आांणंशय- 9. 3) 

२. “पतन (एफांड्व5५) ० ग्राएनांपथो रफुधांथा००8 ण॑ 50प हफ्ग्रगड लिए 
#ठम एगां॥ प5; 09 5एश706 जाति 6 ए98शाड ती& 76एवहाए (69 
पृष्काली ठणः प्रा, गा था वो एश३ अंश. (8... 7085 00ए : 
प्रांगतप ॥५४/००३, 928० 29) 5 

३. कठ० २,४,१ । 
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चैद्धिक दर्शन का स्वरूप धर 
परमव्योमन---वेद और उपनिषद्‌ में वैदिक ऋषियों की रहस्य-भावना के 
अच्तगेत एक ऐसे लोक का वर्णन भी आया है जो दिव्य, विचित्र और रहस्यमय है । 
ऋषि उस दिव्य, श्रभय, ज्योति-बाम की ओर ले चलने के लिये प्रभु से प्रार्थना 
करता है ।* इस ज्योतिर्धाम को 'पुरुप-सूक्त' में 'अ्मृत' कहा गया है ।* वहाँ प्रभु के 
त्तीन अधिनाशी पद विद्यमान रहते हैं । “विष्णु-सुक्त' में इसे मधु का उत्स” कहा 
गया है। वेद में अन्यत्र इसी का 'तृतीय धाम' कहकर परिचय दिया है ।* और लिखा 
है कि इस धाम में देव श्रगृत का उपभोग करते हैं। भ्रन्यत्॒ यही लोक - स्व॒:” “प्वूह॒त्‌ 
जौ” 'परम घास” और 'परम व्योम' के रूप में अभिहित किया गया है 
इस रहस्यमय लोक के सम्बन्ध में वेदों में विस्तार से प्रकाश भी डाला गया 
है | ऋषि प्रार्थना करते हुए कहता है । हे पवमान ! जिस लोक में सुख ही सुख है, 
जहाँ अजस्र ज्योति है, उस ग्मृत, अ्रक्षित लोक में भी मुझे पहुँचा दो “यत्र-ज्योति- 
“रजस्नं यस्मिन्‌ लोके स्वहिंतम्‌ । तस्मिन्‌ माथेहि पवमान अमृते लोके अक्षिते ।* इसी 
युक्त में ऋषि कहता हैं--'जहाँ तीनों दुखों से सहित और तीचों प्रकाशों से प्रकाशित 
अवस्था है, जहाँ संकल्प के अनुकूल विवरण है, जहाँ ज्योष्मिन लोक है, जहाँ काम 
और निकामों की पूर्णोत्रा है, जहाँ सूर्य का लोक है, जहाँ आ्रात्म-स्वरूप में अवस्थिति 
एवं तृप्ति है, जहाँ आनन्द, मोद्‌, मुद और प्रमुद है और जहाँ काम की भी कामनाएँ 
अवशिष्ट नहीं, वहीं मुझे श्रमृत बनाकर रख दो (९ एक अन्य मंत्र में ऋषि कहता 
है कि जहाँ निरन्तर प्रकाश वना रहता है, जहाँ आनन्द ही आनन्द है, जहाँ मरणु- 
रहित, क्षयरहित अवस्था है जहाँ अखण्ड निर्भयता और कल्याण है। मुझे भी है इन्द 
उसी लोक में ले चलो !” यह वह लोक है जिसमें समस्त देवता और सभी वेद स्थित 
कहे गए हैं ।* 
वेद में श्राए दिव्य लोक-सम्बन्धी इस वर्णन के आधार पर ही परवर्ती भक्ति 
ओर रहस्पवादी साहित्य में इस लोक को विभिन्‍न नामों से पुकारा है। वैष्णवों ने 
'इसे 'वेकुण्ठ”, वृन्दावन! “गोलोक', 'साकेत', ग्रादि नाम दिये । नाथ-पंथी और शैद इसे 
'कैलाश तथा 'मानसरोवर' कहने लगे। वौद्धों के यहाँ यह परमव्योम्॒ 'शुन्य' और 
/निर्वाण' की अवस्था में परिगरणित हो गया। वैदिक परमव्योम को ही कबीर 'गगने' 


१. न दक्षिणा विचिकिते न सख्या न प्राचीन मादित्या नोत पश्चा ॥ 


पाक्या चिद्‌ वसवो धीर्या चिद्‌ युष्मानीतो अभय ज्योतिरश्याम ॥(ऋ"० २,२७, ११ ) 
ऋणग्वेद १०,६० ३। 


२. 

है. बचजु० ३२,१० । 

४. ऋग्वेद १०,१२६,७। 
|. ऋग्वेद ६,११३१,७ । 
६. वही, ६,११३, 5,११॥ 
७. बही, ६,४७,८५ १ 

८. चही, १,१६८,३६॥१ 


हेड छायावाद और वेदिक-दर्शन 
'उसे वाणी मन-सहित अप्राप्त करके लौट आती है।' कठ० उ० ५,१२ में भी यही 
विवशता प्रकट की गई है। इसीलिए वेदिक कवियों ने उसके लिए अनेक विरोधी 


लक्षणों का प्रयोग किया है । 

तादात्म्य---उसके सम्बन्ध में यह कहा गया है कि उसे जानकर स्वयं भी 
ब्रह्मगछझप हो जाया करता है---स यो ह्‌ वे तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रह्म व भवति”* ध्यान 
योग द्वारा उसे प्राप्त करके धीर पुरुष हप॑ एवं शोक दोनों से सर्वथा मुक्त होकर 
स्वंथा शांति की दशा में आ जाता है। (कठं० १,२,१२) और उसे प्राप्त' कर लेने 
'पर सब कुछ ब्रह्ममय प्रतीत होने लगता है (मुंडकोपदिषद्‌ २,२, ११)। ईश० उ० 
में इसीलिए उसे तादात्म्य की प्राप्ति की आकांक्षा से साधक द्वारा वेचैनी और आते- 
भाव की अवस्था में अभिव्यक्त की गई सुन्दर मनुहार की झाँकी मिलती है। साधक 
पूषन्‌ से उस चमकदार बाह्य आवरण को हटाने के लिए प्रार्थना करता है जिसने 
“सत्य के मुख को ढक लिया है। यह उस अतिशय कल्याणमय दिव्य स्वरूप में दर्शनों 
के लिए विह्न॒लता प्रकट करता है जो दिव्य स्वरूप स्वयं उसके अन्तरतर में अन्तहित 
है ।१ साधक द्वारा ब्रह्म से तादात्म्य की आकांक्षा प्रकट करने के लिए व्यक्त विह्नलता 
का यह सभी उपनिषदों में व्यक्त सुन्दरतम उदाहरण है । 

प्राचीन भारतीय श्रार्यों की ऐसी मनोवृत्ति के कारण इस देश के लोगों को 
“स्वभावतः रहस्यवादी कहा गया है । 4गाश्याए 706 ३२०० 00एा४ वे अपनी एक पुस्तक 
पृ 50ए ता पाता में भारतीय आयों की धार्मिक मनोवृत्ति को रहस्थवादी कहा 
है। इस सम्बन्भ में विन्‍्टरनिद्ज का कथन है--'उपनिषदों के रहस्यवादी सिद्धान्तों 
की धारा फारस के सुफीमत की ओर प्रवाहित हुई होगी, वह नव अफलातुनियों तथा 
'आलेगजाड़िया के ईसाइयों की “ब्रह्म-विद्या' और 'लोगसवाद” द्वारा होती “ईसाई 
*रहस्यवादी एखार्ट और टनलर तक पहुँची होगी और फिर उननीसवीं शत्ताब्दी के 
महान्‌ जमेन रहस्यवादी शोपेनहार की दार्शनिक विचारधारा में परिणत हुई होगी ।* 
'विन्टरनिट्ज के इस कथन में सत्य का अंश पर्याप्त मात्रा में विद्यमान दृष्टिगोचर 


होता है । 


ते० उ० ४,१। 

सु० उ० ३,२,६ | 

ईश० उ० १५-१६।॥ 

घछस्‍गा चाल प्राएडल्शों तठणायराव5 ती एफ़ांब्बतं5 जार. एफाा। र्ण 86 
चाणाहाप ग्राबवए 96 - गब०8व 00 6 एथर्भ॑धा $फ्रीहराए, ॥0 6 79४०0 
ग70080मञग०व 40805 60ण॑ग्र76 रण 6 उए००-?28/०गांए5 870 6 4 
तांगा (परंगयशा ता 0. 6 लग्ा।ढ ण 06 (द्रात्रांशा ग्रडञाए$ 
साताभा ८ पच्याक, बाते. गिर्धीए क 7५ फगी0०णाए री प्रढ हाथ्या 
ठप प्राएडं० णी 6 ग्रागर्॑या वथापाए, इनाठफुण्गाधशा' | 
(4 मांभगणए ० सावांब्या (दद्वएा2, ए०- ॥, ?. 266). 





कण दर्ण 2७ 


चैदिक दर्शन का स्वरूप धर 
परमवच्योमत--वेद और उपसिपद्‌ में वैदिक ऋषियों की रहस्य-भावतना के 
अन्तर्गत एक ऐसे लोक का वर्णन भी आया है जो दिव्य, विचित्र और रहस्यमय है । 
ऋषि उस दिव्य, श्रभव, ज्योति-धाम की ओर ले चलने के लिये प्रभु से प्रार्थेना 
करता है ।* इस ज्योतिर्धाम को “पुरुष-सुक्त' में 'अमृत' कहा गया है ।* वहाँ प्रभु के 
तीन अविनाशी पद विद्यमान रहते हैं । “विष्णु-सूक्त' में इसे “मधु का उत्स” कहा 
गया है। वेद में अल्यत्र इसी का 'तृतीय धाम! कहकर परिचय दिया है ।* श्र लिखा 
'है कि इस धाम में देव अमृत का उपभोग करते हैं । अन्यत्र यही लोक - 'स्व॒ः' “बूहत्‌ 
दो” परम धाम' और “परम व्योम' के रूप में अभिहित किया गया है।ें 
इस रहस्यमय लोक के सम्बन्ध में वेदों में विस्तार से प्रकाश भी डाला गया 
है। ऋषि प्रार्थना करते हुए कहता है | हे पवमान ! जिस लोक में सुख्ध ही सुख है, 
जहाँ अजब्न ज्योति है, उस अमृत, अक्षित लोक में भी मुझे पहुंचा दो “यत्र-ज्योति- 
'रजज्त मध्मिन्‌ लोके स्वहिंतम्‌ । तस्मिन्‌ माधेहि पवमान अमृते लोके अक्षिते | इसी 
यूक्त में ऋषि कहता हैं---“जहाँ तीनों दुखों से सहित और तीनों प्रकाशों से प्रकाशित 
अवस्था है, जहाँ संकल्प के अनुकूल विवरण है, जहाँ ज्योष्मिन लोक है, जहाँ काम 
और निकामों की पूर्णता है, जहाँ सूर्य का लोक है, जहाँ आत्म-स्वरूप में अवस्थिति 
एवं तृप्ति है, जहाँ आनन्द, भोदू, मुद और प्रमुद है और जहाँ काम की भी कामनाएँ 
अवशिष्ट नहीं, वहीं मुझे श्रमृत बताकर रख दो ।६ एक भ्न्य मंत्र में ऋषि कहता 
है कि जहाँ निरत्तर प्रकाश वता रहता है, जहाँ आतन्द ही आनन्द है, जहाँ मरण- 
'रहित, क्षयरहित अवस्था है जहाँ अ्रखण्ड निर्भयता श्रौर कल्यारा है। मुझे भी है इन्द 
उसी लोक में ले चलो !” यह वह लोक है जिसमें समस्त देवता और सभी चेद स्थित 
कहे गए हैं | 
वेद में आए दिव्य लोक-सम्बन्धी इस वर्णन के आधार पर ही परवर्ती भक्ति 
और रहस्यवादी साहित्य में इस लोक को विभिन्‍न नामों से पुकारा है। वैष्णवों ने 
'इसे 'वेकुण्ठ', वुन्दावन' 'गोलोक', 'साकेत', आदि नाम दिये | चाथ-पंथी और शैव इसे 
“कैलाश” तथा 'मानसरोबर” कहने लगे। दौढ़ों के यहाँ यह परमव्योम 'शुन्य” और 
'तिर्वाण' की अ्रवस्था में परिगणित हो गया । वैदिक परमव्योभ की ही कवीर “गगन! 
१. न दक्षिणा विचिकिते न सख्या त्‌ प्राचीन मार्दित्या नोत पश्चा । 


पार्वया चिंद्‌ चसवो घीर्या चिद्‌ युष्मानीतों अ्रभय॑ ज्योतिरश्याम ॥ (क० २,२७,११) 
- ऋग्वेद १०,६० ३। 


- यजु० ३२,१० | 

« ऋग्वेद १०,१२६,७। 
ऋग्वेद ६,११५३,७ | 

- वही, ६,११३, ८५,११। 
हे वही, ६,४७,८ | 

« वही, ३,१६८,३६। 


# क 20 हूँ हे हू दे 


&६६ छायावाद और वैदिक-दर्शनः 


आदि नामों से पुकारते हैं । 

सर्ववाद--वेद और उपनिषदों को दाश निक चिन्तन, सर्ववादी, चिंतत कहा 
जाता है । पर यह वँदिक सर्ववादी दृष्टिकोण से भिन्‍न है, जिसके अनुसार ईश्वर 
स्वयं को विश्व में रूपान्तरित करके विश्व का निर्माण करता है और इस प्रकार वह 
अपने सर्वातिशायी रूप को खो बंठता है। ऐसे सर्ववादी दृष्टिकोण में ईश्वर और' 
विश्व पर्यायवाची संज्ञाएँ हो जाती हैं ।* यदि सवेवाद की यही परिभाषा है जिसका 
ऊपर उल्लेख आया है तो वेद भर उपनिषदे सर्ववादी नहीं कहे जा सकते, क्योंकि 
वेद झौर उपतिषदों में ऐसे अनेक मंत्र आए हैं जो यह घोषित करते हैं कि विश्व की 
सुजन-प्रक्रिया के साथ-साथ ईश्वर का सर्वातिशायी स्वरूप जो उसका तात्विक रूप 
है समाप्त नहीं हो जाता । वैदिक श्रुतियाँ जहाँ यह कहती हैं कि “इस परमेश्वर से 
समस्त समुद्र और पवेत उत्पन्त हुए हैं, इसी से भ्रमुक रूपों वाली नदियाँ प्रवाहित 
होती हैं तथा इसी से सम्पूर औषियाँ और रस उत्पन्न हुए हैं और वह सबमें व्याप्त 
है ।* जिस प्रकार प्रज्ज्वलित भ्रग्नि में से उसी के समान रूप वाली हजारों चिगारियाँ 
माना भ्रकार से प्रकट होती हैं उसी प्रकार अ्विनाशी ब्रह्म से नाना प्रकार के भाव 
उत्पस्न होते हैं ।? श्रौर भूत तथा भव्य यह सब कुछ पुरुष ही है।* वहाँ इन्हीं श्रुतियों 
में यह भी कहा कहा गया है कि यह सम्पूर्ण भूत उसका एक पाद है, उसके वीन 
पाद तो अ्रविनाशी दिव्य लोक में विद्यमान है--'पादोहम विश्वा भृतानि विपादस्था- 
मृतंदिवि ।* ब्रह्म की सर्वातिशयता के विषय में यही भाव छा० उ० और बृह० 3० 
की श्रुतियों में भी झाया है ।६ उपनिदें स्पष्ट कहती हैं कि यह विश्व ईश्वर में 
आश्ित है, पर वे यह कहीं नही कहतीं कि विश्व ईश्वर है। वह अपनी रचना विश्व 
से कहीं श्रधिक महान है--'एतावानस्य महिमातो ज्यायाँश्च पूरुष: |!” ईएवर हमारे 
जीवन की मौलिक वास्तविकता है जिसके बिना हम जीवित नहीं रह सकते, यदि यह 
कथन सर्ववाद के भाव को व्यक्त करता है तो वैदिक-चिन्तन सर्ववादी भी कहाँ मी 
सकता हैं, क्योंकि 'सत्‌” रूप ब्रह्म ही वह तत्व है जिसके आश्रय से ये समस्तभूत मोत्र 
अपनी सत्ता से सत्तावन्‌ हो रहे हैं। वह सबका मूलाधार है। संब उसी की सत्ता से 
टिके हुए हैं। बृ० उ० ५,१/१ श्रुति वेदिक-स्ववाद पर अच्छा प्रकाश डालती है । 
श्रुति में कहा गया है कि वह परबह्म परमेश्वर परियूर्णा है, यह जगत्‌ भी [से हूं. 


4 पिन 
. देखिए, ड्यूसन : फिलासफी झ्राफ दी उपनिषद्‌ज, धृ० १६० । 

» सुं० उ० २,१,६॥ 

- वही, २,१,१। 

. ऋग्वेद १०,६०,२ । 


९ वही, १०,६०, रे ॥ 
. देखिए, छा० उ० ३,१२६ बृ० उ० ५४,१४। 


. ऋग्वेद १०, ६०)३ । 
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चदिक दर्शन का स्वरूप ९७ 


क्योंकि उस पूर्ण (ब्रह्म) से यह पूर्ण (जगत) उत्पन्न हुआ है, पूर्णा से पूर्ां को 
निकाल लेने पर भी पूर्ण ही बच रहता है-- 


पुणमदः पुणंमिदं पुर्णात्‌ पूर्णोमुदच्यते । 
पूरणस्य पूरे मादाय पुर्णमेवावश्षिष्यते ॥ 


सह मंत्र ब्रह्म के सवेब्यापक और सर्वातिशायी दोनों स्वरूपों पर अच्छा प्रकाश डालता 
हैं, ब्रह्म अपनी सर्वव्यापकता के कारण विश्व के कण-कण में विद्यमान है और साथ 


ही वह परे भी है। वेदिक-सर्वेवाद इस दृष्टि से अन्य सभी धर्मों के सर्ववादी दृष्टिकोणों 
से भिन्‍न है । 


मोक्ष--हम पिछले अ्रध्याय में उल्लेख कर आए हैं कि मनुष्य अपने जीवस में 

अधिकाधिक सुख की आकांक्षा करता है तथा यह भी स्पष्ट कर आए हैं कि लोकिक 
विपयों की उपलब्धि में उसे आत्यन्तिक सुख की अनुभूति नहीं होती । शापवत्त सुख 
मिलता है भूमा की प्राप्ति में, जिसे प्रकारान्तर से आत्म-साक्षात्कार कह सकते हैँ 
अथवा 'ब्रह्मत्नैक्यामुभूति' की अवस्था भी कह सकते हैं । इस अवस्था में पहुँच कर 
जीवात्मा सतु, रज, तम से उत्पन्न सांसारिक मोह, आसक्ति, वासना, कामना आदि 
से मुक्त होकर अपने वास्तविक आनन्द रूप को श्रधिगत कर लेता है। त्रिगुणात्मिका 
अकृति के शासन से मुक्त हो जाने के कारण जीव की इस अवस्था को 'त्रिगुणाती- 
तावस्था' भरी कहते हैं। तथा घर्म की भाषा में यह स्थिति “गुक्ति', 'मोक्ष'या 
'निर्वाण' कहलाती है। भारत के सभी दर्शन-शास्त्र वेद, एवं उपनिषद्‌ मानव के 
लिए इसी स्थिति की भ्राप्ति के हेतु शिक्षा तथा प्रेरणा देते हैं तथा उस तक पहुँचने 
के लिए नाता उपायों का उल्लेख भी करते हैं। अथर्व वेद का कथन है--... 

एक पद नोध्खिदति सलिलाइस उच्चरन्‌ 

यदर्ग स तमुत्त्ि देन्रेवाद्य नहवःस्थास्तराजीवाह: स्याल्तव्युच्छेतू कदाचन। 


(ऋग्वेद ११,४,२१) 
(यह हंस (चेतना-तत्व) एक पैर जल से (संसार से) ऊपर उठा कर भी दूसरा 
जल में स्थिर रखता है । यदि वह उस चरण को भी उठा ले (मोक्ष रूप से पूर्णतः 


असंग हो जावे) तो न भ्राज रहे, न कल रहे, न रात्रि हो, न दिन हो, न कभी उपा- 
काल हो सके ।) 

यहाँ स्पष्ट है--मोक्ष की स्थिति की ओर संकेत किया गया है। सभी दर्शन 
इसी स्थिति की भ्राष्ति का प्रतिपादन करते हैं, पर मोक्ष का स्वरूप क्या है इस विषय 
में एकमत नहीं हैं । चार्वाक मृत्यु को ही मोक्ष मानते हैं। शुन्यवादी बौद्ध-प्रात्मा का 
सर्वथा उच्छेद ही 'मोक्ष' मानते हैं। जैनों के अनुसार “कृत्स्त कमेक्षयो मोक्ष: संपूर्ण 
कर्मो का क्षय ही मोक्ष है। रामानुज के मत में भगवत्स्वरूप का यथार्थ अनुभव ही 
मोक्ष है। पतंजली के मत में 'चिति' ज्ञक्ति का अपने स्वरूप में अवस्थान ही 'कैवल्प' 


हद छायावाद और वेदिक-दर्शन 
(मोक्ष ) है तथा वेदान्त के मत में-मूल अविद्या' (अ्ज्ञान) की निवृत्ति होने पर अपने 
स्वरूप का अधिगम, भश्रर्थात्‌ साक्षात्कार या प्राप्ति का नाम ही मोक्ष है । डा० राधा- 
कृष्णन ने औपनिषदिक मोक्ष के स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए कहा है-..सभी प्रकार: 
की ऐन्‍न्द्रियिक व्यक्तिगत संकीर्णाताओं और सीमाओ्रों के वन्धन से मुक्ति ही 'मोक्ष' है। 
यह आंत्म-विकास और आत्म-स्वातन्त्य का परिणाम है। सभी में एक जीवन-तत्व 
की श्रनुश्नति करना ही पूर्ण शिवमय जीवन है ।”* फ़िर यह बंध क्‍या है ? ढुमृक्षा, 
पिपासा, शोक, मोह, जरा, मृत्यु, तृष्णा, भय, सुख और दुःखादि जितने शरीर और 
मन के धर्म हैं वे सभी बंधमुलक हैं--शरीर झ्रौर शरीर के धर्मों में ही भ्रहं का 
ब्रारोपण तथा तज्जन्य सुखदुःखानुभूति श्रौर कामना आदि ही बंधन, श्रज्ञान और 
अविया हैं। इन सबका अतिक्रमरा करने के उपरान्त ही जीवात्मा ग्रमरतत्व को 
प्राप्त करता है ।* इस श्रवस्था में पहुंचे हुए ज्ञानी के लिए सभी प्राणी उसके अपने 
आ्रात्मा जैसे दृष्टिगोंचर होने लगते हैं। सर्वत्र एकत्व का दर्शन करने वाले उसके' 
लिए शोक और मोह नहीं रह जाता, सब कुछ आत्मा ही आत्मा हो जाता है ।* 
सोक्षावस्था के सम्बन्ध में दो मत--उपनिषदों में मोक्ष के सम्बन्ध में प्रकाश 
डालने वाली ऐसी श्रुतियों का उल्लेख आया है जिनके आधार पर विद्वानों में दो मत 


प्रचलित हैं--- 
(१) मोक्षावस्था में मनुष्य का प्रात्मा ब्रह्म की समानता को प्राप्त कर 


लेता है, तथा 
(२) उस अवस्था में वह ब्रह्म से एकरूपता प्राप्त करता है, स्वयं ब्रह्म बने 
जाता है। पहले मत की प्रतिपादिका निम्त श्रुति है-- 
तवा विद्वान्पुण्य पापे विधूय निरंजनः परम साम्यमुपैतिः। (मु० उ० ३।१३ ) 
इस अवस्था में जीवात्मा श्रपना पृथक्‌ अस्तित्व भी रखता प्रतीत होता हैं। दूसरे 
मत की प्रतिपादिका निम्न श्रुतियाँ हैं-- 
(क) तादुगेव भवति (कठ ४,१५), 
(ख) सर्व एकी भवन्ति (मु० ३,२,७), 
(ग) सर्वेमेवाविशन्ति (मु० ३,२,५), 
(घ) शरवत्तत्मयोभवेत (मु० उ० २,२,४) 


, श्रविद्या का लक्षण देते हुए पतंजलि ऋषि ने थोगदर्शन साधन पाद ५ में कहा 
है---अनित्या शुचि दुःखानात्मसु नित्य शुचि सुखात्मख्यातिरबिद्या ।! अथर्वि्‌-- 
अनित्य, अपवित्र, दुख, अनात्मा में नित्य पवित्र, सुख और आत्मा की प्रतीर्ति 
अविदयया है । 


२. फिलासफी आफ दी उपनिषद्ज, पूृ० 5५॥ 
, कठोपनिषद्‌ ६, १४, ब्रे० उ० ४,४,७, मुण्डकोपनिषयद्‌ २,२,८ । 


ल् 


४. ईश० ७। 


वैदिक दर्शन का स्वरूप ६६ 
इनके अतिरिक्त मुण्डक और प्रश्न में ऐसी श्रुतियाँ भी आ्ाई हैं जो समुद्र के 
जल में नदियों के मिल जाते की भाँति आत्मा की ब्रह्म से एकरूपतां का प्रतिपादन 
बड़े स्पष्ट शब्दों में करती हैं १ 
एक प्रकार से इन श्रुतियों में कुछ विरोध दिखाई दें सकता है । पर वस्तुत:ः 
बात वैसी नहीं है। आत्म-साक्षात्कार एक ऐसी रहस्यात्मक अनुभूति है जिसे प्राप्त 
करने के लिए साधक को अनेक सोपानों में होकर गुजरना पड़ता है। आत्म-परमात्मै- 
क्यानुभूति तो इस यात्रा का अन्तिम पड़ाव है जहाँ ज्ञाता, ज्ञेय और ज्ञान की त्रिपुटी 
का स्वथा श्रभाव हो जाता है, अतः इस से पूर्व की अनुभुतियाँ केवल बीच के पड़ाव 
हैं । इन में साधना के ऋ्रिक विकास का स्वरूप लिहित है ५ अन्तिम अवस्था में 
सब कुछ ब्रह्ममय ही दृष्टिगोचर होने लगता है 'सर्व खल्विदं ब्रह्म ।' (छा० ३,- 
१४, १) यही अद्वेत्तावस्था है, इसे ही मोक्ष कहते हैं, आत्म-साक्षात्कार कहते हैं । यही 
ब्रह्म-दर्शन है, इससे परे कुछ नहीं, इससे भिन्‍न कुछ नहीं है । इसी अवस्था पर प्रकाश 
डालते हुए महेद्धनाथ सरकार ते कहा है--'कि मोक्ष आत्मा की वह अवस्था है जिस 
में सम्पूर्ण सापेक्षता का नितान्त लोप हो जाता है, पूर्ण स्वाततन्त्य की उपलब्धि हो 
जाती है ॥* 
सभी भारतीय विचारक उस वात से सहमत हैं कि--'मोक्ष' जन्म और मुत्यु 
के बन्धन से मुक्ति का नाम है। ब्रह्म से तादात्म्य प्राप्त करने का अर्थ भी उससे 
लिया जाता है। इस मोक्ष की प्राप्ति के लिए प्रयत्त करना मानव-जीवन का चरम 
लक्ष्य है---उपनिषदें कहती हैं---तरतिशोकमात्मवित्‌ (छा० ७,१,३), तमेवं॑ ज्ञात्वा 
- : मृत्यु पाशाश्छिवत्ति (स्वे० “४,१४), ज्ञात्वा देव मुच्यते सवेपापे: (एबे० २,१५) तमेब 
विदित्वातिमृत्युमेति (श्वे० ३,८) | 
सोक्ष के साघन---मोक्ष की प्रतिपादिका श्रुतियों में कह्य हैं--यदा सर्वे 
प्रमुच्यन्त कामा येध्स्य हृदिश्चिता:ः (कठ० ६,१४); जब हृदयाश्रित सभी कामनाएँ 
नष्ट हो जाती हैं तथा 'शात्वा देवं मुच्यते सर्वेपाशे:' (श्वे० २,१५) जब परम देव 
१. मु० उ० ३,२,८, प्र० उ० ६,५॥ 
२. 
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(प्रांगठण शचचराटंपा, 2886 325). 


३०९ छायावाद और वैदिक-दर्शन 
'को जान लेता है, तब सभी बन्धनों से मुक्त हो जाता है। कामना का नाश एवं 
'परमतत्त्व का स्वरूपत: ज्ञान--ये दो बातें ऐसी हैं जिनको साध लेने पर अंतिम लक्ष्य 
सध जाता है। कामना का नाश और ज्ञान की प्राप्ति बिना चित्त की शुद्धि के 
असंभव हैं। चित्त की शुद्धि के लिए वेद और उपनिषदों में निष्काम कर्म, प्रभु की 
उपासना और तत्त्व का ज्ञान ये तीन उपाय विशेष रूप से वर्णित हुए हैं। ये तीनों 
ही उपाय सम्मिलित रूप से मानव में मुमुक्षा को जाग्रत कर देते हैं जिनके अवलम्बन 
से अन्त में लक्ष्य की प्राप्ति होती है। अ्रतः प्रथम चित्त-शुद्धि के साधन-रूप कर्म के 


सम्बन्ध में थोड़ा-सा विचार प्रस्तुत करते हैं । 
कर्म के स्वरूप--जीवन और जगत्‌ दोनों के मुल में काम ही विद्यमान है 


ऐसा ऋग्वेद के नासदीय सूक्‍त में कहा गया है 'कामस्तदग्ने समवर्तताधि” ऐतरेय 
उ० १,१,१, तथा ३,१ में इसे ईक्षण और तै० उ० के पृष्ठ अनुवाक में (त्रह्मानन्‍्द- 
चलली) 'सो$कामयत' कह कर इसे काम का ही नाम दिया गया है। बृह॒०उ० में याज्ञ- 
वल्क्य का कथन है--'यह पुएष काममय ही है, वह जैसी कामना वाला होता है 
बसा ही संकल्प करता है और तदलुरूप कर्म में प्रवृत्त होकर वैसा ही फल भी पाता 
है।” स्पष्ट है प्रत्येक कर्म के पीछे कर्त्ता का ज्ञान, इच्छा और संकल्प ये तीन बातें 
निहित रहती हैं । इन तीनों के संयोग से ही कोई कर्म सम्पन्त होता है। प्रत्येक 
कार्य अपने पीछे चित्त पर एक छाप, एक संस्कार छोड़ जाता है । कालान्‍्तर में चित्त 
'पर पड़ी संस्कार-समष्टि को ही दाशनिक भाषा में “कर्म! की संज्ञा दी गई है ।* 
उपनिषदें कहती हैं कि मनुष्य का आत्मा पेंच कोशों से आ्रावृत है ।* ये 
पाँच कोश तीन शरीरों का--स्थूल, सुक्ष्म, कारण---निर्माण करते हैं । तथा हमारे 
जीवन का प्रत्येक विचार, संकल्प और कार्य इन तीनों शरीरों पर श्रपरिहाये रूप से 
अपना प्रभाव छोड़ता है । इसीलिए श्रुतियों में कहा है--'साधुकारी साधुर्भबति पाप- 
कारी पापों भवतति पुण्य: पुण्येतत कर्मणा भवति पाप: पापेत *--अ्र्थात्‌ व्यक्ति अच्छे 
कार्यों से अच्छा और बुरे कार्यो से बुरा जाता है। तथा जिसका जैसा कम 
उसकी वैसी ही यौनि प्राप्त होती है। इस प्रकार कर्म और उसके फल में घनिष्ठ 
सम्बन्ध है। कर्म का फल अवश्यंभावी है, जब तक करमंफल का भोग शेष है तंव 
तक सुक्ति असंभव है, क्योंकि उपनिषद्‌ में कहा है कि “कर्तेनाश” किए हुए 
का नाश नहीं होता । साथ ही मनुष्य का स्वभाव ऐसा है कि बिना कर्म किये वह 
रह नहीं सकता ।६ त्रिग्रुणात्मिका प्रकृति उसे कर्म में नियोजित किये रखेगी। तब 


ऋ० बे० १०,१२६,४। ही 
दुह्‌ ० उ० ४,४,५। पु 
एस० सी० सेन : मिस्टिक फिलासफो आफ दी उपनियद्ज, पू० २८६। 
ते० छउ० ३,१०। 
ह० उ० ४,४,५, श्वे० ५,७ पृ०, ३,७, कठ०, २,७। 


देखिए, गीता : ३,४ ५। 


बैदिक दर्शन का स्वरूप १०१ 
फिर निष्कर्मेता का कैसे सम्पादन हो ? चित्त की शुद्धि कैसे हो ? यजु० ४०, ६ में 
इस प्रश्न का उत्तर देते हुए कहा है--'तेन ल्क्तेन भुंजीया ।' प्र्थात्‌ त्याग-भाव 
से ही कत्तेव्य-पालन के लिए विपयों का उपभोग करो । इस प्रकार से कैम की 
सम्पादन करने पर कर्म के फल जीवात्मा को नहीं बाँधते । मुक्ति की इससे भिन्न 
अन्य कोई उपाय नहीं है ।* श्रुति का स्पष्ट कथन है कि मनुष्य कर्म करे, पर निष्काम 
भाव से, फल में आ्रार्सक्ति को त्याग कर । गीता भी वेद के कर्म-सम्बन्धी इस विचार 
का समर्थन करती है ।* इस प्रकार भिंष्काम कर्म के सम्पादन से एक ओर चित्त की 
शुद्धि होती है और दूसरी ओर सकामंता न रहने से फल नहीं बनता, जिससे भावी 
जन्म-मरण के चक्र पर कुठाराघात होता चलता है। यह नैष्कम्यें ही चित्त की शुद्धि 
और मोक्ष का सम्पादक है। 
ज्ञान---शास्त्रों का कथन है--“ऋते ज्ञातान्तमुक्तिः' ज्ञान के बिता मुक्ति 
नहीं । 'शान' 'ज्ञ! घातु से भाव में ल्युट्‌ प्रत्यय लग कर बना है जिसका श्रथे है 'जान 
लेता ।' प्रश्न उठता है किसे जान लेना ? इसके उत्तर में उपतिपदें कहती हैं--“वह 
तत्व जिसे जानकर अश्लुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अ्रविज्ञात 
विशेष रूप से ज्ञात हो जाता है । उपनिपदों का कथन हैं. कि मनुष्य का आत्मा 
अविनाशी है, अपने मूल रूप में शुद्ध चित्‌ 'सात्र' है, आलत्दमय है और यही बह्म 
है । दोनों की एकता के ज्ञान का उदय का ही मानव को पूर्णता की श्रोर ले जाता है : 
इस अं त-शान की उपलब्धि होते ही उसमें, अग्नि में ईंधन की भाँति सारे कर्म भस्म 
हो जाते हैं !” सचमुच इस संसार में ज्ञान के सहश पवित्र करने वाला निस्संदेह कुछ 
नहीं है ।* छा० उ० में कहा है कि ब्रह्म को जानने वाले के कर्म उसी प्रकार नष्ट हो 
जाते हैं जिस प्रकार श्रग्नि में सींक डालने से उसके समस्त तस्तु नष्ट हो जाते है -- 
“तदथेपीकातूलमस्नो प्रोत॑ प्रदूयेतवंह्मस्य सर्वे पाप्मान: प्रदूयस्ते ।/' अच्यत्र कहा है 
कि जिसे जानने वाले को पाप-कम का उसी प्रकार सम्बन्ध नहीं होता जैसे कमल पत्र 
से जल का सम्बन्ध नहीं होता ४" दृहु० 3० में कहा है कि ज्ञानावस्था में मनुष्य का 





१, यजु० ४०,२। 
२. कमंण्येदाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन (गी०, २,४७) । 
३ ४ 
ब्रह्मण्याघाय कर्माणि संमंत्यवतृवा करोति यः । 
लिप्पते न स पापेन पदुमपत्रमिवाम्भसा ॥ (गी० ५,१०) | 
हे. छा० उ० ६,१३३ ! 
४. गीता ४,३६ | 
५. वही, ४,३६ ! 
६- छाए उ०, ५,२४,३ । 
७. गीता ५,१९० । 


१०२ छायावाद और बैदिक-दर्शन 


आत्मा पुण्य और पाप दोनों से असम्बद्ध रहता है--'पुण्येनानन्वागत पापेनान्वागतम्‌” 
उस परमात्मा का ज्ञान प्राप्त करके मनुष्य की हृदय-ग्रन्थि, उसके सभी संशय और 
सभी कर्म नण्ट हो जाते हैं (* उस ब्रह्म को जानने वाला नाम-झूप से विमुक्त होकर 
उस परम पुरुष को ही प्राप्त कर लेता है ।? ज्ञान से ही अमृत की प्राप्ति होती है-- 
“विद्या विन्दते अमृतम्‌ ।”* 

इस प्रकार उपनिषदों में ज्ञान के महत्त्व पर विशेष रूप से प्रकाश डाला है। 
वस्तुत: उपनिषदें हैं भी वेद का ज्ञान काण्ड, अतः उपनिषदों का मुख्य लक्ष्य है 
सद्ज्ञान का प्रतिपादन करना । 

भक्ति (उपासना)--चित्त की शुद्धि, हृदय की पवित्रता और मन के ऊर्ध्व॑गम 
के लिए जहाँ वैदिक वाडः मय में कर्म के अनुष्ठान और ज्ञान के सम्पादन की महत्ता 
का वर्रान है वहां उनके साथ-साथ भक्ति (उपासना) को भी आवश्यक अंग माना 
है। बैद में कर्म, ज्ञान और उपासना तीनों को अमरता के हेतु उपाय-रूप में श्रेष्ठता 
का वर्णन है, तदपि उनमें कमे और उपासना, इन दो की ही महत्ता अधिक हैं। यंजु९ 
शुद्ध कंकाण्ड का भ्न्थ है। साम शुद्ध उपासना का वेद है और ऋग्वेद ज्ञान, कर्म 
और भक्ति इन तीनों का समन्वय करता हुआ 'ज्ञान' का अन्य है । अथर्ववेद विविध 
विषयक है । उपनिषदें वेद का ज्ञान काण्ड हैं, किन्तु कर्म और उपासना का उनमें भी 
नितांत अभाव नहीं है। स्तुति, प्रार्थना, निवेदन, व्याकुलता, तन्मयता, शरणार्गति, 
समर्पण ये सभी भक्ति के विशिष्ट अंग हैं । बृहू० उ० में जब ऋषि असत्‌ से सर्त, 
पमस्‌ से ज्योति तथा मृत्यु से श्रमरता की ओर ले चलने के लिए निवेदन करता है 
तेव यहाँ उसका प्रार्थना-भाव ही प्रमुख है ।' यजु ० के अंतिम अध्याय में जब ऋषि 
सत्य के दर्शन के लिए पूषत्‌, यम आदि दिव्य शवितियों से चका्चौंच उत्पन्त कर देने 
चाली तेजयुकत किरणों के समूह को हटा लेने के लिए विह्लल होकर निवेदन करता 
है, तो उसकी इस मनुहार में भक्ति-भावना की प्रार्थना की सुल्दर भाँकी देखने को 
मिलती है । 

वेद में कहा है-- 'श्रद्धया सत्यमाप्यते! (यजु० १६,३०) श्रद्धा से सत्य की 
प्राप्ति होती है | श्रद्धा भक्ति की पूर्व स्थिति है जो भक्त के लिए आवश्यक है । 
अतः: वेद के पूरे सूक्‍त ऋग्वेद (१०१, 2< ५१) में श्रद्धा का वड़ा ही भावमय वर्णन हुआ 





१५ ब्र० 3० ४,३२२ । 

२, मु० उ० २,२,८। 

३, मु० उ० ३,२,८ 

है. हि कैन 3० २,४। 

भू. ब्रे० उ० १,२,र८ 
<६. यूज ० ४०,१५४-१६ । 


चैंदिक दर्शन का स्वरूप र०्दे 


है। श्रद्धा कहते हैं उस अटल विश्वास को जो पूरे अनुसंधान के पश्चात्‌ किसी सत्य 
तत्त्व पर किया जाता है । 

वेद में भक्ति-तत्त्व का सुन्दर निरूपण हुआ है । वैदिक ऋषि की आत्मा 
अपने प्रभु से मिलने के लिए, उसके परम पवित्र दर्शनों के लिए कितनी व्याकुल है, 
आतुर है । उसका परमात्मा से पराथेक्य कितना असहनी य हो रहा है, उस दशा का 
चित्रण ऋ० वे० के सप्तम मण्डल के ऋषि वस्तिष्ठ द्वारा वरुण को समपित सूक्तों में 
देखने को मिलता है ।* 

ऋग्वेद में अपने इष्टदेव के प्रति ऋषि के हृदय का तन्मय भाव भो देखने 
को मिलता है। साधक भक्ति-तत्त्व में अपने-आपको इतना लीन कर देता है कि 


उसे छोड़कर अन्यत्र जाने की इच्छा नहीं होती । उठते-बैठते, सीते-जागते, सदैव 
सी के ध्यान में मग्त रहता है-- 


न था त्वद्रिगप वेति मे सनरत्वे इत कार्म पुरुहृतशिश्रिय । 

राजेव दस्मनिषदो5धि बहिंषि श्रस्मिन्‍्त्सु सोमे्वपानमस्तुते । ऋ०बे० १०,४३२ 
(हे पुरूुहुत ! अरब तुम्हें छोड़कर मेरा मत अन्यन् कहीं नहीं जाना चाहता। मेरी 
समस्त कामनाएँ तुम्हारे ही भ्रन्दर आश्रित ही गई हैं | श्र तुम राजा की भाँति भेरे 
हृदयासन पर बैठ और सोमपान करो ।) 

एक अन्य मंत्र में कहा है-- 

'महे चन त्वास द्विवः परा शुक्लाय देयाम । 
मसह॒ज्ञाय तायुताय वज्निवों न शतायशतासंध ॥ (ऋऋ० वे० ८,१,५) 

(वज्री इन्द्र, तुम्हें महामूल्य में भी नहीं बेच सकता। वज्ञहस्त, हजार और दस 
हजार में भी तुम्हें नहीं बेच सकता । असीम घन के लिए भी नहीं बेच सकता ।) 
चस्तुतः वह प्रभु तो भ्रमूल्य है उसका विश्व मूल्य नहीं आँक सकता । 

चैदिक-ऋषियों की उपासनापरक इन भावभरी अभिव्यक्तियों में हमें एक 
अपूर्व सहृदयता, सजीवता, मधुरता, तस्मयता और विह्ललता के दर्शेन होते हैं । इस 
प्रकार की प्रभिव्यक्तियाँ हृदय को निश्चय ही पवित्र और परिमाजित करती हैं। 
चेदाम्बुधि इस प्रकार की दिव्य और सरस अभिव्यक्ति-रत्वों से भरा पड़ा है। भक्ति- 
आव चित्त को द्रवित कर उसकी कलुषता ओर मालिन्य को भाड़-पोंछकर निर्मल' 
चना देने का बड़ा ही प्रभावशाली उपाय है। ; 

उपनियदों में इन तीनों उपायों के अतिरिक्त मोक्ष के हेतु योग की भी चर्चा 
हुई है। | 

कम, ज्ञान श्लोर मक्ति का तादात्म्य--वेदिक-वाडझ मय में अ्मृतत्व की प्राप्ति 
के हेतु इन तीनों साधनों का उपाय रूप में निर्देश किया गया है। ये तीनों एक-दूसरे 
के विकास भोर विस्तार के लिए आवश्यक हैं । शंकर मोक्ष के लिए ज्ञान को. ही सर्वो- 


३२. ऋग्वेद ७,८६,५, ७,६२,३, ८, ४४॑,२३.॥ 


१०३ छायावाद और वेदिकदशो! 
तात्मा पुण्य और पाप दोनों से असम्बद्ध रहता है--पुण्पेनानस्वागत पपिताखागत् 
उस परमात्मा का ज्ञान प्राप्त करके मनुष्य की हृदय-ग्रत्थि, उसके सभी संशय ओर 
सभी कर्म नष्ट हो जाते हैं (* उस ब्रह्म को जानते वाला ताम-हूप से विमुततत होकर 
उस परम पुरुष को ही प्राप्त कर लेता है ।* ज्ञान से ही अमृत की प्राप्ति होती है: 
“विद्यया विन्दते अमृतम्‌ । ग्ड 

इस प्रकार उपनियदों में ज्ञान के महत्त्व पर विशेष रूप से प्रकाश डाला है। 
वस्तुत: उपनिषदें हैं भी वेद का ज्ञान काण्ड, श्रतः उपनिषदों का मुख्य लक्ष्य है 
सद्ज्ञान का प्रतिपादन करता । ; 

भक्ति (उपासना)--चित्त की शुद्धि, हृदय की पवित्तता और मन के ऊर्ष्वेगनत 
के लिए जहाँ वैदिक वाडः मय में कर्म के अनुष्ठान और ज्ञान के सम्पादन वी महँता 
का वर्शन है वहाँ उनके साथ-साथ भक्ति (उपासना) को भी आवश्यक अंग माता 
है । वेद में कर्म, ज्ञान और उपासना तीनों को श्रमरता के हेतु उपाय-हुप में श्रेष्षता 
का वर्रान है, तदपि उनमें कमं और उपासना, इन दो की ही महत्ता श्रधिक है। य१९ 
शुद्ध कर्मकाण्ड का ग्रन्थ है। साम शुद्ध उपासना का वेद है और ऋग्वेद ज्ञात, कम 
और भक्ति इन तौनों का समन्वय करता हुआ 'ज्ञान' का ग्रन्थ है। अरधर्ववेद विविध 
विषयक है । उपनिषदें वेद का ज्ञान काण्ड हैं, किन्तु कर्म और उपासना का उनमें 
नितांत श्रभाव नहीं है । स्तुति, प्रार्थना, निवेदन, व्याकुलता, तन्मयता, शरणागि 
समर्पण थे सभी भक्ति के विशिष्ट अंग्र हैं । बृह० उ० में जब ऋषि असत्‌ से तर, 
तमस्‌ से ज्यौति तथा मृत्यु से श्रमरता की ओर ले चलने के लिए निवेदन करता 
तब यहाँ उसका प्रार्थवा-भाव ही प्रमुख है ।५ यजु० के अंतिम अध्याय में जर्व प्‌ 
सत्य के दर्शन के लिए पूपनू, यम आदि दिव्य शक्तियों से चकाचौंध उत्पत्त॑ करे 
चाली तेजयुक्त किरणों के समूह को हटा लेने के लिए विह्लल होकर तिवेदन करवा 
है, तो उसकी इस मनुहार में भक्ति-भावना की प्रार्थवा की सुन्दर भांकी वेखने को 
मिलती है ।१ 3 
वेद में कहा है-- 'शरद्धया सत्यमाप्यते (यजु० १९,३०) श्रद्धा से सत्य की 
प्राप्ति होती है । श्रद्धा भक्ति की पूर्व स्थिति है जो भक्त के लिए झावश्यक है। 
भरत: वेद के पूरे सूकता ऋग्वेद (१०१, ९५१) में श्रद्धा का बड़ा ही भावमय वर्णन हुआ 
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चेदिक दर्शन का स्वरूप १०३ 


है। श्रद्धा कहते हैं उस श्रदल विश्वास को जो पूरे श्रनुसंघान के पश्चात्‌ किसी सत्य 
तत्व पर किया जाता है । 

वेद में भक्ति-तत्त्व का सुन्दर निरूपण हुआ है । वैदिक ऋषि की आत्मा 
अपने प्रभु से मिलने के लिए, उसके परम पवित्र दर्शनों के लिए कितनी व्याकुल है, 
आतुर है । उसका परमात्मा से पार्थेक्य कितना असहनीय हो रहा है, उस दशा का 
चित्रण ऋ० वे० के सप्तम मण्डल के ऋषि वसिष्ठ द्वारा वरुण को समपित सूुक्तों में 
देखने को मिलता है ।* 

ऋेद में अपने इष्टदेव के प्रति ऋषि के हृदय का तन्‍्मय भाव भी देखने 
को मिलता है। साधक भक्ति-तत्त्व में अपने-आ्रापको इतना लीन कर देता है कि 


उसे छोड़कर अन्यत्र जाने की इच्छा नहीं होती । उठते-बैठते, सोते-जागते, सदैव 
उसी के ध्यान में मर्त रहता है-- 


न धा त्वद्रिगप वेति मे मनस्त्वे इत काम पुरुहुतशिक्षिय । 
राजेंव दस्मनिषदो5थि वहिषि श्रस्मिन्‍्त्सु सोमेउवपानमस्तुते । ऋ०वे० १०,४३,२ 
(हे पुरुहुत ! श्रव तुम्हें छोड़कर मेरा मन अन्यत्न कहीं नहीं जाना चाहता। मेरी 
समस्त कामनाएँ तुम्हारे ही श्रन्दर आश्वित हो गई हैं | श्रव तुम राजा की भाँति मेरे 
हृदयासन पर चेठ और सोमपान करो ।) 
एक अन्य मंत्र में कहा है-- 
'महे चन त्वाम द्विवः परा शुक्लाय देयाम । 
नसहज़ाय नायुताय वज्चिदो न शतायशतासघ ॥ (ऋ० बे० ८,१,५) 
(वज्ञी इन्द्र, तुम्हें महामुल्य में भी नहीं वेच सकता । वज्रहस्त, हजार और दस 
हजार में भी तुम्हें नहीं वेच सकता। असीम घन के लिए भी नहीं बेच सकता । ) 
वस्तुतः वह प्रभु तो अमूल्य है उसका विश्व मूल्य नहीं आँक सकता । 
वेदिक-ऋषियों की उपासनापरक इन भावभरी अभिव्यक्ततियों में हमें एक 
अपूर्व सहदयता, सजीवता, मधुश्ता, तन्‍्मयता और विह्ललता के दर्शन होते हैं । इस 
भकार की अभिव्यक्तियाँ हृदय को निश्चय ही पवित्र और परिमाजित करती हैं। 
वेदास्वुधि इस प्रकार की दिव्य और सरस श्रभिव्यक्ति-रत्नों से भरा पड़ा है। भक्ति- 
भाव चित्त को द्रवित कर उसकी कलुपता और मालिन्य को 
चना देने का बड़ा ही प्रभावशाली उपाय है। 


उपनिपदों में इन तीनों उपायों के अतिरिक्त मोक्ष के हेतु योग की भी चर्चा 


भाड़-पोंछकर निर्मल 


हुई है । 

करे, ज्ञान झोर मक्ति का तादात्म्य--वैदिक-वाड मय में अमृतत्त्व की प्राप्ति 
के हेतु इन तीनों साधनों का उपाय रूप में निर्देश किया गया है। ये तीनों एक-दूसरे 
के विकास ओर विस्तार के लिए आवश्यक हैं । शंकर-मोक्ष के लिए ज्ञान को हो सर्वों- 


3 ऋषगििेट ७,८६,५, ७,६२, ३, ८, ४४,२२३. । 
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फ्रि स्थान देते है, वेष्णद लोग भक्ति को, और कर्मेकाण्डी कर्म को । प्र वास्तव 
मे है एपूकू झूप में ये तीनों ही उपाय एकांगी हैं। यजुः में कहा है---'तस्मै त्वा 
युनवित कर्मरी वां वेशायवाम (” अर्थात्‌ भक्ति करने, शुभ कर्म करने और शात प्राप्त 
करते के लिए ही जन्म मिला है। परल्तु भक्ति उस समय तक नहीं हो सकती जब 
तक कर्म ठीक ने हो । जब तक यह ज्ञान नहीं कि शुभ कर्म कौन-सा, और अशुभ कौन- 
सा है ? तव तक शुभ कर्म करने की सामथ्यं ही नहीं ग्रा सकेगी, अत: वित्त-शुद्धि के 
लिए कर्म की, ज्ञान की, भक्ति की सभी की एक साथ ही नितात्त आवश्यकता 
है । पहले प्रत्येक कार्य का सम्यक्‌ ज्ञान हो, फिर उस ज्ञान को क्रिया में लाया जावे 
तब कहीं साधक की हृढ्य-तंत्री भक्ति से निवादित हो सकेगी । 

कर्म और ज्ञान का रहस्य वास्तव में बड़ा ही दुर्गंम है और कठिव है। श्रतः 
कम के रहस्थ से भ्रपरिचित, मिथ्या ज्ञान के अभिमान से युक्त मनुष्य कर्म को ब्रह्म- 
ज्ञान में बाधक समझ लेते हैं--फलतः आवश्यक शास्त्र समथित कर्मों को भी त्याग 
बैठते हैं। इस प्रकार के त्याग से उन्हें त्याय का यथार्थ फल कर्म-वन्धन से छुटकारा 
तहीं मिलता ।* यही स्विति ज्ञानी की भी है। श्रतः वेद ओर उपनिषदे कम और 
28 के रहस्य को साथ-साथ समझ कर उनका यथायोग्य श्रनुष्ठान करने का उपदेश 

। 

उपनिषदों में ब्रह्म-प्राप्ति के लिए ज्ञान के साथ कर्म की अवहेलता नहीं की 
गई है, पर वह कर्म अ्रतासक्त भावना से किया जाना चाहिये | के० उ० ४,५ में ब्रह्म- 
ज्ञान के लिए तप और दम की व्यवस्था की है--तस्वै तपो दम: कर्मेति प्रतिष्ठा 
वेदा: सर्वायानि सत्यमायतनम्‌ ।” सै० उ० में उच्च जीवन व्यत्तीत करने वाले व्यक्ति 
के लिए शुभ कर्मो को करने की आशा है--'धर्मात्म न प्रमद्दितव्यम, कुशलान्ल प्रमे- 
दितव्यम्‌ ।' (१,११)। बृ० उ० दम, दान और दया के आचरण का उपदेंश देते 
हैँ (५,९,२) । 

इस प्रकार कम के साथ-साथ ज्ञान श्रौर ज्ञान के साथन्साथ कर्म तथा जान 
ओर कर्म की भाव में, भक्ति में परिणति आवश्यक है । 

मृत्यु श्लौर पुनर्जेन्म---प्रृत्यु और पुत्र्जन्म का सिद्धांत एक दाशेतिक सिद्धांत 
है जो वैदिक चिन्तकों की भारतीय दार्शनिक जगत को एक महान देन है। आत्मा 
अमरणघर्मा है, वह प्रमुख वैदिक विचार है ।? छा० उ० में कहा है कि 'जीवापेतं 
वावकिलेदं जियते व जीवो ख्ियते ।४४ जीव नहीं मरता, जब यह शरीर से निकले जाता 
है तो यह शरीर भर जाता है। यही बात बृहू० उ० और कठ० 3० में कही गयी है ।# 


« गीता १८.८ । 

यजु: ४०,१०-११। 

« ऋग्वेद ४,२,१ | 

छा० 5० ६,११,२ । 

बृहु० छ० ४,५,६४, केठ० उ० ३२, रै८। 
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बैंदिक दर्शन का स्वरूप १०५ 
उपनिषदों का दूसरा मौलिक विचार है कि यह आत्मा ही कहा है, आत्मा और परमात्मा 
तत्त्व में कोई मौलिक अन्तर नहीं है| याज्ञवल्क्य जनक को उपदेश देते हुए कहते हैं--- 
आत्मा को ही मैं अमृत ब्रह्म मानता है । उस ब्रह्म को जानने वाला मैं अमृत ही 
हूं ।* यह आत्मा, यह ब्रह्म, यह सत ही सब भौतिक पदार्थों का मूलाधार है । जीवन 
का लक्ष्य है आत्मा के मूल स्वरूप में अवस्थान । पर यह स्थिति जीवन में यों ही 
बिना प्रयास और उपाय के स्वयमेव नहीं भ्रा पाती । इसके लिए तपस्या और साधना 
करती पड़ती हैं । जब तक हम उस स्थिति को उपलब्ध नहीं कर लेते तव तक एक 
योति से दूसरी योति में आवा-प्राता बना ही रहता है । वद्धात्मा मृत्यु और जन्म 
के तियमाधीन हैं । यह आत्मा बद्ध किससे होता है ? उपनिषद्‌ उत्तर देते हैं कि 
अपने कर्मों से । जब तक हम अपने कर्म से चिपके हुए हैं, तव तक इस संसार से भी 
चिपक्रे हैं । जिस क्षण हम अपनी तुच्छता त्याग देते हैं और ज्योंही एकत्व का प्रनुभव 
करते लगते हैं, तव फिर ग्रात्मा का इस संसार में पुनरावर्तन नहीं होता ।* 
सांसारिक पदार्थों में हम निरन्तर भृत्यु और जन्म की पुनरावृत्ति के दर्शन 
करते हैं। वस्तु के नाश में नव जीवन के बीज छिपे हुए हैं यह बात विज्ञान भी प्रमा- 
शित करता हैं। अतः मृत्यु से मनुष्य का आ्रात्मा नष्ट नहीं होता । मृत्यु तो केवल- 
एक अन्य जीवन का द्वार है तथा आगामी जीवन का अ्रच्छा-बुरापन उसके कर्मों के 
अच्छे-बुरे पत पर निर्भर करता है। शुभ आचरण वाले शुभ थोनियों को प्राप्त करते 
है भर श्रशुभ आचरण वाले अशुभ योनियों को प्राप्त होते हैं (४ यही त्तथ्य दृहू० स० 
में भी व्यक्त किया गया है ।४ 
मृत्यु अथवा योनि-परिवर्तन के सम्बन्ध में उपनिषदों का दृष्टिकोण तिराशा- 
वादी नहीं है । उपनिपर्दों का कथन हैं---'कि जैसे एक सुनार सोने के टुकड़े को लिकर 
उससे अच्छी और नए रूप वाली वस्तु, अँगूठी श्रादि बना लेता है उसी प्रकार यह 
जीव वर्तमान जीणं-शीर्णा शरीर को छोड़ कर उसकी जगह नया और अ्रधिक सुख- 
प्रद शरीर बना लेता ह--“तथ्था पेशस्कारी पेशसो मात्रामुपादायान्यन्नव॒त॒रं कल्याण- 
तरं रूप॑ तनुत एक्सेवायमात्मेदं शरीरं निहत्या विद्यां गमयित्वान्यस्तवतर कल्याणतर 


रूप कु रुते पिज्य वा गान्धर्व वा देवें वा*****-०”* यही भाव गीता में भी व्यवत किया- 
गया हूँ ।६ 


इस ध्रकार उपनिषदों के विचारक भौतिकवादियों की भाँति मृत्यु के समय: 


- दबृ० उ७० ४,४,१७ | 

'न आवंत्तनते', छा० उ० ४,१५,५। 
« छाए उ० ५,१०,७। 

दे०, बृह० उ० ३,२, १३। 

बृह० उ० है | 

« गीता २,२२॥ 
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॥ त्रात्मा के मष्ट हो जाने के दृष्टिकोण को स्वीकार नहीं करते । वे तो जीवन-प्रवाह 
के नैरव्तयं की ध/रणा को दृढता से स्वीकार करते हैं। तथा इस मान्यता में भी 
विश्वास रखते हैं कि शारीरिक मृत्यु के बाद भी कोई ऐसा तत्त्व है जो ग्रवशिष्ट 
रह जाता है ।* जो कमनुसार एक शरीर से दूसरे शरीर में तब तक आता-जाता 
रहता हैं जब तक अमरत्व प्राप्त न कर ले | इसे जन्मान्तरवाद का सिद्धांत कहते हैं ।* 
समत्व एवं विश्ववन्धुत्व की भावता--कऋग्वेद में मझतों को सम्बोधित एक 
मंत्र में ऋषि श्यावाश्व ने कहा है---'ये मरुदूगण एक साथ ही उत्पत्न हुए हैं. तथा 
परस्पर ज्येष्ठ और कनिष्ठ भाव से वरजित हैं। ये परस्पर भ्रातृभाव से सोभाग के 
'लिए वद्धंमान होते हैं--'अज्येष्ठासो अकनिष्ठास एवे स॑ अ्रातरो बाबुधु: सौभगाय' 
(५,६०,५) । इस मंत्र में स्पष्ट हो ऋषि ने ऊरँच-वीच और छोटे-कड़े के भेद-भाव 
'से सबंधा रहित समत्व के भाव का प्रतिपादन किया है। एक अन्य मंत्र में कहा है कि 
है अनु, 'मुझे ऐसा दृढ बना दे कि सब प्राणी मुझे मित्र की दृष्टि से देखें । मैं स्वयं 
सब प्रारियों को मित्र की दृष्टि से देखता रहूँ ।४ वेद में उपलब्ध ये ऐसे मंत्र हैं जो 
समाज में परस्पर-मैत्रीपूर्रा व्यवहार, स्नेह, समत्व एवं विश्व-बन्धुत्व की भावना का 
पोषण करते हैं, जो लोकमंगल और समाज-कल्याण की भावना के विधायक हैं। 
उपनिषदों का बद्वैतवाद (आत्मवाद) भी प्रकारान्तर से व्यावहारिक धरातल 
पर समस्त और लोक-सेवा का समर्थन करता है। वैदिक समत्व-भावना की एक और 
विशिष्टता हैँ कि यह केवल मानव-मात्र तक हो सीमित नहीं है उसकी परिधि में 
दो समस्त प्राणी आते हैं । वैदिक आत्मवादी सर्व भुतों के हित में रत रहने वाला 
श्रेष्ठ पुएण होता है (४ उसकी साधना ही समत्व की साधना है । वह समस्त प्राणियों 
में भ्रपनी जैसी अ्रविनाशी श्रात्मा के ही दशेन करता है, तव वह किससे घृणा करे, 
किससे द्वेष करे, किससे ईष्यां करे ।! उसके तो सब अपने हैं । सब के हिंत में ही 
अपने हित के दर्शन करता है, सब का सुख उसका अपना सुख होता हैं। यह है वह 
कल्पना जो समस्त प्राणी मात्र में समता और विश्व-बन्बुत्व के सिद्धांत को जन्म 
देती है, जो एक आदर्श सामाजिकता के स्वरूप का पोषण करती है । आधुनिक 
“युग में स्वामी विवेकानन्द ने आत्मवाद पर आधारित इसी सेवा-बाद का प्रचार 


“किया था। 





, राधाकृष्णन, : फिलासफ़ी आफ दी उपनिपद्ज, पृ० १३०। 
- ऋ० १०,१७७ । 

, यजु० ३६, १८ । 

. गीता ५,२५॥ 

रु ईश ० ६,७ 


चतुर्थ अश्रध्याय 


बादक वाडभय के अध्ययन की 
ओर अभिनव प्रवृत्ति 


भूमिका 
भारत का पिछले लगभग डेढ़ सौ वर्षो का इतिहास संक्रान्ति एवं पुनर्जागरण 
का इतिहास है। इस काल में राजनीतिक और सामाजिक, धामिक शौर सांस्कृतिक 
सभी क्षेत्रों में प्रचलित धारणाओं एवं मान्यताश्रों में युगान्तरकारी परिवततेन हुए 
और प्राचीन जर्जर मूल्यों के स्थान पर नवीन मूल्यों की स्थापना हुई। भारत के 
“राजनीतिक-क्षितिज पर से मुगल शासन के नक्षत्र के अस्त होने के उपरान्त ब्रिठिश- 
सत्ता के चन्द्र का उदय कुछ ऐसी ही घटना थी जिसके परिणामस्वरूप दो ऐसी 
'संस्क्ृतियों के परस्पर निकट आने का सुयोग उपस्थित हुआ जिनके जीवन के 
प्रति दृष्टिकोरों में पर्याप्त अन्तर था । भारत की जीवन के प्रति दृष्टि यदि आरंभ 
से ही आध्यात्मिक रही थी तो पश्चिम की भौतिक । भारतीय यदि शान्त एवं सरल 
जीवन में विश्वास रखते थे तो पश्चिमी जगत के लोगों के जीवन का मूल-मंत्र था 
कमेठता, साहसिकता तथा जीवन के प्रत्येक क्षेत्र के प्रति वैज्ञानिक दृष्टिकोण । एक 
“नवीन दृष्टि से सम्पन्त पाश्चात्य विद्वान जब भ्रनेक कारणों से भारत से आध्यात्मिक 
"साहित्य, विशेषकर बैदिक-साहित्य के सम्पर्क में आए तो उन्हें भारत की अ्रनेक महान 
आध्यात्मिक एवं दाशेनिक उपलब्धियों से परिचय प्राप्त हुआ । इस साहित्य की 
प्रभविष्णुता एवं महानता से प्रभावित होकर इन लोगों तले अच्धकार भें पड़े वैदिक- 
साहित्य का अन्वेषण, सम्पादन तथा प्रकाशन-का्ये प्रारम्भ किया । अनेक विदेशी 
विद्वानों ने तो अपना सम्पू्ों जीवन ही वैदिक साहित्य के पुनरुद्वार की साधना में 
'समपित कर दिया । इन. विद्वानों के कष्टसाध्य-कार्य से भारतीय विद्वानों को भी 
प्रेरणा प्राप्त हुईं, फलतः वेदिक साहित्य के दार्शनिक, आध्यात्मिक, रहस्यात्मक, 
'घामिक आदि विभिन्‍न पक्षों पर विस्तार से प्रकाश डालने के प्रयत्न हुए। इन्हीं 
« प्रयत्नों में भारत के सांस्कृतिक पुनरुत्थान के बीज भी विद्यमान थे | ब्रह्मो समाज, 
प्रायेना-समाज, आयें-समाज, थियोसाफिकल सोसाइटी आदि सामाजिक एवं सांस्कृतिक 
.एँ तथा भनेक शिक्षण-संस्थाएँ, शोध-संस्थान इसी पूनर्जागरणकाल की देन 


कण छायायाद और वेदिक-दर्शन' 


है। ये वे संस्थाएँ हैं जिन्होंने प्रत्यक्ष या परीक्ष रूप से प्राचीन वेदिक साहित्य पर 
अ्रवलम्बित आर्य-संस्कृति को पुनरुज्जीवित करने तथा जीरं-शीरणों सामाजिक रूढियों 
एवं परम्पराओं को परिमाजित कर समाज में व्याप्त जड़ता और निष्क्रियता, अविद्या 
और मूढता के कोहरे को विदीर्ण कर सत्य के उज्ज्वल तथा प्रकाशमान सूर्य कोः 
प्रकाश में लाने का भगीरथ प्रयत्त किया। श्रीरामकृष्णा परमहंस, स्वामी 
विवेकानन्द और रामतीथ्थ आदि धार्मिक महापुरुष, तिलक और रानाडे जैसे राज- 
नीतिक महापुरुष तथा कवीन्द्ररवीन्द्रवत साहित्यिक प्रतिभाएँ भी इस जागरण-डा 
की महान उपलब्धियाँ हैं जिन्होंने वैदिक-वा|डः मय एवं दर्शन की विभिन्‍न धारणाश्रों 
को अपने जीवन और साहित्य में चरितार्थ कर उनकी य्रुगयुगान्तर से चली भ्रा रही 

सत्यता को प्रमाणित करके आर्य साहित्य एवं संस्कृति को ग्ौरवान्वित किया है। 

स्वामी विवेकानन्द, डा० राधाकृष्णन तथा योगी अरविन्द ते वैदिक-दर्शन की आराधु- 
निक युग के परिवेश में नवीन व्याख्याएँ भी प्रस्तुत कीं जिसका युग की मनीषा पर 
व्यापक प्रभाव पड़ा है। इस युग में राष्ट्र भाषा हिन्दी में वैदिक-साहित्य पर पर्याप्त 
कार्य हुआ जो इस युग की महत्त्वपूर्रा घटना है। इस कार्य में सामान्य जनता भी 
अपने महान साहित्य के सीधे सम्पर्क में भ्रा सकी, जिसकी नींव पर भारतीय सांस्क- 

तिक जीवन का भवन टिका हुआ है। हम इस अध्याय में वेदिक-साहित्य की सापे- 
क्षता में भारत में हुए पिछले डेढ़ सौ वर्षों के सांस्कृतिक पुनरुत्थान एवं नवजागरस 
का संक्षिप्त अध्ययन प्रस्तुत करेंगे । 


पाइचात्य विद्वानों की वैदिक साहित्य में रुचि 
पाश्चात्य विद्वानों की वैदिक-साहित्य के अ्रध्ययन की ओर अभिनव अवृत्ति 
भारत के सांस्कृतिक इतिहास में एक महत्त्वपूर्ण घटना है । यह वह माध्यम है जिस 
के द्वारा पश्चिम, पूर्व के निकट आया और प्रथम बार पश्चिमी विद्वानों को भारतीय 
ऋषियों की मेघा से सीधा परिचय प्राप्त हुआ । इस साहित्य के प्रति इन लोगों की 
रुचि तीन विशिष्ट कारणों से बढ़ी और वे तीन दृष्टियाँ थीं--प्रशासकीय, शैक्षिक 


और सांस्कृतिक । 

प्रशासकीय दृष्ठि---मुगल-सा म्राज्य के पतन के उपरान्त भारत पर जव ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी, तदनन्तर ब्रिटिश-सत्ता का प्रभुत्व स्थापित हो गया तब भारत की 
समृद्धि को देखकर उनमें यह भावना जागी कि भारतीयों पर इस प्रकार से शासन 
किया जाए कि उनमें अपनी राजनीतिक स्वतन्त्रता-प्राप्ति की कल्पना भी न जगे | 
अतः उन्होंने हमें हमारी ही मान्यताओं व विश्वासों; नैतिक नियमों एवं घामिक 
भावनाओं से शासित करने की योजना बनाई । हमारी दशशेत, घर्मं और संस्कृति- 
सम्बन्धी जो मान्यताएँ एवं धारणाएँ थीं वे लौकिक एवं बैदिक संस्कृत भाषा में 
षिट से उनका संस्कृत वाड_ मय की ओर भुकना स्वाभाविक ही 


निहितथी । अत: इस दूं | हे 
था। स्वयं मैक्डानल ने स्वीकार करते हुए कहा हैं कि-.-'संस्कृत के अध्ययन- के लिए 


जैदिक-बाहत्मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १०६ 
हमें भारतीय प्रान्तों के शासन की व्यावहारिक आवश्यकताओं ने आदि में प्रेरणा 
दी | उन दिनों भारत में (बंगाल में) वारेन हेस्टिंगग (१७७३ में) प्रधान राज्यपाल 
थे, और उन्होंने यथासम्भव हिन्दुओं पर उन्हीं के धर्मशास्त्र और रूढियों के अनुसार 
प्रशासन करने की महत्ता समझ कर्तिपय ब्राह्मणों को भारत के प्रमुख धर्म-शास्त्र के 
आधार पर एक निवन्ध रचते का आदेश दिया । इस “विवादार्णवसेतु' ग्रंथ की 
प्रस्तावना में--प्राचीन भारतीय भाषा एवं साहित्य के सम्बन्ध में भी प्रामाणिक 
वर्णन है ।१ 
शीक्षिक दृष्टि--इस दृष्टि से सर विलियम जोन्स के प्रयत्न स्तुत्य हैं । उन्होंने 

सन्‌ १७८४ में कलकत्ता में 'रायल एशियाटिक सोसाइटी” की स्थापना करके उसके 
माध्यम से पश्चिम में संस्कृत के अध्ययन के प्रति रुचि जागृत की । उन्होंने स्वयं महा- 
कवि कालिदास के 'अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌' एवं 'ऋतुसंहार', 'मनुस्मृति' पुस्तकों का अंग्रेजी 
में अनुवाद कर उन्हें प्रकाशित कराया। तत्पश्चात श्लेग्ल तथा फ्रान्ज़ बाप आदि 
'पाश्चात्य भाषाविदों ने तुलनात्मक पद्धति' पर संसार को ग्रीक, लैटिन, संस्कृत, जमेन 
आदि विभिन्‍्त भाषाओं का अध्ययन कर कई समी क्षात्मक ग्रंथ प्रस्तुत किए । यहीं 
से लौकिक संस्कृत साहित्य के अध्ययन के साथ-साथ वैदिक साहित्य के श्रध्ययन की 
भी नींव पड़ी । इस दिशा में फ्रांस, जर्मंत और इंग्लैंड के विद्वानों ने जो कार्ये किया 
है उसे किसी भी स्थिति में विस्मृत नहीं किया जा सकता । 

े सन्‌ १८३८ में एफरोजेन द्वारा सम्पादित ऋग्वेद के प्रथम अष्टक के प्रकाशन 
के उपरान्त वैदिक-विज्ञान के संस्थापक रुडॉल्फ रॉथ ने सन्‌ १८४६ में अपनी पुस्तक 
“वंदिक-साहित्य एवं इतिहास' प्रकाशित कराई । रॉथ शऔर भोटलिक का ७ खण्डों 
में प्रकाशित 'सेंट पीट्सबर्ग संस्कृत जमेन-महाकोष” एक महान प्रयत्न था। इसी 
अकार फ्रेंच भाषाविद्‌ बर्नोफ़ और उतके एक जरमंत शिष्य मैक्समूलर ने बैदिक- 
साहित्य के क्षेत्र में जो शोध और सम्पादन का कार्य किया उसने भी एक अमिट लीक 
छोड़ी है। 

सांस्कृतिक दृष्टि---सांस्कृतिक दृष्टि से मंक्समूलर और उनके सहयोगियों 

का कार्य विशेष रूप से महत्त्वपूरों कहा जा सकता है। उन्होंने वैदिक साहित्य का 
अध्ययन भी सांस्कृतिक दृष्टि से ही प्रभावित होकर किया और उन्होंने इसी दृष्टि 
से प्रभावित होकर इस साहित्य के प्रचार और अध्ययन के लिए पाश्चात्यों को प्रेरिल 
भी किया। उन्होंने भारत भूमि को 'धरा पर स्वर्ग” कहकर सम्मानित करते हुए स्पष्ट 
शब्दों में कहा कि---“समस्त विश्व में यदि कोई प्रकृति द्वारा समृद्ध, समर्थ और संदर 
देश है, यदि कोई 'घरा पर स्वर्ग है' तो वह भारत है, और यदि मैं अपने से प्रश्त 
कहें कि यहाँ योहूप में जहाँ हम लोगों के विचार पूर्णातः ग्रीक, रोमन, सेमेटिक एबं 
यहूदियों के विचारों से परिषुष्ट हैं, इनके अतिरिक्त क्या कोई ऐसा भी साहित्य है 





२. संस्कृत साहित्य का इतिहास (अनुवादक चारुदत्त शास्त्री ) पृ० २। 


११० छायावाद और वैदिक-दर्शनः 


जो हमारें आन्तरिक-जीवन को अधिक पूर्ण, अधिक व्यापक, अधिक विश्वात्मक और 
मानवीय बना सकता है, जो हमारे इस जीवन को ही नहीं प्रत्युत भावी शाश्वत 
जीवन को भी आ कर दे सकता है --तो मैं पुनः भारत की झोर संकेत कछंगा ।*' 
यह विशुद्ध सांस्कृतिक दृष्टि है जिससे प्रेरित होकर मैक्समूलर ने वैदिक-वाडः मय के 
अध्ययन में रुचि ली वस्तुत: भारत ऐसे को साहित्य के सृजन का श्रेय प्राप्त है जो ब्राह्म 
भोतिक समृद्धि के साथ-साथ आन्‍्तरिक जीवन की समृद्धि का भी साघक है और यह 
भी सत्य है कि यह वैदिक-साहित्य जो भारतीय-संस्क्ृति की श्रेष्ठतम उपलब्धि हैँ, 
मानव-मतिष्क के विकास के इतिहास में प्राचीनतम एवं श्रेष्ठतम अध्याय है । इसकी 
प्राचीनता एवं उपयोगिता की तुलना में न तो ग्रीक-साहित्य ही टिक पाता है, न॑ रोमन 
ही ४ इसीलिए मैक्समुलर ने वेद और तत्सम्बन्धी साहित्य के अध्ययन की आवश्य- 
कता पर पर्याप्त बल दिया।* डा० रसेलबैलेस ने वेद पर टिप्पणी करते हुए कहा-- 
“इनमें हम अत्यधिक उन्नत एवं प्रगतिशील--धामिक विचारों की मुख्य शिक्षाओं की' 
पाते हैं ।** हमें यह स्वीकार करना ही पड़ेगा कि जिस मत ने उत उच्च विचारों 
को ग्रहण किया और तदनुरूप उत्तम भाषा में प्रकट किया जो वेदों में सर्वत्र पाए 
जाते हैं, हमारे उच्चतम घामिक शिक्षकों और मिल्टन, शेक्सपीयर तथा टेनीसन 
जैसे कवियों से किसी अ्रवस्था में भी कम न थे ।/* नोबुल पुरस्कार-विजेत। मैटलिक 
तो वेदों में निहित अ्रन्तरज्ञान को देखकर विस्मयान्वित होकर कह उठा कि--किवल 
सूक्ष्मदर्शी की अन्तदृ'ष्टि है जो वेद में मेरे सुक्ष्म श्ञान को प्रकट कर सकती है।* 
आश्चर्य यह है कि हमारे प्राचीनकॉल (प्रागैतिहासिक) के पूर्वजों ने जिनके विषय 
में यह कल्पना की जाती है-कि वे घोर अ्ज्ञान की भयंकर. अवस्था: में * थे,- कहाँ से 
वह असाधरण श्रन्तरज्ञान प्राप्त कर लिया जिसको हम फिर से प्राप्त करने का प्रथल 
कर रहे हैं।६ प्रसिद्ध श्रमेरिकन विद्वान्‌ थोरियों ने वेद के विषय में उद्गार प्रकट 
करते हुए कहा कि---.'मैंते वेदों के उद्धरण पढ़े हैं वे मुझ पर एक उच्च और पवित्र 


ज्योति-पुंज के प्रकाश की तरह पड़ते हैं जो एक उत्कृष्ट भार्ग का वर्णान करता है 
वेदों के उपदेश सरल"''और सार्वभौम हैं। तथा उनमें ईश्वर-विषयक युक्तिवुफः " 
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हू दर्द हर कण दुए १० 


बैंदिक-बाहुमय के भ्रध्ययत की ओर अभिनव प्रवृत्ति १११- 
विचार दिए गए हैं। पश्चिमी विद्वानों ने वेदों के सांस्कृतिक मूल्यों का उद्धादन 
करते हुए जो विचार प्रकट किए हैं उससे कहीं अधिक मामिक विचार उपनिषद्‌ 
साहित्य के प्रति प्रकद किए गए हैं । स्वयं मेक्‍्समुलर ने ही कहा है कि--.“उपनिषद्‌ 
आरण्यक ग्रन्थों की भाँति उस वाहुमय से सम्बद्ध हैं जिन्हें हिन्दू श्रुति” अ्रथवा 'स्वतः 
प्रकाशित साहित्य” कहते हैं ॥ ये उपनिषद्‌ प्रारम्भिक दार्शनिक ग्रंथ हैं जिनका 
स्थान विश्व के साहित्य में किसी भी जाति अ्रथवा युग में मानव-मस्तिष्क द्वारा 
उत्पन्न अ्रदूभुत अपूर्व क्ृतियों के रूप में है ।* उन्‍्तीसवीं शती का प्रसिद्ध जमेंन शोपेन- 
हार तो उपनिषदों 6 लेटिन अनुवाद को पढ़कर क्रम उठा था। मानसिक आनन्दा- 
तिरेक की स्थिति में उपनिषदों के सम्बन्ध में जो शब्द उसके मुख से निकले वास्तव 
में वे शब्द स्वर्णाक्षरों में अ्ंक्रित किए जाने योग्य हैं।* 

इस विवरण से स्पष्ट है कि पाश्चात्य विद्वानों ने विशुद्ध सांस्कृतिक दृष्टि से 


भी वैदिक साहित्य का अध्ययन किया एवं तत्सम्बन्धी विशिष्टताएँ उद्धाटित करने 
का यथासम्भव प्रयत्न किया है । 


विशिष्ट पाइचात्य विद्वान और उनका कार्य 

प्रनुवाद-कार्य--पश्चिमी विद्वानों द्वारा पश्चिम और भारत में सम्पूर्ण वैदिक - 
साहित्य पर पर्याप्त कार्य किया गया है।इस कार्य में चारों वेद-संहिताओं, 
विभिन्‍त शाखा्रों के ब्राह्मण-प्रारण्यक ग्रंथों एवं उपनिषदों के सम्पादन, अनुवाद" 
समीक्षात्मक-निवन्ध और प्रकाशन का कार्य सम्मिलित है। सर्वश्रथ्म एच० एच० 
विल्तन ने (सन्‌ १५४०-७) ऋक-संहिता के चार अष्टकों का(तीन खण्डों में) अंग्रेजी 
अनुवाद प्रस्तुत किया। बाद में सन्‌ १८६६ से १८८८ तक शेष श्रष्ठकों का भी 
अनुवाद-कार्य सम्पन्न किया गया । विल्सन का यह अनुवाद सायणाचार्य के यज्ञ-. 
परक भाष्य पर आधारित है । इसी प्रकार ग्रिफिथ महोदय ने सन्‌ १८९७ में ऋग्वेद - 
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श्श्२ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


का, १८६८ में श्रथवंवेद का और १६०७ में सामवेद का अंग्रेजी में पद्चवद्ध अनुवाई 
किया । एच० ग्रासमान महोदय ने ऋग्वेद का जर्मन भाषा में पद्मवद्ध अनुवाद किया 
जो दो जिल्दों में सन्‌ १८७६ में प्रकाशित हुआ । ग्रासमान का यह अनुवाद भारतीय 
टीकाकारों की प्रचलित परम्परा की उपेक्षा करके रॉथ महोदय की भाषा-वैज्ञानिक 
'पद्धति पर स्वतन्त्र ऊहा से किया गया है, फलतः वैदिक मंत्रों के अनेक असंगत और 
अनुचित अर्थ लगाए गए हैं । एच० ओल्डेनवर्ग ने ऋग्वेद की जो विवेचनापूर्ण व्याल्या 
की उससे लेखक की अगाध विशुद्धता का परिचय मिलता है, #णष्ण यजुर्वेद की तेत्तिरीय 
संहिता का अंग्रेजी अ्रतुवाद प्रो० कीथ ते और शुक्ल यजुर्वेद का अंग्रेजी में पद्चवद्ध 
अनुवाद ग्रिफिथ महोदय ने किया । अथर्ववेद का भ्रनुवाद डब्ल्यू० एच० ह्विंटनी का 
है । जिसका संशोधन करके सन्‌ १६०४५ में सी० आर० लेन मैन ने प्रकाशित कराया | 
ब्राह्मण ग्रंथों पर भी अनेक अनुवाद प्रस्तुत किए गए जिनमें डी० जे० 
एगलिंग का शतपथ ब्राह्मण का, डा० कीथ का ऐतरेय और सांख्यायन ब्राहाण का 
तथा डा० कौलेन्ड का ताण्ड्य महात्राह्मण का अनुवाद प्रमुख है। आर० ई० हम 
का तेरह प्रमुख उपनिषदों का अंग्रेजी श्रनुवाद भी इसी श्रेणी में झ्राता है। 
चेद, ब्राह्मणा एवं उपनिषदादि ग्रंथों के भ्रनुवाद के अतिरिक्त आ्रारण्यकों, 
प्रातिशाख्यों, सूत्र-ग्नन्थों आदि के भी पर्याप्त अनुवाद पाश्चात्य वेदाबुयायियों ने किए 
हैं जो उनकी योग्यता एवं लगन के परिचायक हैं । गा 
वैदिक ग्रंथों के प्रामारिएक संस्करण---बैदिक ग्रंथों के प्रामारिक स॑ 
के प्रकरणा में प्रो० मैक्समूलर का नाम बड़े सम्मान के साथ लिया जाता हैं। इनके 
जीवन की अ्रदूट साधना का अनुपम माघुरी सम्पत्त फल है--सायर भाष्य-सहिंत 
ऋणण्वेद संहिता का सम्पादन, जिसे वे २६ वर्षो के कष्ट-साध्य परिश्रम के द्वारा सन्‌ 
१८७४ में महत्त्वपूर्ण भुमिका-सहिंत पूर्ण कर सके । शुक्ल यजुर्वेद का सर्वप्रथम 
सम्पादन-कार्य सन्‌ १८५२ में वेवर ने सम्पत्न किया तथा कष्ण यजुर्वेद मैत्रायणी 
संहिता प्रो० श्रोदर द्वारा सम्पादित हुई । इसी प्रकार शौनक शाखीय अथ्व॑-संहिता 
का सर्व प्रथम सम्पादन-कार्य रॉय और ट्विटने महोदय ने सन्‌ १८०४ में पूर्ण किया। 
अथर्ववेद की पैप्पलाद शाखा की काश्मीर से उपलब्ध एक जीखां-शीणां प्रति का उद्धार 
कर प्रो० ब्लूमफील्ड और गार्वे ने उसे जर्मनी से सन्‌ १६०१ में प्रकाशित कराया । 
प्रो० लेण्डनर, एस० सी० वर्नेल, हार्टल, श्रौर गास्द्रा श्रादि विद्वानों ने 
विभिन्‍न ब्राह्मरा-प्रंथों का सम्पादन किया । इसी श्रकार स्टेन्सलर, हिलब्रान्ट, कैलेन्ड 
जायें, बेवर, ब्लूमफील्ड, रुडॉल्फरॉथ, मेक्‍्समूलर और मैक्डानल ने विभिन्‍न सूत्रों, 
प्रातिशाख्यों एवं अनुक्रमरिएकाशों को सम्पादित किया । मैक्समूलर महोदय ने ही 
उपनिषदों का दो भागों में सम्पादन किया | सन्‌ (१८७६-८४) । | 
समीक्षात्मक साहित्य--१७८४ ई० में बंगाल में “एशियाटिक सोसाइटी” 
की शोध-संस्था की स्थापना के उपरान्त १८०४ में मि० कालब्रुक का जब एशियाटिक 
नरसच्स! नामक पत्र में हिन्दुओं के घासिक ग्रंथ--वेद' शीर्षक गवेपणात्मक निवन्ध 


वैदिक-वाझ मय के अध्ययन की शोर अभिनव प्रवृत्ति ११३ 
प्रकाशित हुआ तो वैदिक साहित्य के अ्रध्ययन के लिए विदेशों में धूम मच गई। 
इस लेख ने अनेक विदेशी विद्वानों को वैदिक-वाझः मय के अध्य्रन के लिए प्रेरित 
किया । बैदिक साहित्य के श्रालोचनात्मक अध्ययन के क्षेत्र में ऐतिहासिक पद्धति 
(हिस्टोरिकल मैथड) के जन्मदाता रॉय साहब का नाम विजेष स्मरणीय रहेगा । 
जिन्होंने ऐतिहासिक पर्यालोचव एवं भाषा-विज्ञान के झ्राधार प८ वेदों के अध्ययन 
की दींव रखी श्र इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए 'महाकोय' का सम्पादन किया जिस 
का उल्लेख पीछे आरा चुका है। डा० ए० ए० मैक्डानल और कीथ दोनों ने मिलकर 
वेदिक-संस्क्ृति से सम्बन्धित “वैदिक इन्डेक्‍्स' नामक शोध-ग्रंथ की रचना की । वैदिक- 
व्याकरण पर डा० भैक्डालल का “वैदिक-ग्रामर' नामक ग्रंथ श्रपनी शैली का अपू्वे 
ग्रंथ है । वैदिक-व्याकररण की दृष्टि से डा० वाकर नागेल का नाम भी उल्लेखनीय है। 
प्रो० ई० बी० आरनल्ड ते वैदिक छन्दों पर भी भ्रनुशीलनपूर्णा ग्रंथ लिखा । 

वेदिक-धर्म और दर्शन के तुलनात्मक अध्ययन की दृष्टि से डा० मैक्डानल 
का 'वैदिक-माइथालोजी' सबसे प्रामाणिक एवं परिप्कृत ग्रंथ है। इसी प्रकार के 
डा० कौथ के एक अन्य ग्रंथ (रिलीजन एन्ड फिलासफी आफ दी वेदाज एन्‍्ड दी 
उपतिषदाज” में वैदिक धर्म एवं सम्यता की आलोचनात्मक मीमांसा है । (सन्‌- 
१६२५) उपनिषद्‌ दर्शन पर सम्यक्‌ प्रकाश डालने की दृष्टि से ड्यूसन का “दी 
फिलासफी आफ दी उपनिषदाज' भी एक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ है। टी० इ० स्लेटर का 
'स्टडीज इन दी उपनिपदाज! तामक ग्रंथ भी इसी श्रेणी में श्राता है। 

कतिपय ऐसे भी विदेशी विद्वान्‌ हैं जिन्होंने ईसाईं मत की श्रेष्ठता प्रतिपादित 
करने की दृष्टि से वैदिक-घर्म का उपहास अथवा निन्‍्दा की है । ऐसे विद्वानों में जे० 
एन० फरक्यार, आर० वी क्लेटन (ऋग्वेद एण्ड वेदिक शिलिजन], ग्रिसवाल्ड का 
दी रिलिजन आफ दी ऋग्वेद” प्रमुख हैं। पाश्चात्य विद्वानों द्वारा किए गए वैदिक 
साहित्य-विषयक अनुसंधान-कार्य के इस विवरण के आधार प्र निस्संकोच रूप से 
भह्‌ कहा जा सकता है कि जो कार्ये उन्होंने किया वह उत्तके वैदिक-बाडः मय के प्रति 
रुचि, आस्था एवं सिष्ठा का परिचायक है | पाश्चात्य विद्वानों के इस काय्ये ने भारतीयों 
के समक्ष उनके साहित्य की महंँत्ता का उद्घाटन कर उनमें अपने जातीय साहित्य एवं 
संस्कृति के प्रति खोई हुई निष्ठा एवं मौरव की भावना को पुनः जागृत्त किया, उनमें 
अपने स्वशिम अतीत एवं महिमान्वित परम्परा के श्रद्धा-भाव अंकुरित किए । फलत: 
भारतोय विद्वान भो इनसे प्रेरणा प्राप्त कर अपने अतीत का पुनर्मूल्थांकन करने के 
लिए उन्मुख हुए । हमने स्वयं को टटोलने का प्रयत्त किया कि हम क्या थे तथा 
कालचकर के दुष्प्रभाव से हम क्‍या हो गए हैं। भारतीयों के इस प्रयत्न में ही इस युग 
के सामाजिक एवं सांस्कृतिक पुनरुत्यान तथा जागरण के सूत्र निहित थे, जिनकी 


चर्चा आगे करेंगे। यहाँ भारतीयों हारा वैदिक: साहित्य 
व पल हैं ् त्य पर कि ए गए ५ 
संक्षेप में उल्लेख करते हैं ॥ ए गए कार्य का 


२१४ हे . छायावाद भौर वेदिक-दर्शत 


आधुनिक भारतीय विद्वान्‌ एवं उनका वैदिक साहित्य पर कार्य 

स्वामी दयानन्द सरस्वती--पाश्चात्य विद्वानों द्वारा वैदिक साहित्य पर किए 
गए परिश्रमपूर्णा एवं कष्टसाध्य प्रयत्नों से प्रेरित होकर तथा कुछ विद्वानों में अपनी 
स्वतन्त्र प्रेरणा से अपने इस प्राचीनतम साहित्य के प्रति रुचि जागृत हुई, फलत: अंग्रेजी 
तथा लोक-भाषा में अनेक प्रकार के समीक्षात्मक एवं अनुवादात्मक ग्रंथों का 
प्रशुयन हुश्ना । विभिन्‍न ग्रंथों के सुन्दर-सुल्दर संस्करण प्रकाशित हुए तथा अनेक 
विद्वानों के अनुसंधानपूर्ण कार्य प्रकाश में आए । अपनी स्वतन्त्र प्रेरणा से प्रेरित 
अर्वाचीन भारतीय वेद-भाष्यकारों में स्वामी दयातन्द की गराना सर्वप्रथम होती है । 

प्रज्ञाचक्षु स्वामी विरजानन्द से दीक्षा लेकर उन्होंने जो कार्य किया उसे स्थूल 
रूप में तीन भागों में विभाजित किया जा सकता है--(१) सांस्कृतिक, (२) धार्मिक 
एवं (३) सामाजिक । यहाँ हम अपना अध्ययन सांस्कृतिक दृष्टि तक ही सीमित 
रखते हैं । 
सांस्कृतिक दृष्टि से स्वामीजी ने बेद-सम्वन्धी कार्य को अपने हाथ में लिया। 
पाश्चात्य विद्वानों और स्वामीजी का यह कार्य लगभग एक ही समय में प्रारम्भ 
किया गया था, पर दोनों के दृष्टिकोणों में महान्‌ अन्तर था। पाश्चात्य विह्वातीं ने 
सो सायरा की व्याख्याओ्रों के आधार पर वेदों की कर्मकाण्डात्मक और प्रकृति-मूलक 
व्याख्याएँ प्रस्तुत कीं जो केवल वेद मंत्रों के स्थूल श्रथों तक ही सीमित थीं, अतः 
चाश्चात्यों की बेद-व्याख्याओं में आन्तरिक आशय की नितान्त उपेक्षा हुई । पर स्वामी 
जी ने यास्क के निरुक्त के आधार पर श्रुतियों की यौगिक पद्धति पर व्याल्या की 
आऔर उनके आन्तरिक आशय को अ्धिकाधिक रूप में प्रकट करने का प्रयत्न क्रिया । 
इस प्रयत्न में स्वामीजी यास्क के निदक्त से भी दो कदम आगे बढ़ गए । 

उन्होंने बैदिक-वाडः मय में केवल वेद को ही (ब्राह्मण भाग से रहित) सर्बो- 
परि महत्त्व दिया । सम्पूर्ण यजुर्वोद, तथा ऋग्वेद के ७वें मण्डल के ७२ सुक्त तर की 
व्याख्या उनके इसी दृष्टिकोण की परिचायक है। स्वांगीजी ने 'ऋग्वेदादि भाष्य 
भुमिका' में अपने वेद-सम्वन्धी दृष्टिकोश को स्पष्ट रूप से प्रस्तुत किया । वें वेद की 
सब प्रकार की विद्याप्रों तथा ज्ञान-विज्ञान का भण्डार मानते हैं। ज्ञान, कर्म, उपात्तता 
सदाचरण आदि तो बेद के प्रमुख विषय हैं ही। उत्के मतानुसार वेद वी '“प्रपरा 
विद्या” से लौकिक तथा 'पराविद्या” से सर्वशक्तिमान्‌ ब्रह्म की प्राप्ति होती है ।' वेद्रों 
के अपौरुषेयत्व में भी उतका दृढ विश्वास है ।* जहाँ तक वेदों की घामिक शिक्षा का 
प्रश्व है उनके अनुसार वेद न तो बहु देवतावाद (पालीथीइज्म) और न मैक्समूलर के 
उपास्य श्रेष्ठतावाद (हीनोथीइज्म) का ही प्रतिपादन करते हैं । वे तो केवल एकैश्वर- 





2, ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्‌ृ० ५६ (सं० £१ हडड) । 
२. वहीं, प्र० ४१ | 


चैदिक-वाहुमय के अ्रध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति ११४ 
चाद की घोषणा करते हैं । इसीलिए उन्होंने अ्रग्नि, इन्द्र, वरुण श्रादि विभिन्‍न 
देवताशों की यौगिक पद्धति पर व्याख्या करके ईश्वरपरक अर्थ लिया | स्वामी 
दयानन्द की इस दृष्टि का श्री श्रविन्द ने भी समर्थन किया है । उन्होंने कहा कि--- 
“दयानन्द की मन्त्रों की व्याख्या इम विचार से नियन्त्रित है कि, वेद धाभिक, नेतिक 
और वैज्ञानिक सत्य का एक पूर्ण ईश्वर-प्रेरित ज्ञान है । वेद की धामिक शिक्षा एक 
देवतावाद की हैं और वैदिक देवता एक ही देव के भिन्‍्न-भिन्‍न वर्णनात्मक साम हैं, 
साथ हो वे देवता उसकी उत शर्क्तियों के सूचक भी हैं जिन्हें कि हम भ्रक्ृति में कार्य 
करता हुआ देखते हैं, और वेदों के आशय को सच्चे रूप में समफकर हम उन सभी 
वेज्ञानिक सच्चाइयों तक पहुँच सकते हैं जिवका कि आ्राधुनिक शअन्वेपण हारा 
आविष्कार हुआ है ।"' वेद का एक देवतावाद विश्व की शअ्रद्वतवादी, सर्वदेवतावादी 


और यहाँ तक कि बहु-देवतावादी दृष्दियों को भी अपने भ्रच्दर सम्मिलित कर 
लेता है ।* 


इनके ग्रनन्तर भारतीय वेदानुसंधात्ताग्रों में लोक-मान्य बाल गंगाधर तिलक, 
शंकर बालकष्ण दीक्षित, शंकर पाण्डुरंग पण्डित विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । शंकर 
पाण्डुरंग का सायरा भाष्य संवलित अथर्ववेद का संस्करण बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। 
“तिलक' के ओरायन' और 'आकंटिक होस इन दी वेदाज” तामक दोलों ग्रंथ उन्की 
अपूर्व विद्वत्ता और तर्कशीलता के ज्वलन्त उदाहरण हैँ जिनमें वेदों के रचनाकाल 
आदि बिपयों पर विस्तार से चर्चा की गई है। 
श्रीपाद दामोदर सातवलेकर ने चारों वेदों की संहिताशों को बड़े परिश्रम से 
प्रामाणिक रूप में प्रकाशित कराथा । इसी प्रकार डा० लक्ष्मण स्वरूप ने वेंकटमाधव 
का भाष्य ४ जिल्दों में लाहौर से प्रकाशित कराया । 
अर्वाचीन एवं आधुनिक भारतीय विद्वानों ने वेद अथवा उपनिषदों पर भाष्य- 
रखना की अपेक्षा आलोचनात्मक एवं विवरणात्मक ग्रन्थों के प्रशयन की ओर विश्येष 
ध्यान दिया । इस प्रकार के लेखकों में पं० सत्यक्त सामाश्रमी, डा० मंगलदेव शास्त्री , 
रामगोविन्द त्रिवेदी, बलदेव उपाध्याय, चिन्तामरि विनायक वैद्य, डा5 सूर्येकान्त, 
डा० वासुदेव शरण, श्री भगवद॒त्त, स्वामी करपात्री जी, पं० गिरिधर शर्मा चतुर्वेदी, 
पं० दीनानाथ सारस्वत, आदि आयेसमाजी एवं सनातनधर्मी विद्वानों के नाम विशेष 
उल्लेखनीय हैं। इस प्रसंग में जयपुर के पं ० मधुसूदन श्रोफा का साम भी श्रद्धा के 
साथ लिया जा सकता है जिन्होंने वेदिक साहित्य पर संस्कृत भाषा में महत्त्वपूर्ण 
शोघ-कार्य किया जो बैदिक वाह मय की गरिमा का उद्घाटन करता है। 
वेद एवं उप दाश त्म का उद पु 
दृष्टि बे ज । रन 
* हु र स्त्री, महादेव शास्त्री, सुरेन्दर- 


नाथ दास गुप्ता, महेन्द्रगाध सरकार, रामचद्ध दत्तात्रेय रानाडे, रमेशचन्द्र दत्त सुरेश 
हु 








१. वेदरहत्य, भाग १, पृ० ४१-४२॥ 


११६ छायावाद और वदिक-दर्शन 
चन्द्र चक्रवर्ती, एस० सी० सेन, एम० पी० पंडित झादि विद्वानों के नाम सम्मान के 
साथ लिये जा सकते हैं। इनमें भी डा० राधाकृष्णन, श्री अरविन्द और स्वामी 
विवेकानन्द की वैदिक साहित्य पर की गई व्याख्याओं का युग की मनीषा पर विशेष 
प्रभाव पड़ा है। यहाँ हम उन विभिन्‍न संस्थाओं के प्रयत्नों की समीक्षा प्रस्तुत करते 
हैं जिनका सम्बन्ध समाज के सांस्कृतिक पुनरुत्थान-कार्य से है । 
सांस्कृतिक पुनरत्थान--वैदिक-साहित्य पर पश्चिम और पूर्व में हुए अध्यवत 
के उपरोक्त संक्षिप्त विवेचन से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि भारत का अतीत 
कितना महान्‌ और स्वाणिम रहा होगा, उस समय के ऋषि-महपि कितने गंभीर, 
उत्कृष्ट और उदार विचार वाले रहे होंगे कि उनकी धारणाओं एवं मान्यताग्रो 
पर आ्राधारित श्रार्य॑संस्क्ृति तथा सभ्यता का यह भवन सहसीरों वर्षों के अनुकूल- 
प्रतिकूल घात-प्रतिघातों को सहकर भी आज ज्यों-का-त्यों खड़ा हुआ है। और सत्य 
तो यह है कि हम पतन की वर्तमान स्थिति को भी इसी कारण पहुँचे कि हमते शर्ने:- 
शर्तें: उत मह्षियों की उदार ब्रौर महान्‌ शिक्षाओं को या तो विस्मृत कर दिया अभी 
उन्हें गलत प्रर्थों में ग्रह किया अथवा युगाबुकूल परिवर्तित परिस्थितियों में उनके 
साथ समन्वय स्थापित कर सकने की क्षमता अपने में श्रजित न कर सके । और आज 
भी यदि हम ऊपर उठ सकते थे तो अपनी संस्कृति के पुनरुद्धार ढ्वारा ही, यह तथ्य 
उन्‍नीसवीं शती के महान पुरुषों को भली प्रकार अ्रवगत हो चुका था। इसीलिए 
पाश्चात्य विद्वानों के भारतीय वैदिक साहित्य के सम्पर्क में भ्राते की घढना एक 
महत्त्वपूर्ण सांस्कृतिक घटना मानी गई और स्वयं भी भारतीय अपने इस पाचीन एवं 
विस्तृत साहित्य-सागर का पूनर्मन्‍्थन करने के लिए सन्नद्ध होकर इसमें कूद पड़े जिसके 
परिणामस्वरूप विभिन्‍न सामाजिक-संस्क्ृृतिक संस्थाएँ अ्रस्तित्त्व में श्राई और जिनके 
प्रयत्व सांस्कृतिक पुनरुत्थान की दृष्टि से श्रत्यधिक महत्त्वपूर्ण कहे जा सकते हैं । 
ब्रह्मो समाज--राजनीतिक दासता के लगभग ७००-८०० ब्ष के एक लम्बे 
काल में पलते रहने के कारण भारत की जीवन्त शक्ति एक श्रकार से क्षीणा होती जा 
रही थी । मुस्लिम शासन-काल की भाँति ब्रिटिश शासन-काल में भी भारतीयों की 
राजनीतिक दृष्टि से परतन्त्र बनाए रखने के साथ-साथ सॉंस्क्रतिक दृष्टि से भी उसे 
परतन्त्र बमाने का कुचक्र रचा गया । इस समय तक सम्पूर्ा समाज अनेक प्रकार की 
कुरीतियों, श्रन्ध-विश्वासों तथा वाह्माडम्बरों में ग्रस्त हो चुका था। समुचित शिक्षा 
के अभाव के कारण अस्पृश्यता, चाल-विवाह, ऊँच-तीच और जाक़-पात को भेदभाव 
आदि से सम्बन्धित सामाजिक जीर्स परम्पराओं ते हिन्दू समाज को और भी श्रधिक, 
जर्जर बना डाला । फलत: समाज में सर्वेत्र विषमता एवं जड़ता, श्रात्महीनता तथा 
का पुरुषता का ताण्डव नरतन ही रहा था । ऐसी स्थिति में घार्मिक उन्माद से ग्रस्त 
ईसाई पादरियों ने निर्धव भारतीय जनता के मध्य कतिपय परौपकार-सम्बन्धी कार्य 
कर तथा उन्हें लुन्ध कर ईसाई घर्म में दीक्षित करना श्रारम्भ कर दिया । ईसाई मत 
का उस समय इतना गहरा रंग चढ़ा कि सुशिक्षित वंगदेशीय जनता तक ईसाई धर्म 


चैंदिक-वाइः मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति ११७ 


ग्रहण करने में गौरव का अनुभव करने लगी । आत्मदीनता की यह हक थी। 
अन्य दृष्टियों से तो हम पंगु थे ही, पर धामिक एवं सांस्कृतिक दृष्टि से भी हमें दुर्बल 
बनाया जाने लगा। सांस्कृतिक संकट के इन भयानक क्षणों में बंगाल में राजा राम- 
मोहन राय ने सन्‌ १६२७८ में 'ब्रह्मोसमाज' नामक संस्था की स्थापना की। यह्‌ धामिक- 
सामाजिक सुधारान्दोलवों में सर्वप्रथम प्रयास था । यह समाज कवच-रूप में भारतीय 
ओऔपनिषदिक अ्रद्वववाद को लेकर चला । इसने उस समय दोहरा कार्य किया--एक 
तो इसने पाश्चात्य मिशनरियों के प्रभाव को दूर करने में सहयोग दिया, दूसरे अपने 
प्राचोन जातीय गौरव के पुनर्मुल्‍्यांकन द्वारा हिन्दुओं में बढ़ती हुई रूढिवादिता को कम 
कर उसे और अधिक पतन की ओर अग्रसर होने से बचा लिया । हिंन्दुओं में विभिन्‍्त 
भ्रकार की विपमताओं एवं मूर्ति-पूजा आदि को लेकर जो कु श्रालोचताएँ चल रहो 
थीं उन्हें लेकर मानव-मानव की एकता, जातिगत भेदभाव, मूर्तिपूजा' की स्थूलता एवं 
अछूत समस्या के निराकरण का मार्ग प्रशस्त किया। उन्होंने पाशचात्य आलोचनाश्ों 
को उपनियदों के दर्शन द्वारा खण्डित कर यह सिद्ध किया कि मूल हिन्दुत्त अथवां 
भारतीय मानवैक्‍्य ज्ञान-स/घना, ब्रह्म-चिन्तन आदि के व्यापक सिद्धास्तों में निहित है, 
दासता की परिस्थतियों से उत्पन्न विक्ृत रूढियों में नहीं जो परिस्थितिगत, ऊपरी, अल्प- 
कालिक एवं असत्‌ है।' उन्होंने स्वयं उपनिंषदों के अनेक भ्रंशों का अनुवाद किया 
और उसके द्वारा भारत के प्राचीन जातीय गौरव की पुन:स्थापना का महत्त्वपुर्ण 
कार्य सम्पन्न करने में सक्रिय सहयोग प्रदान किया । 
इस विवरण से इतना तो स्पष्ट है कि राजा साहब ने नीचे गिरती हुई जाति 
को 'ब्रह्मगाद' के बल पर ऊपर उठाने में मार्ग-दर्शन' का कार्य सम्पत्न किया। उनका 
कार्यक्षेत्र इस प्रकार घाभिक एवं सामाजिक अ्रधिक रहा है, सांस्कृतिक कम | बंगाल 
के हिन्दुओं में प्रचलित 'सती-प्रथा' जैसी श्रमानवीय परम्परा के विरुद्ध नियम पारित 
कराकर घर्म के नाम पर जो आ्रात्माहुति दिये जाने का उन्माद व्याप्त था उसे उन्होंने 
अवैधानिक घोषित कराने का महत्त्वपूर्ण कार्य किया । 
प्राथेना समाज--बंगाल के ब्रह्यो समाज' की भांति ही बम्बई का प्रार्थना- 
समाज (प्न्‌ १६६७) भी धामिक-सामाजिक खुवार की दृष्टि से एक दूसरा आर 
था जिसके पीछे केशवचन्द्र सेन के सन्‌ १८६४ में अम्बई में दिये गए श्रोजस्वी 


को आत्मा कार्य कर रही थी । इस समाज के मुख्य कार्य थे जाति: 
विधवा विवाह का प्रचलन, 


निषेध ।९ चतुमुंखी कार्य-क्रम 
तीय् समाज में 
चनाना था । 


नदोलन 
भाषण 
-प्रथा का बहिष्कार, 
स्त्री-शिक्षा को प्रोत्साहन देना एवं बाल-विवाह का 
को लेकर चलने वाले इस समाज का मुख्य कार्य भार- 
व्याप्त विभिन्‍न कुरीतियों को दूर कर . उसे स्वस्थ श्र सप्राणु 


अत्यधिक लगन और कर्मठता से कार्य करने वाले इस समाज के सदस्यों में 





१. छ्लाकणांता प्रा0ए्टटी। ग6 38265, ७. 77. 


हु पु चैदिक: हज 
हे छायावाद और -दर्गन 


वम्बई के न्यायाधीश महोदय गोविन्द महादेव रानाडे का नाम विशेष उल्लेखनीय है । 
चे एक इतिहासविद्‌, अर्थशास्त्री, शिक्षा-शास्त्री, तथा एक योग्य समाज-सुधारक थे। 
धकक के नेतृत्व में हि महाराष्ट्र के परम्परागत धार्मिक संतों और द्रष्ठाश्रों 
के उपदेशों और शिक्षाओं को लेकर चला। इन धामिक संतों में छंगदेव, ज्ञानदेव, एक- 
नाथ, नामदेव, तुकाराम, रामदास, जनारदन पत्त और मालोपंत के नाम श्रमुर्स हैं। 
थे सभी संत लोक-भांषा में गाए अपने भक्तिपरक गीतों में प्राचीन उपनिपदों के 
शआ्रधार पर मानव-मानव की समानता और एकता तथा बंधुर्त्त और स्नेहभाव को 
महत्त्व देते थे । ये भक्त सगुण साकार के माध्यम से सगुण निराकार तक पहुँचे थे। 
मूर्ति का उपयोग वे निर्गुरा तक पहुँचने के लिए माध्यम रूप में करते थे । इस दृष्टि 
से वे मूर्तिपूजक नहीं थे । प्रार्थना समाज में धार्मिक-क्षेत्र में इन्हीं की मान्यताओं को 
स्वीकार किया । ब्रह्म समाज की श्रपेक्षा इसका दृष्टिकोण अधिक उदार और संतों 
की परम्पराओं से जुड़े रहने के कारण श्रधिक भारतीय था। ब्रह्मो-समाज में.आगे 
चलकर ईसाई मत के प्रभाव से प्रभावित होने के कारण भ्रनेक विदेशी तत्त्व श्रा गये 
थे जो हिन्दुओं को श्राकषित नहीं कर सके, पर यह समाज पूर्णतः हिन्दू परम्पराप्रों से 
प्रीप़ण लेने के कारण अधिक-से-अधिक हिन्दुओं को आकर्षित कर सका तथा इसके 
हारा सामाजिक-धामिक क्षेत्र में सुधार एवं परुतरुद्धार का महत्त्वपूर्ण कार्य सम्पन्न 
हुआ । सांस्कृतिक दृष्टि से इस समाज का महत्त्व वगण्य ही है । 
आार्य समाज--ग्रार्य समाज के संस्थापक स्वामी दयावन्‍्द सरस्वती का वेद 

पर किये गए कार्य के प्रसंग में पीछे उल्लेख भ्रा चुका है । वे संस्कृत के प्रकाण्ड प्ण्डित 
तथा ब्रह्मचर्य॑ ब्रत का पालन करने वाले उच्च कोदि के १रित्राजक थे। प्रार्य समाजी 
विद्वानों ने सांस्कृतिक पुनरुत्थान की दृष्टि से वैदिक साहित्य एवं वैदिक धारणाओं एवं 
सिद्धांतों को लोकप्रिय बनाने के लिए जो महत्त्वपूर्ण काय॑ किया,उसका संक्षिप्त विवरण 
पीछे दिया जा चुका है, यहाँ उसकी पुनरावृत्ति की आवश्यकता नहीं है । यहाँ केवल 
घामिक एवं सामाजिक दृष्टि से झ्रार्य समाज द्वारा किए गए प्रयत्नों का उल्लेख करेंगे । 
ग्रार्थ समाज ने धामिक क्षेत्र में सर्वप्रथम एक ही ईश्वर को पूजने और उसकीः 
उपासना करने पर वल दिया । श्रार्य-समाज की मुख्य घोषणा थ्री कि “एक परमेश्वर 
ही इस सूष्टि का रचयिता, धर्चा और हर्त्ता है। वही हम सब का एकमाव पिता 
है। उसकी सर्वेशक्तिमत्ता, सर्वव्यापकता एवं सर्वज्ञता में किसी को भी सन्‍्देह नहीं 
करना चाहिए । वह दयालु, कृपालु और सभी जीवों का रक्षक है।' धर्म के क्षेत्र में 
- स्वामीजी तथा आर्य समाज संस्था ने अन्ध-विश्वास, वोह्याडम्बर और मसूर्तिपूजा का 
घोर विरोध किया । इस संस्था ने विभिन्‍त मतमतान्तरों में खोई और भटकी हुई जनता 
को पुनर्जागृत कर बैंदिक धर्म की पताका के नीचे संगठित करने का अभूतपूर्व प्रयत्त 
किया और अ्रद्यपर्यन्त भी सक्रिय है। ईसाई श्र इस्लाम धर्म' की थोंथी घामिकता इस 





१. देखिये, सत्यार्थ प्रकाश, चतुर्थ समुल्लास । 


वैदिक-बाझुमय के अध्ययत की ओर अभिनव प्रवृत्ति ११६ 
समाज की निर्मम आलोचना और कड़े प्रहारों का विषय वन चुकी थी। इस श्रकार 
आर्य धर्म की शेष्ठता प्रतिषादित करने वाली इस संस्था ने भटकते हुए श्रनेकों हिन्दुओं 
को ईसाई श्रथवा मुस्लिम होने से बचा लिया। 


इस संस्था ने वेद-समरथित प्राचीन धामिक विश्वार्सों एवं मान्यताओं, यथा-- 
बैदिक कर्म एवं पुनर्जन्म के सिद्धान्त में विश्वास रखना, ब्रह्मचर्य, संयम और संन्यास 
के प्राचीन सिद्धाल्त का पालन करना, अच्छे चरित्र तथा व्यक्तित्त्व के निर्माण के लिए 
पोडश संस्कारों का आचरण करना, चित्त-शुद्धि के लिए प्रतिदिन होम करना, पंच- 
महायज्ञों का यथाशक्ति पालन करना तथा प्रतिदिव संध्या, उपासना आदि करना । 
ये कतिपय ऐसी बातें थीं जिन पर आ्राचरण करना प्रत्येक हिन्दू के लिए आवश्यक 
घोषित किया गया । ४ 

सामाजिक दुष्टि से भी स्वामीजी तथा आर्य समाज का कार्य-क्रम महत्त्वपूर्ण 
नहीं है । स्वामीजी ने गुजरात से बंगाल तक समस्त उत्तर भारत का पैदल घूम-घूमकर 
अमण किया । उस समय उन्होंने समाज में व्याप्त विभिन्‍त कुरीतियों यथा--जाति- 
पांति, ऊँच-नीच की भावना, मू्तिपुजा, अछूत-समस्या श्रादि का डटकर विरोध किया । 
साथ ही उन्होंने विदेशियों के उस भारतीयता-विरोधी, विषाक्त एवं अ्रपमानजनक 
प्रचार को एकदम रोक दिया जो भारतीयता की जड़ों को खोखली किए दे रहा थां। 
उन्होंने धर्म, समाज, भाषा और राष्ट्रीयता पर खुलकर गअ्रपनी मान्यताएँ व्यक्त कीं 
और देश की अखण्डता और स्वतन्त्रता को अ्रपरिहाय॑ और झावश्यक कहा | श्रार्य- 
समाज के प्रवर्तक स्वामीजी ने देश में प्रचलित अन्ध-मास्यताओं पर इतने तीखे और 
भयंकर प्रहार किए कि लोग उनकी उचित श्रालोचनाओं से दहल उठे । महापाण्डित्य 
एवं अदम्य व्यक्तित्त्व-सम्पन्न इस महापुरुष ने प्रथम बार स्वदेशी, स्वराज्य, स्वधर्म 
और स्वभाषा का नारा देकर देश को क्रांति के मार्ग पर ले चलने का महान कार्य 
किया, तथा स्वदेश, स्वजाति, स्वभाषा स्त्रसम्पता, संस्कृति एवं धर्म के प्रति जनता है 
में आत्म-गौरत और खोये हुए स्वाभिमान की पुन: प्राण-प्रतिष्ठा की । यदि “ब्रह्म- 
समाज' औपनिपदिक विचारधारा को लेकर चला तो “आयें-समाज” ने 'वेदों की ओर 


लौटो” का नारा देकर आये जाति को वेदों की ठोस चट्टान पर प्रतिष्ठित करने का 
श्रेय प्राप्त किया | * 


इस संस्था ने 'ब्रह्म समाज' की ही भांति बाल-विवाह का निषेध और विधवा 
विवाह का समर्थन किया । भारतीय स्त्रियों की दशा सुधारने के क्षेत्र में भी इस 
संस्था ने पर्याप्त ध्यान दिया। इस संस्था ने प्रचार किया कि जब तक समाज में स्त्रियों 
को पुरुषों के समान स्तर नहीं दिया जाता तब तक भारत की उन्तति असंभव है। 
अतः इस समाज ने स्त्रियों में पर्दा-प्रथा को भत्सना की तथा उनमें शिक्षा के विकास 
के लिए प्रयत्न किये । ; 

| श्रायं-समाज ने स्वामीजी के आदशशों के अनुरूप सामाजिक जीवन के पर्स 
संस्कार की दृष्टि से सामाजिक जीवन में विविध आन्दोलन चलाया--शुद्धि, संगठन 


१८5 छायावाद और बेदिक-दर्शन 


वम्बई के न्यायाधीश महोंदय गोविन्द महादेव रानाडे का नाम चिभेप उल्लेखनीय है। 
वे शक इतिहासविद्‌, अर्थशास्त्री, शिक्षा-शास्त्री, तथा एक योग्य समाज-सुधारक थे। 
कर रे नेतृत्व में यह समाज महाराष्ट्र के परम्परागत धामिक संतों और द्ष्ठाप्ों 
के उपदेणों और शिक्षाश्रों को लेकर चला । इन घामिक संतों में छंगदेव, ज्ञानदेव, एक- 
नाथ, नामदेव, तुकाराम, रामदास, जनार्दन पन्‍त और मालोपंत के नाम प्रमुस हैं। 
ये सभी संत लोक-भाषा में गाए अपने भवितपरक गीतों में प्राचीन उपनिपदों के 
आधार धर मानव-मानव की समानता और एकता तथा बंधुर्तते और स्नेहभाव को 
भहृत्त्व देते थे। थे भक्त सगुण साकार के माव्यम से सगरुरा निराकार तक पहुंचे थे । 
भूति का उपयोग वे निर्गुण तक पहुँचने के लिए माध्यम रूप में करते थे। इस दृष्टि 
से वे मूर्तिपूजक नहीं ये । प्रार्थना समाज में घामिक-स्षेत्र में इन्हीं की मान्यताओं को 
स्वीकार किया । ब्रह्म समाज की अपेक्षा इसका दृष्टिकोश अधिक उदार और संतों 
करी परम्पराओं से जुड़े रहने के कारण अधिक भारतीय था। ब्रह्मो-समाज में-भगे 
चलकर ईसाई मत के प्रभाव से प्रभावित होने के कारण अनेक विदेशी तत्त्व श्र गये 
थे जो हिन्दुओं को आकपित नहीं कर सके, पर यह समाज पूरातः हिन्द परम्पराओं से 
पोपरण लेते के कारण अधिक-से-अधिक हिन्दुओं की आकपित कर सका तथा इसके 
हारा सामाजिक-धामिक क्षेत्र में सुधार एवं पुनद्द्धार का महत्त्वपूर्ण काय॑ सम्पत्त 
हुआ ( सांस्कृतिक दुष्टि से इस समाज का महत्त्व नगण्य ही हूँ । 
श्रा्य समाज--आर्य समाज के संस्थापक स्वामी दयानल्द सरस्वती का वेंद 
पर किये गए कार्य के प्रसंग में पीछे उल्लेख आ चुका है । वे संस्कृत के भ्रकाण्ड पण्डित 
तथा ब्रह्मचर्य व्रत का पालन करने वाले उच्च कोटि के परिव्राजक थे । आये समाजी 
विद्वानों ने सांस्कृतिक पुनरुत्थान की दृष्टि से बैदिक साहित्य एवं वेदिक घारणाओओं एवं 
सिद्धांतों को लोकप्रिय बनाने के लिए जो महत्त्वपूर्ण कार्य किया,उसका संक्षिप्त विवरण 
पीछे दिया जा चुका है, यहाँ उसकी पुनराकृत्ति की झावश्यकता नहीं है । यहाँ केवः 
धामिक एवं सामाजिक दुष्टि से आर्य समाज द्वारा किए गए प्रयत्नों का उल्लेख करेंगे 
श्रार्य समाज ने धामिक क्षेत्र में सवंप्रथम एक ही ईश्वर को प्ृजने और उसर्वी 
उपासना करने पर बल दिया । भ्रार्य-समाज की मुख्य घोषणा थी कि 'एक परमेश्वर 
ही इस सूष्टि का रचयिता, धर्त्ता और हर्त्ता है। वही हम सब का एकमात्र पिता 
है। उसकी सर्वेशक्तिमता, सर्वेव्यापकता एवं सर्वज्ञता में किसी को भी सन्देह नहीं 
करना चाहिए | वह दयालु, कृपाठु और सभी जीवों का रक्षक है ।” धमे के क्षीत्र में 
' स्वामीजी तथा आर्य समाज संस्था ने अन्ध-विश्वास, वाह्याडम्वर और मूर्तिपुजा का 
घोर विरोध किया । इस संस्था ते विभिन्‍्त्र मतमतान्तरों में खोई और मटकी हुई जनता 
को पुनजगरित कर बैदिक धर्म की पताका के नीचे संगठित करने का अभूतपूर्व प्रयत्न 
किया और अद्यपयंन्त भी सक्रिय है । ईसाई मर इस्लाम धर्म! की धोथी धामिकता इस 





१, देखिये, सत्यार्थ प्रकाश, चतुर्थ समुल्‍्लप्स ! 


बैदिक-वाहुमय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति ११६ 


समाज की निर्मम आलोचना और कड़े प्रहारों का विषय वन चुकी थी | इस प्रकार 
आये धर्म की श्रेष्ठता प्रतिपादित करने वाली इस संस्था ने भटकते हुए अनेकों हिन्दुओं 
को ईसाई अथवा मुस्लिम होने से बचा लिया । 

इस संस्था ने वेद-समर्थित प्राचीन घाभिक विश्वासों एवं मान्यताओं, यथा-- 
वैदिक कम एवं पुन्जेन्म के सिद्धान्त में विश्वास रखता, ब्रह्मचरय, संगणभ और संन्यास 
के प्राचीन सिद्धान्त का पालन करना, अच्छे चरित्र तथा व्यक्तित्त्व के निर्माण के लिए 
घोडश संस्कारों का आचरण करता, चित्त-शुद्धि के लिए प्रतिदिन होम करना, पंच- 
महायज्ञों का यथाशक्ति पालन करना तथा प्रतिदिन संध्या, उपासना आदि करना । 
ये कतिपय ऐसी बातें थीं जिन पर झ्राचरण करना प्रत्येक हिन्दू के लिए आवश्यक 
घोषित किया गया । ह॒ 

सामाजिक दृष्टि से भी स्वामीजी तथा आरार्य समाज का कार्य-क्रम भहृत्त्वपूर्णा 
नहीं है | स्वामीजी ते गुजरात से बंगाल तक समस्त उत्तर भारत का पैदल घुम-धूमकर 
अमरण किया | उस समय उन्होंने समाज में व्याप्त विभिन्‍न कुरीतियों यथा--जाति- 
पांति, ऊँच-नीच की भावना, मूर्तिपूजा, अछूत-समस्या आदि का डटकर विरोध किया । 
साथ ही उन्होंने विदेशियों के उस भारतीयता-विरोधी, विषाक्त एवं श्रपमानजनक 
प्रचार को एकदम रोक दिया जो भारतीयता की जड़ों को खोखली किए दे रहा था। 
उन्होंने धर्म, समाज, भाषा और राष्ट्रीयता पर खुलकर अपनी मान्यताएँ व्यक्त कीं 
ओर देश की श्रखण्डत्ा और स्वतन्त्रता को अपरिहायं और आवश्यक कहा। आयये- 
समाज के प्रवर्तंक स्वामीजी ने देश में प्रचलित अन्ध-मान्यताओं: पर इतने तीखे और 
भयंकर प्रहार किए कि लोग उनकी उचित आलोचनाओं से दहल उठे । महापाण्डित्य 
एवं अदम्ब व्यक्तित्त्व-सम्पन्त इस महापुरुष ने प्रथम बार स्वदेशी, स्वराज्य, स्वधमे 
और स्वभाषा का नारा देकर देश को कांति के मार्ग पर ले चलने का महान्‌ कार्य 
किया, तया स्वदेश, स्वजाति, स्वभाषा स्वसम्यता, संस्कृति एवं धर्म के प्रति जनता _ 
में झात्म-गौरव और खोये हुए स्वाभिमान की पुन: प्रास्प-प्रतिष्ठा की । यदि 'बरह्म- 
समाज' औपनिपदिक विचारधारा को लेकर चला तो “आर्य-समाज' ने 'बेदों की ओर 


लौटो' का नारा देकर आय॑ जाति को वेदों की ठोस चट्टान पर प्रतिष्ठित करने का 
श्रेय प्राप्त किया । > 


इस संस्था ने “ब्रह्म समाज” की ही भाँति बाल-विवाह का निषेध और विधवा 
विवाह का समर्थन किया । भारतीय स्तियों की दशा सुधारने के क्षेत्र में भी इस 
संस्था ने पर्याप्त ध्यान दिया । इस संस्था ने प्रचार किया कि जब तक समाज में स्त्रियों 
को पुरुषों के समान स्तर नहीं दिया जाता तव तक भारत की उनति असंभव है । 
अत: इस समाज ने स्त्रियों में पर्दा-प्रथा की भर्संवा की तथा उनमें शिक्षा के विकास 
के लिए प्रयत्न किये । | 

आर्य-समाज ने स्वामीजी के आदशों के अनुरूप सामाजिक जीवन के पर्स 
संस्कार की दृष्टि से सामाजिक जीवन में त्रिविध आन्दोलन चलाया--.शुद्धि, संगठन 


१९० छायावाद और वैदिक-दर्शन 


और शिक्षा का ।? शुद्धि कार्य-क्रम के अन्तर्गत धर्म-परिवर्तित हिन्दुओं तथा हिन्दुओं 
दोनों को शुद्धि संस्कार द्वारा पुनः हिन्दू घम्मे में दीक्षित किया गया तथा उन्हें समाज 
में समानता का स्तर प्रदान किया गया | वस्तुतः इस कार्यक्रम से हिन्दु:समाज में एक, 
नव-चेतना का उदय हुआ, अपने धर्म के प्रति झ्रास्था एवं विष्ठा का विश्वास जगा 
और इस विषटित जाति में संगठन की भावना पुनजगत हुई । झआार्य-समाज ने दौन- 
हीत हिन्दू-जाति में एक प्रकार से वीरत्व के भाव संचारित कर उसे शक्तिशाली समाज 
में रूपान्तरित कर देने का गौरव प्राप्त किया है, जिससे हिन्दू जाति अपने खोये हुए 
प्रांचीन श्रात्म-गौरव को पुनः श्रजित कर सकी । शिक्षण के क्षेत्र में इस संस्था नेजो 
कार्य किया है उसका उल्लेख आगे करंगे । 
इस विवरण से स्पष्ट है कि ब्रह्म-समाज की अदेक्षा भार्य-स्माज का क्षेत्र 
अधिक व्यापक, श्रधिक ठोस, अधिक ऊर्जस्वी तथा भारतीय सम्यता एवं संस्कृति 
के भ्रधिक निकट है। “निस्सन्देह श्राधुनिक भारत के इतिहास में स्वामीजी और 
उनके समाज ने एक नितांत अभिनव अध्याय की सृष्टि की है प्रौर उसकी अपरिसीम 
सफलता हमारी राष्ट्रीय चेतनता का मूलाघार बती | ; 
थियोसॉफिकल सोसाइटी--! श्वीं शत्ती के श्रंतिम दशकों में. हिल्डुत्व के इन- 
रुत्थान-कार्य में एक अत्य अन्तर्राष्ट्रीय संस्था ने सहयोग दिया जिसे थियोसॉफिकेल ,, 
सोसाइटी के नाम से पुकारा जाता है । इस संस्था की स्थापना अमरीका (न्यूयार्क ), 
में सन्‌ १८७४ में हुई थी और इसी वर्ष स्वामी दयानन्द ने बम्बई में आर्य-समाज की 
आ्राधार-शिला प्रतिष्ठित की थी। इस नए संगठन के सदस्य थे--एक रूसी स्त्री, मैडम 
ब्लैबट्स्की श्रौर कर्मल श्राल्काट । १८७६ में न्यूयार्क से आए इन दोनों लोगों का बम्बई 
में आर्य समाज द्वारा स्वागत किया गया। कनेल आल्काट ने सीलोत जाकर बौद्ध धर्म 
में दीक्षा ले ली और वहीं रहकर बौद्ध-धर्म के पुनरत्थान-कार्य में अपने को लगा दिया। 
यहाँ इस सोसाइटी को एक अन्य अग्रेज महिला श्रीमती एनी बीसेन्ट का सहयोग श्राप्त 
. हुआ जिसके प्रयास से इस संस्था ते अ्पता मुख्य कायलिय भ्रदवार 
स्थापित किया । यह संस्था विज्ञान, वौद्धिकता, रहस्यवाद, पुह्मसाधना ( 06०पॉआए) 
और, दर्शन तथा प्राच्य विद्या का एक श्रदुभुत अप्रत्याशित मिश्रण थी। इस आन्दोलन 
ने मुख्यतः हिन्दू पौराखिक धर्म की वैज्ञानिक और बौद्धिक व्याख्याएँ भ्रस्तुत की तथा 
अध्यात्मवादियों का यह सम्प्रदाय भारतीय घर्म-साधवा और संस्कृति को पूर्णरूपेण 
स्वीकार करके चला। इस संस्था मे भारतीय घर्म-श्रत्थों के अनुवादों का अ्रकायन 
करके जन-साधा रण तक उनमें निहित विचारों को पहुँचाकर जनता की असाधारस 
सेवा की । इसका दोहरा लाभ हुआ--एक ओर हिन्दृजनता अपने धर्मेनयंथों से 
परिचित होकर मास्तिक होने से बची और हुसरी ओर ईसाई धर्म से मोर्चा लेने 


(मद्रास) में 
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२. डा० रामरतन भवनागर : निर 0७935: 


वैदिक-वाड मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १२१ 
के लिए नये अस्त्र आए । इस प्रकार धर्म और अब्यात्म चेतना के नव-जागरण का 
जो काये बंगाल में ब्रह्मो-समाज और रामकृष्ण मिशन ते किया, पंजाब और मध्य- 
प्रदेश में आय-समाज ने किया, महाराष्ट्र में प्रार्थना समाज ने किया, वही कार्य 
प्रकारांतर से दक्षिण में थियोसाफिकल सोसाइटी ने किया । जो पूर्वी और पश्चिमी- 
विचारों का समीकृत रूप लिए हुए थी । हिन्दू-धर्म का प्रचार करते हुए एक बार 
'एनीवीसेन्ट ने जो कुछ कहा वह वस्तुतः स्मरणीय है---उनका कथन था--']५श०० 
70 ग्रांशद्वी78... ज्रांगणा ज्वांग्रपप्रांधा। प्राती4 ॥95 ॥0 पाए, सागतएांशा 45 
6 50ी ॥॥0 क्रशांणी 6975 7॥005 दा शएए(, 06 ए्ा 50 08 धा&६ शेष 
जी वाल्शॉए9 जरांतिट, 85 4 ०68 पड़ा 07 7 व$ एछी8०68"7- 7 रद 
जा विधतएड 60 वाण सरर्भा।कंत लीतत॑एणंधा जी0 शाधी 5३ए० वा 0? ॥]गती॥ 5 
एज णाीठहाला 60 जर्तण गा [0 शश शशि शीठ आशी एफशत ॥, ्रती4 
+8]076 ९8॥ 5७४७ 769, थ्ार्द ॥708 ध्या्व स्ांग्रतप्रांशा वा७ णा०. " इन णब्दों ने 
'हिल्दुओं में नवचेत्तना की प्रज्ज्वलित अग्नि को और अधिक उभारते में ईंघन का 
काम दिया | 
शिक्षण संस्थाएं--वैदिक वाहुमय को लोकप्रिय बनाने तथा प्रकारान्तर में 
सांस्कृतिक पुनरुत्थान के कार्य में योग देने की दृष्टि से अनेक शिक्षण-संस्थाओं एवं 
विभिन्‍न प्रत्र-पत्रिकाओं का भी विशेष हाथ रहा है । इस युग के महापुरुषों ने उन 
सभी संभव साधनों को अपनाने का प्रयत्त किया जो सुप्त समग्र भारत को उसकी 
'शताब्दियों की निद्रा से जगाकर जागरूक कर देने की दृष्टि से उपयोगी हो सकते ये। 
शिक्षण-संस्था्रों का शिलान्यास उन्हीं साधनों में से एक चिरस्थायी और महत्त्वपूण 
साधन था। सन्‌ १८८७ में आर्य-समाज की प्रेरणा से लाहौर में स्थापित डी० ए० 
ची० कालिज इसी प्रकार की संस्था धी जिससे विभिन्‍न रूपों से चैंदिक-विचारों को 
जनश्रिय बनाने का श्रयत्त किया । इस शिक्षसा-संस्था से गुरुदत्त विद्यार्थी, लाला 
लाजपतराय तथा महात्मा हंसराज का विशेष सम्बन्ध रहा है । इसी शिक्षरस-संस्था 
के तत्वावधान भें वेदिक-साहित्य से सम्बन्धित एक विशाल पुस्तकालय की स्थापना 
हुई जो १६४७ के बाद से होशियारपुर (पंजाब) में “विश्वेश्वरानन्द वैदिक अनुसन्धान 
संस्थान' के रूप में अब भी वैदिक-साहित्य पर शोध-कार्य करने में संलस्न है। इसमें 
चैदिक साहित्य से सम्बन्धित हजारों दु्लभ-प्रन्थों का संग्रह है। सं० १६५७ में स्वामी 
अद्धानन्द जी ने कांगड़ी, हरिद्वार में गुरुकुल की स्थापना की जिसमे भारत की 
प्राचीन परम्परा के आधार पर ऐसे स्नातकों को प्रशिक्षित करने का कार्य-भार उठाया 
जो आये-सम्यता एवं संस्कृति के प्रति गौरव की भावनाओं को जागृत 


ड्सी प्रकार को शिक्षण-संस्थाएँ वृन्दावन और काशी (वाराणसी 


करता है । 
गई। इन शिक्षण-संस्थाओं 


एँ यू ) में भी स्थापित की 
ने वैदिक-साहित्य, धर्म और दर्शन के क्षेत्र में शिक्षण 
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(श्र छार्यावाद भर वैदिक-दर्शन- 


और प्रचार का जो कार्य किया वह इस युग की अविस्मरणीय घटना है । 
पत्र-पत्रिकाएँ--वैदिक साहित्य और संस्कृत के प्रचार एवं पुनरुत्थान-कार्य में 
विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाशों का भी महत्त्वपूर्ण योगदान रहा है। इस दृष्टि से प्रारम्भ 
में गुरुदत्त विद्यार्थी द्वारा सम्पादित 'बेदिक-मेगजीन” सर्वाधिक महत्त्वपुर्णो पत्रिका थी ॥, 
श्ष्द्त विद्यार्थी की असामयिक मृत्यु के उपरान्त इस पत्रिका के सम्पादन का 
काय-आार गुरुकुल कांगड़ी के थ्राचार्य श्री रामदेवजी ने संभाला । इस पत्रिका में उच्च 
कोटि के लेख एवं खोजपूर्ण निवन्ध प्रकाशित होते रहे थे जिन्होंने देश-विदेशों में 
वेदिक-साहित्य को अधिक लोक-प्रिय बनाने का अपूर्वे कार्य किया। रूस के महान 
सन्त लियो दाल्सटाब इस पत्रिका में प्रकाशित विचारों से अत्यधिक प्रभावित हुए. 
थे ।! इसी कोटि की एक भन्य पत्रिका 'आ्रार्य/ थी जो अरविन्द श्राश्रम' पाण्डिचेरी 
से प्रकाशित होती थी । सन्‌ १६११ से १६२० तक इस पत्रिका में श्री अरविन्द की 
वेद-सम्बन्धी-व्याख्याएँ आन दी सीक्रेट आफ दी वेदाज़' शीर्षक से निरन्तर प्रकाशित' 
होती रहीं, जो भ्राज 'दी वेदा' ग्रन्थ के रूप में श्रमरीका से स्वतस्त्र रूप में प्रकाशित 
ही चुकी हैं। इसी पत्रिका में अ्रन्य सांस्कृतिक विषयों पर भी वड़े महत्त्व के लेख 
प्रकाशित हुए। इसी प्रकार प्रसिद्ध श्रार्य समाजी विद्वान श्रीपाद दामोदर सातव- 
लेकर जी के सम्पादकत्व में 'बैदिक-घर्म! नामक पत्रिका (जो पिछले लगभग ४३ 
वर्षों से तिरन्‍्तर प्रकाशित हो रही है) ने वंदिक-विचार एवं दर्शन के प्रचार में भपूर्व 
सहयोग दिया है। इसी प्रकार विश्ववन्धु शास्त्री द्वारा सम्पादित 'विश्वज्योति', 
वाराणसी से युधिष्ठिर मीमांसक द्वारा सम्पादित 'बेद वाणी', विरजानन्द वैदिक 
संस्थान, गाजियाबाद द्वारा प्रकाशित '“वेद-पथ', उत्तर प्रदेश आये प्रतिनिधि सभा, 
लखनऊ द्वारा प्रकाशित, 'आर्य-मित्र', पंजाब सभा द्वारा प्रकाशित 'आर्थोदय', मध्य 
भारत अतिनिधि सभा द्वारा प्रकाशित, “आर्यावर्त आदि पत्रिकाएँ इसी कोटि की हैं। 
ब्रह्मो-समाज' द्वारा प्रकाशित तत्व बोधिनी पत्रिका', रामकृष्ण ्राश्रम, कलकत्ता से 
प्रकाशित 'समच्चय' नासक पत्र, रामकृष्ण मिशन, मायावती-प्रल्मोड़ा से प्रकाशित 
“प्रवुद्धभारत” तथा रामक्ृष्ण 'मठ, मद्रास से प्रकाशित 'वेदान्त केसरी” नामक पत्र- 
पत्रिकाओं ने वेदान्त-दर्शन (उपनिषद्‌-दर्शन) के प्रचार और प्रसार में जो काये किया: 
वह अभूतपूर्व है। इस युग की विभिस्त प्रवुद्ध प्रतिभाएँ इन पत्र-पत्रिकाश्रों में दी 
गई सामग्री से अत्यधिक प्रभावित हुई हैं। स्वयं महाकवि निराला के जीवन-दर्शन 
पर 'समन्वय' पत्रिका की भ्रमिट छाप देखी जा सकती है । वे इसके कुछ दिनों तक 
सम्पादक भी रहे थे । ऐसी स्थिति में यदि उन प* वैदिक दर्शन का प्रभाव पड़ा हैः 


इसमें कोई झ्राश्चर्य की बात नहीं है । सन है 
शोध-संस्थान एवं प्रचार संस्थाएं---इस युग में चेदिक साहित्य के प्रचार एंवं 


प्रसार की दृष्टि से अनेक शोध-संस्थात एवं प्रचार संस्थाओं की स्थापता हुईं जिनके 


१. श्री धर्मदेव विद्याम।तंण्ड से प्राप्त सूचनाओं के आधार पर । 


बैंदिक-वाइमयम के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति श्र्‌हे 
भाध्यम से वैदिक साहित्य की वहुमूल्य सामग्री विधिवत्‌ रूप से प्रकाश में लाई गई। 
इन शोध-संस्थानों में (तिलक वैदिक शोध संस्थान, पूना, विश्वेश्वरातन्द वैदिक अनु- 
संधान संस्थान, होशियारपुर, स्वाध्याय मण्डल, औंध (सतारा, पर अब पारडी), 
परोपकारिणी सभा, अजमेर, आये-साहित्य मण्डल, ओेजमेर, श्री अरविन्द आश्रम, 
पाण्डिचेरी, राजस्थान वैदिक तत्वशोध संस्था, जयपुर, संस्क्ृति-संस्थान, बरेली तथा 
दयानन्द बैदिक-महाविद्यालय के तत्वावधान में संस्थापित, वैदिक शोध संस्थान, 
“कानपुर (सन्‌ १६६२) प्रमुख हैं । 


विशिष्ट महापुरुषों का वैदिक साहित्य पर काये 


इस युग में अनेक ऐसे घामिक, साहित्यिक तथा राजनोतिक महापुरुष हुए । 
जिल्होंने वैदिक साहित्य एवं दशेन पर प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप. में महृत्त्वपुर्ण कार्य 
किया । ऐसे महापुरुषों में श्री रामकृष्णदेव, स्वाप्ती विवेकानन्द, रामत्तीर्थ, रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर तथा लोकमान्य बाल गंगाघर तिलक के न्नाम प्रमुख हैं। श्रीरामकूपण देव 
ने यद्यपि उन अ्र्थो.मसें वैदिक साहित्य अथवा दर्शन पर कार्य नहीं किग्रा जिन अर्थों 
में मैक्समूलर महोदय,अथवा डा० राधाकृष्णन ने किया है, पर इतना सत्य है कि 
वे इस युग के महान्‌ रहस्यद्रष्टा थे । उन्होंने अपने जीवन में उन सभी अनुभूतियों का 
साक्षात्कार किया जो वैदिक वाहुममय में वर्शित हैं, अतः उन्होंने युग के परिवेश में वे 
ही बातें कहीं जो वेदिक-साहित्य में उल्लिखित हैं । इस प्रकार उनके वचनामृतों का 
देश के घामिक मात्स पर गहरा प्रभाव पड़ा | इसके बाद विवेकानन्द, रामतीर्थे तथा 


रवीन्द्र आदि के नाम आते हैं। यहाँ संक्षेप में इन्हीं महापुरुषों से सम्बन्धित वर्णन 
प्रस्तुत करेंगे । 


(१) धामिक महापुरुष : 


रामकृष्ण परमहंस (सनू १८३६--१८८६ ई०)--भारत में जितने भी 
घारमिक-सामाजिक आन्दोलन अब तक हुए उन सब में भारत के श्रतीत के प्रति इतनाः 
विश्वासी फिर भी भविष्य की आशामयी संभावनाओं से युक्त, राष्ट्रीय जाग्ृति की: 
चेतना से संपृक्त साथ ही अपने दृष्टिकोण में विश्वात्मक, ऐसा कोई भी सशक्त 
व्यक्तित्व नहीं हुआ जो रामक्ृष्ण के व्यक्तित्व की टक्कर ले सके। श्रतः वे ही 
भारत की घामिक आत्मा के पूर्ण प्रतिनिधि सन्‍्त माने जा सकते हैं. जिन्होंने: 
प्रसुप्त भारतीय आत्मा में सच्ची घामिक चेतना को जागृत किया। वे भक्त 


और संत, ज्ञानी और योगी सब कुछ थे। उन्होंने भारतीय घर्मो में श्रवः तक- 
प्रचलित साधना की सभी भूमिकाओं पर से उन-उन मतों एवं 


कम कस मिस पट न्‍ $ सम्प्रदायों के अनुरूप" 
त्य का साक्षात्कार किया था। वैष्णव और शैव, शाक्त और वेदांत आादि- 


की विंभिन्‍न पद्धतियों से आत्मा की अ्रपरोक्षानुभूति प्राप्त करके उन्होंने 
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बताया था कि सभी मार्ग उसी एक गत्तव्य की ओर साधक को ले जाते हैं। 
श्रावश्यकता है निष्ठा और विश्वास की, भक्ति और उसके प्रति झातुरता की | न 
केवल इतना ही प्रत्युत उन्होंने ईसाई भर इस्लाम धर्मों की साधना भूमिकात्रों से 
भी सत्य की अनुभूति प्राप्त की । वर्म की इतनी विविध भूमिकाओं से भी सत्य का 
साक्षात्कार करने वाला संत प्राचीन और आधुनिक भारत में तो हुआ ही नहीं विश्व 
की सम्य-जातियों के धार्मिक इतिहास में भी ऐसा उदाहरण उपलब्ध नहीं होता 
योगामभ्यास, परा-भक्ति, ईश्वर-आ्रसक्ति, तिविकल्प समाधि, ब्रह्मन्साक्षाक्ार और 
सच्चिदानन्द आदि अ्राध्यात्मिक शास्त्र के ये शब्द उनके निकट शब्द-मात्र नहीं थे 
प्रत्युत उनकी अनुभूति के विभिन्‍न रूपों को व्यक्त करने वाले विभिन्‍त अंग थे । जिन 
का उन्होंने स्वयं साक्षात्कार किया था । इसीलिये इनकी शिक्षाओं में सरलता और 
“गंभीरता विद्यमान है । | 
'काली' उनका इष्ट थी । पर यह काली--साम्प्रदायिक बंगालिंयों की काली 
'नहीं । “वह लीलामयी श्राद्वां शक्ति हैं। वह सृष्टि स्थिति और प्रलेय॑ करती है । 
उन्हीं का नाम काली है। काली ही ब्रह्म है और ब्रह्म ही काली है” स्पष्ट है कि 
उन्होंने ब्रह्म की माँ-रूप में उपासना की है। वह माँ जो ममतामयी--वात्सल्यमयी 
>ै। सचमुच वह विराट माँ है । उन्होंने जिन दाशेनिक विचारों का प्रतिपादन किया 
'वे अनुभवसिद्ध और साक्षात्कृत थे। वे पढ़े-पढ़ाये श्रथवा सुने-सुनाए नहीं थे। 
उनके दाशंनिक विचारों में उपनिषदों के ऋषियों के द्वारा श्रनुभूत सत्यों की ही एन:- 
'प्रतिण्ठा हुई है। में 
ब्रह्म के सम्बन्ध में उन्होंने वही दृष्टिकोण व्यक्त किया है जो उपनिषदों में 
चरित है । उन्होंने कहा--'ब्रह्म क्या है जो मुंह से नहीं कहा जा सकता, सभी चीजे 
भूठी हो गई हैं: * “मुँह से उच्चरित हुई हैं--इसी से मूठ हैं---१९ केवल एक वस्ु 
'भूठी नहीं है वह वस्तु ब्रह्म है ।'* 'ब्रह्म वाक्यमन से अतीत है ।” उन्होंते कह न 
“'निर्गुण और सगुरा में कोई भेद नहीं है, जो निर्गुण हैवही सगुण है*, जो गुणातीत हैं 
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वेंदिक-वाहुमय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति श्स्श्‌ 
वही षडेश्वयेपूर्ण भगवान्‌ है ।”" इसलिए “किसी एक प्र विश्वास रखने से काम चल 
जायेगा । निराकार पर विश्वास करते हो, अच्छा है। पर यह न कहना कि यही 
सत्य है, और सब झूठ | यह समभता कि निराकार भी सत्य है और साकार भी सत्य 
है। जिस पर तुम्हारा विश्वास है उसी को पकड़े रहो ।”* रामकृष्ण जी ब्रह्म की 
सर्वेग्यापकता में भी विश्वास रखते हैं | उन्होंवे कहा है कि “वह विभु के रूप में सब 
प्राणियों में है--चींटियों तक में है । पर शक्ति का तारतम्य होता है ॥”१ उन्होंने ब्रह्म 
और उसकी शक्ति के अभेद की अनुभूति भी प्राप्त की है जिसके आधार पर उन्होंने 
कहा---बहा और शक्ति में अभेद है जेसे कि अग्ति और उसकी दाहिका शक्ति 7४ 
ब्रह्म के निष्किय-सक्तिय रूप की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--“एक ही वस्तु है । 
जब वे निष्क्रिय है, सृष्टि, स्थिति, प्रलय का कोई काम नहीं करते, यह वात जब 
सोचता हूँ तब उन्हें ब्रह्म] कहता हूँ और जब वे ये रूव काम करते हैं तव उन्हें काली 
कहता हूँ, शक्ति कहता हूँ, भेद सिर्फ नाम और रूप में है ।* सृष्टि के बाद आया 
शक्ति संसार के भीतर ही रहती है | वह संसार-प्रसव करती है, फिर संसार के भीतर 
रहती है। ईश्वर संसार का आधार, आधेय दोनों हैं ।* 

ब्रह्म-सम्बन्धी उपरोक्त चर्चा स्पष्ट: उपनिषद-दर्शन में वरणित ब्रह्म-सम्बन्धी 
कल्पता के नितान्‍्त अनुरूप है। आत्मा के अमृतत्व की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा, 
“देह नश्वर है, नहीं रहेगी, देह के भीतर जो देही है वह भ्रविनाशी है।* ब्रह्म और 
आत्मा के बीच अभेद की स्थापना करते हुए उन्होंने कहा---'जिन्हें ज्ञानी ब्रह्म कहते 
हैं, योगी उन्हीं को आत्मा कहते हैं और भक्त उन्हें भगवान कहते हैं ।* वस्तु एक ही 
है केवल नाम का का भेद है ।६ 

उन्होंने संसार की नित्यता पर भी विश्वास किया है। वे शंकर की भाँति संसार 
को ब्रह्म का विवर्त कहकर नहीं उड़ातते । उनके संसार, माया, विद्या-अ्रविद्या-सम्बन्धी 
अनुभव उपनिषदों के ही अनुरूप हैं। उन्होंने मानव-जीवन का उद्देश्य ईश्वर से प्यार 
करना बताया और उस तक पहुँचने के लिए सभी साधनों की उपयोगिता को 
स्वीकार किया । उनका कथन है कि 'ज्ञान योग भी सत्य है और भक्ति पथ भी: 


-« रामकृष्ण वचनामृत, भाग १, पृष्ठ ६२ । 
« वही, पृष्ठ ६॥ 

« वही, पृ० ६२ । 

वही, पृ० ७०) 

« वही, पृ० १२६ । 

- वही, पृ० १२७। 

« वही, पृ० १२२। 

« वही, पूृ० १२२। 

« वही, पृ० १२४। 


डी ढक नीरड है आएए 5 
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सत्य हैं, सभी रास्तों से ईश्वर के समीप जाया जा सकता है। ईश्वर जब तक जीवों 
में “मैं यह बोध रखत्ता है, तब तक भक्ति पथ ही सरल है ।/" साथ ही ईशोपनिपद्‌ 
और गीता के संदेश को पुनः वाणी देते हुए कर्मो में निष्काम भावना की महत्ता को 
भी प्रतिपादन किया और कहा---'मैं कर्त्ता हँ---इस भाव को छोड़कर निष्काम भाव 
से कर्म कर सको तो और भी अच्छा है'' 'निष्काम कर्म करते जाओ तो ईश्वर लाभ 
भी होगा ।“““चित्त की शुद्धि होगी ।* फल ईश्वर को समपित कर देना चाहिए ।* 
मुक्ति के सम्बन्ध में भी उनके विचार उपनिषदों जैसे ही हैं ॥ उनका कथन है कि-- 
ज्ञानी का उद्देश्य है वह स्वरूप को समझे, यही ज्ञान है और इसे ही मुक्ति कहते हैं । 
परब्रह्म जो हैं, वे ही सब के स्वरूप हैं । मैं और परब्रह्म दोनों एक ही सता हैं, 
माया समभने नहीं देती ।”* यह स्पष्ट: श्रद्वेत दर्शन का ही प्रतिपादन है | रामकष्ण 
परमहंस के उपरोक्त वचनों से स्पष्ट है कि उन्होंने सुदूर प्रतीत से अद्यपयेन्‍्त' हिन्दू- 
धर्म और दर्शन की सभी भौलिक मान्यताओं और विश्वासों को न केवल आात्मसात 
ही कर लिया था प्रत्युत उन सवकी उपयोगिता और सत्यता का मधुमती भूमिका पर 
साक्षात्कार लाभ भी किया था । अ्रतः वे भारतीय धर्म और दर्शन की जीती-जागती 
प्रतिमा थे । उन्होंने अपनी साधना से कालक्षेप से निष्प्राण हिन्दु-धर्मे में पुनः संजी- 
वनी का संचार कर उसे प्राणवान्‌, सशक्त, ऊध्वंमुखी और गतिशील बचाने में सहयोग 
दिया । इस प्रकार रामकृर्ण ने अ्रपने अनुभवों से हिन्दू-धर्म और संस्कृति के पुनस्त्थान 
में एक महत्त्वपूर्णो भूमिका अदा की है । 5 पजज, 
वे स्वयं एक उच्च कोटि के भक्त थे, योगी ये और ज्ञानी थे।  श्रह्वैत विचार- 
घारा के श्रनुसार निस्सीम निराकार ब्रह्म ही श्रंतिम और वास्तविक सत्ता है । 
भंवात्मक दृष्टिकोश से वह सच्चिदानन्द स्वरूप है । देह, मन, बुद्धि श्रौर अहकार 
का सारा प्रसार अविद्या--मायाजन्य है सम्यक्‌ ज्ञान की उपलब्धि द्वारा जब इसे 
अविद्या का परिहार हो जाता है तब देशकाल की सीमाएँ टूठने लगती हैं । शेष रह 
जाता है अखण्ड निर्वयक्तिक ब्रह्म । इस स्तर पर पहुँचकर ज्ञानयोगी अ्रद्वयी एकता का , 
अनुभव करता है। यह निर्विकल्प समाधि की स्थिति है जिसे ब्रह्म-साक्षात्कार भी कहते 
हैं । श्री रामकृष्ण परमहंस के जीवन-वृत्तान्त में निविकल्प समाधि के अनेक विवरण 
मिलते हैं। इस स्थिति में जीवात्मा का अरहँ घुल कर अपना स्वतस्त्र अस्तित्व खो देवा 
है। द्वैत का भाव नष्ठ हो जाता है और इस- प्रकार ब्रह्मनिष्ठ साधक शब्द और 
विचार के परे पहुँचकर ब्रह्म की प्राप्ति करता है। उन्होंने श्रपने जीवन में वह स्थिति 
आप्त की और तत्सम्वन्धी अनुभवों के अनेक रोमांचकारी वर्णोन अपने वचनामृतों में 
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“बैंदिक-वाडः मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १२७ 
“दिये हैं । सत्य का ऐसा साक्षात द्रष्टा ही धर्म को महानता प्रदान करता है। उनके 
“निकट सब उसके श्रपने हो जाते हैं, सारे भेद-भाव दूर हो जाते हैं, सब जीवों के 
प्रति भ्रात्मभाव की प्रतिष्ठा हो जाने पर दया, करुणा, मुदिता, स्नेह आदि के उदात्त 
भाव उल्लसित होकर सर्वभुत-हित की भावना को प्रसृत करते हैं। श्री रामक्ृष्णजी 
के जीवन में ये सभी स्थितियाँ घटित हुई हैं । 
उन्‍होंने ज्ञान-भक्ति, विद्या-अ्रविद्या, योग-कर्म, संच्यास-गाहस्थ्य श्रादि का इन्द्र 
“मिटाकर सर्वे-धर्मे-समन्वय का उदात्त स्वरूप प्रस्तुत किया और अध्यात्मवाद की 
आधारशिला पर मानव-मानव की एकता का जो सूत्र दिया यह पश्चिम के 'मानववाद' 
"से कहीं अधिक महान वस्तु है । 
भारतीय संस्कृति के एक लम्बे इतिहास में रामकृष्णु का जन्म एक महान्‌ 
भारतीय उपलब्धि है। जिनकी श्रात्मा की अ्रपूर्व शिक्षा से सारा भ्रध्यात्म-प्रदेश एक 
“बार पुनः आलोकित और मण्डित हो सका है ।* वे अपने पीछे विवेकानन्द और अन्य 
न्याप्तियों के रूप में जिस आध्यात्मिक विरासत को छोड़ गए वह निधि भी कम 
महान नहीं है । 
स्वामी विवेकातन्द (१८६३-१९०२)--सन्‌ १८८६ में श्री” रामक्ृष्ण परम- 
हुंस के महाप्रयाण के उपरान्त स्वामी विवेकानन्द जैसे कर्म व्यक्तित्व के कार्य-क्षेत् 
में अवतरित होने के रूप में भारतीय-संस्कृति के पुनरुत्यथाव के इतिहास में एक नया 
प्रध्याय खुलता है । रामकृष्ण 'परमहंस' से अ्रपने लौकिक जीवन के अंतिम क्षणों 
में अपनी समस्त आध्यात्मिक धरोहर अपने प्रिय शिष्य नरेन्‍्द्रनाथ को सौंप दी थी। 
'फलत: अपना उत्तरदायित्व समझकर सन्‌ १८८६ से १६०२ तक १४ वर्षों की अल्प- 
“कालीन जीवन-साधना के माध्यम से जो कुछ उन्होंते किया वह ख्रपनी व्यापकता, 


गम्भीरता और श्रेष्टता में श्रद्वचितीय हैं। उसे हम गये के साथ नव जाग्रत भारत का 
जयघोप कह सकते हैं। 
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श्र्८ छायावाद और वेदिक-दर्शनः 


नरेन्द्रनाथ बाद में स्वामी विवेकानन्द ने अ्रपने संन्यासी भाइयों को एक सूत्र 
में बांधकर आध्यात्मिक पथ पर प्रग्रसरित किया । पर सत्य तो यह है कि तत्व-जञाव 
भौर नवजागण के क्षेत्र में जो महत्त्व उनका रहा है वह शायद ही किसी अन्य महा-- 
पुरुष का रहा हो । उसका कारण है कि उन्होंने पूर्वी और पश्चिमी दोनों दर्शनों का 
गहन अध्ययन किया था। प्रारम्भ में ही उनकी नास्तिकवादी भावना श्रीरामकृष्ण 
के दैवीय संस्पर्श से झास्तिक रूप में रूपान्तरित हो गई थी और अंत तक बौद्धिकता 
का भाग्रह रहने पर भी उनके भीतर के अन्‍्तर्ज्ञान, (श्रज्ञा-चक्षु) के स्रोत पूर्णतः खुल 
गए थे। अपने समय तक भारत के धर्म और दर्शन, साहित्य और संस्कृति-सम्बन्धी 
जो गवेपणाएँ हुईं थीं उन्हें उन्होंने पूर्ण रूप से आत्मसात कर लिया था । तथा संस्कृति 
के अध्ययन से वे भारतीय धर्म और दर्शन से सम्बन्धित मूल ग्रंथों की तह में भी 
गए और भंग्रेजी भाषा के माध्यम से यूरोप के ज्ञान-विज्ञान, ईसाई धर्म तथा ऐतिहा- . 
सिक परम्पराशं का ज्ञान भी प्राप्त किया। उन्होंने सन्‌ १८८६ से १८९३ तक 
(७ वर्ष) गम्भीर अध्ययच-सनन और चिंतन की परम्परा जारी रखी और इसी बीच 
५ वर्ष तक पैदल ही भारत-अमरा के द्वारा भारत की गरीब, दु:ख और पीड़ा से 
पीड़ित जनता से निकट का सम्पके स्थापित किया | भ्ौर साथ ही धनिकों के विलासी 
जीवन से भी साक्षात्कार प्राप्त किया। उन्होंने इसी बीच भारत की विभिन्‍न जातियाँ 
और सम्प्रदायों के लोगों के रीति-रिवाजों और परम्परात्रों का भी श्रध्ययन किया। 
वस्तुत: यह तैयारी भावी कमंठ जीवन का पूर्वाम्यास-मात्र -थी.जब 'कि वे न केवल 
भारत के ही वल्कि सारे विश्व के महान उपदेशक और व्यवस्थापक के रूप में सामने 


आये । है 

वह दिन उनके जीवन तथा भारत के ऐतिहासिक जीवन में स्वर्शिम अक्षरों 
से लिखा गया है--जब कि उन्होंने ११ सितम्बर सन्‌ १८६३:को अमरीका के' 
शिकागो नगर में होने वाले विश्व-धर्म सम्मेलन में भारत के प्रतिनिधि के रूप में 
भाग लेकर अमरीका के निवासियों को सम्बोधित करके अपना ओजस्वी भाषण दिया 
था और सभी धर्मों की सत्यता पर अपनी सहज स्वीकृति दी थी। लगभग तीन 
वर्ष तक अमरीका में भ्रनवरत कार्य करके तथा भारतीय औपनिषदिक अद्वेतः वेदान्त 
पर निरन्तर भाषण देकर उन्होंने विश्व के सभ्य देशों की दृष्टि में भारत का जो 
मस्तक ऊँचा किया, भारत का जो गौरव बढ़ाया वह अविस्मरणीय है । 

उन्होंने उपनिषदों की आधुनिक युग-धर्म के परिवेश में नई व्याख्याएं प्रस्तुत 
कीं । यद्यपि तत्व-चितन का बहुत कुछ रूप वही रहा जो उपनिषदों में वर्णित है । 

सग्रुण-निर्गरणा ब्रह्म की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--'कि सग्रुणा ईश्वर के 
अर्थ से वे सर्वव्यापी हैं, संसार की सृष्टि और प्रलय के ने कर्त्ता हैं, संसार के 
अनादि जनक और जननी हैं। उनके साथ हमारा नित्य भेद है। सग्रुण ब्रह्म 
के ये सब विशेषण निर्गुण ब्रह्म के सम्बन्ध में अनावश्यक और अयौक्तिक हैं। वह 
निर्गुण श्रौर सवेब्यापी पुरुष ज्ञानवान नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि ज्ञान मना का 


चेदिक-वाहुमय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १२६ 
ई है।'''बेदों में सगरुण के लिए 'सः” और निर्गुरा के लिये 'तत्‌' शब्द का प्रयोग 
ह ५ ' 'सः शब्द कहे जाने से यह व्यक्ति-विशेष हो जाता है, इससे जीव-जगत्‌ के 
साथ सम्पूर्ण पार्थकय सूचित होता है, इसलिये निर्भुण वाचक /तत्‌ शब्द का प्रयोग 
किया गया है। “तत्‌' शब्द से निर्गुण ब्रह्म का भ्रचार है, इसी को भ्रद्व॑तवाद कहते ४ ध 
इस निर्गुण पुरुष के साथ हमारा सम्बन्ध श्रभिन्‍नता का है। “वह और हम एक हैं। 
हर एक मनुष्य उसी निगु णा पुरुष का जो सब प्राणियों का मूल कारण है-- अलग- 
अलग प्रकाश है। जब हम अनन्त और निर्गुण पुरुष से अपने को पृथक्‌ सोचते हैं 
तभी हमारे दु:ख को उत्पत्ति होती है और इस अनिर्वंचनीय निर्गुरा सत्ता के साथ 
अभेद-ज्ञान ही मुक्ति है। 
ट भारत में इसी निर्गुण ब्रह्मगाद के आधार पर सभी को आत्मवत्‌ प्यार करने 
का उपदेश दिया गया हैं। स्वामीजी का कथन है---/“जब तुम समभोगे कि दूसरे 
को प्यार करना अपने ही को प्यार करना है--इूसरे को हानि पहुँचाना अपनी ह्दी 
हानि करना है, तभी तुम समभोगे कि दूसरे का अहित करना क्यों अनुचित है ? श्रतः 
यह निर्गुण ब्रह्मवाद ही नीति-विज्ञान का मूल हक] माना जा सकता है ।' / इस 
निर्गुण न्रह्म पर विश्वास होने से सब प्रकार के, कुसंस्कारों से छूटकर 'मैं ही निर्ग॒ण बह्म 
हैं इस ज्ञान के सहारे अपने ही पैरों पर ख़ड़ा होने से हृदय में कैसी प्रदुभुत शक्ति भर॒ 
जाती है। और फिर भय ? मुझे किसका भय ?-- मृत्यु मेरे निकट उपहास है। 
मनुष्य तब आत्मा की महिमा में प्रतिष्ठित हो जाता है, जो श्रनादि है, श्रनन्त है, 
अ्रविनाशी है--जिसकी महत्ता के सामने सूय्ये-चन्द्रादि, यहाँ तक कि सारा ब्रह्माण्ड 
सिन्धु में बिन्दु-तुल्य प्रतीत होता है ।** “हमें इसी महामहिम आत्मा पर विश्वास करना 
होगा--वीरता तभी आयेगी, तुम जो सोचोगे वही हो जाझओोगे ।-*-अद्वैत हमें यह 
उपदेश नहीं देता कि तुम अपने को कमजोर सम भो, किन्तु वह हमें तेजस्वी, सर्व 
शक्तिमात और सर्वेज्ञ सोचने को कहता है ।**“हमारे भीतर सम्पूर्ण ज्ञान, सारी 
शक्तियाँ, पूर्सपवित्रता, और स्वाधीनता के भाव विद्यमान हैं ।- यदि हम उन धर 
विश्वास कर सकें, तो उनका विकास होगा--अ्रवश्य होगा । अद्वेतवाद हमें यही 
शिक्षा देता है ।**'यह शिक्षा वेदान्त में---केवल वेदान्त में प्राप्त होगी । “चेदान्त में 
ही वह महान तत्व है जिससे सारे संसार के भावों की जड़ें हिल जायेंगी और जड़ 
विज्ञान के साथ घर्मं की एकता सिद्ध होगी ॥' “ यहाँ स्वामीजी ने वेदान्त के श्राघार पर 
निगु ण ब्रह्म और ग्रात्म-तत्व को एकता का प्रतिपादन करते हुए मांनव को निर्भीक 
बनने और शक्ति संपन्‍्त होने का कितना सुन्दर संदेश दिया है जिसे सुनकर एक वार 
तो अंधकार के आवरण में प्रच्चन्न मानवात्मा में स्पन्दन हुए बिना रह नहीं संकता ऐ 





१. भारत में विवेकानन्द : अनुवादक निराला, पृ० ३७-३८।. 
२. वही, पृ० ३८। 
रे. 


वही, पृ० ३६-४० । 


१२८ छायावाद शौर वैदिक-दर्शन' 

नरेख्धनाथ बाद में स्वामी विवेकानन्द ने अपने संन्यासी भाइयों को एक सूत्र 
में बाँधकर आध्यात्मिक पथ पर अग्नसरित किया । पर सत्य तो यह है कि तत्व-ज्ञान 
आर नवजागण के क्षेत्र में जो महत्त्व उनका रहा है वह शायद ही किसी भश्रन्य महा- 
पुरुष का रहा हो । उसका कारण है कि उन्होंने पूर्वी और पश्चिमी दोनों दशशनों का 
गहन अध्ययन किया था | प्रारम्भ में ही उनकी नास्तिकवादी भावना श्रीरामइंष्ण 
के दैवीय संस्पशे से आस्तिक रूप में रूपान्तरित हो गई थी और अंत तक बौद्धिकता 
का आग्रह रहने पर भी उनके भीतर के भन्तर्ज्ञन, (प्रज्ञा-चक्षु) के स्रोत पूर्णतः खुल 
गए थे | अपने समय तक भारत के धर्म और दर्शन, साहित्य और संस्कृति-सम्बन्धी 
जो गवेपणाएं हुई थीं उन्हें उन्होंने पूर्णा रूप से श्रात्मसात कर लिया था| तथा संस्कृति 
के अ्रध्ययन से वे भारतीय धर्म और दर्शन से सम्बन्धित मूल ग्रंथों की तह में भी 
गए और अंग्रेजी भाषा के माध्यम से यूरोप के ज्ञान-विज्ञान, ईसाई घर तथा ऐतिहा- 
सिक परम्पराओं का ज्ञान भी प्राप्त किया। उन्होंने सन्‌ १८८६से १८६३ पक 
(७ वर्ष) गम्भीर अध्ययत-मनन और चिंतन की परम्परा जारी रखी और इसी वीच 
५ वर्ष तक पैदल ही भारत-अ्रमण के द्वारा भारत की गरीब, दुःख ओर पीड़ा से 
पीड़ित जनता से निकट का सम्पर्क स्थापित किया । और साथ ही धनिकों के विलासी 
जीवन से भी साक्षात्कार प्राप्त किया। उन्होंने इसी बीच भारत की विभिन्‍न जातियों 
झौर सम्प्रदायों के लोगों के रीति-रिवाजों और परम्पराञ्रों का भी श्रध्ययत् किया। 
वस्तुत: यह तैयारी भावी कर्मठ जीवन का पूर्वाम्यास-मात्र -थी-जब 'कि वे न केवल 
भारत के ही वल्कि सारे विश्व के महान उपदेशक और व्यवस्थापक के रूप में सामने 


आये ! $ हे 

वहदिन उतके जीवन तथा भारत के ऐतिहासिक जीवन में स्वरिम अक्षरों 
से लिखा गया है--जब कि उन्होंने ११ सितम्बर सन्‌ १८६३ को अमरीका के 
शिकागो नगर में होने वाले विश्व-धर्म सम्मेलन में भारत के प्रतिनिधि के रूप में 
भाग लेकर अ्रमरीका के निवासियों को सम्बोधित करके अपना ओजस्वी भाषण दिया 
था और सभी धर्मों की सत्यता पर अपनी सहज स्वीकृति दी थी। लगभग तीन 
वर्ष तक अमरीका में अनवरत कार्य करके तथा भारतीय ओऔपनिषदिक अद्वेत वेदान्त' 
पर निरन्तर भाषण देकर उन्होंने विश्व के सभ्य देशों की दृष्टि में भारत का जो 
मस्तक ऊँचा किया, भारत का जो गौरव बढ़ाया वह अविस्मरणीय है । 

उन्होंने उपनिषदों की आधुनिक युग-धर्म के परिवेश में नई व्याख्याएँ प्रस्तुत 
कीं । यद्यपि तत्व-चिंतन का बहुत कुछ रूप वही रहा जो उपनिषदों में वर्णित है । 

सगुरा-निर्गण ब्रह्म की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--कि समुण ईश्वर के 
झर्थ से वे सर्वेव्यापी हैं, संसार की सृष्टि और प्लय के वे कर्ता हैं, संसार के 
अ्रनादि जनक और जननी हैं । उनके साथ हमारा नित्य भेद है। सगुण ब्रह्म 
के थे सब विशेषणा निर्गुण ब्रह्म के सम्बन्ध में अनावश्यक और अयौक्तिक हैं । वह 


निर्गण और सर्वव्यापी पुरुष ज्ञानवान नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ज्ञान मन की 


चेंदिक-वाझइुमय के अध्ययन की ओर श्रभिनव प्रवृत्ति १२६ 
धर्म है।'“'वेदों में सगुर के लिए 'सः और निर्गुण के लिये 'तत्‌” शब्द का प्रयोग 
हुआ है। 'सः शब्द कहे जाते से यह व्यक्ति-विशेष हो जाता है, इससे जीव-जगत्‌ के 
साथ सम्पूर्ण पार्थक्य सूचित होता है, इसलिये निर्गुरा वाचक “तत्‌” शब्द का प्रयोग 
किया गया है। 'तत्‌' शब्द से निर्गुण ब्रह्म का प्रचार है, इसी को भ्रद्वतवाद कहते हैं (* 
इस निर्मुण पुरुष के साथ हमारा सम्बन्ध अ्रभिन्‍नता का है। 'वह और हम एक हैं।' 
हर एक मनुष्य उसी निगु ण पुरुष का जो सब प्राणियों का मूल कारण है--अलग- 
अलग प्रकाश है। जब हम अनन्त और निर्गुण पुरुष से अपने को पृथक सोचते हैं 


तभी हमारे दु:ख की उत्पत्ति होती है ओर इस भ्रनिवंचनीय निर्गुण सत्ता के साथ 
अभेद-ज्ञान ही मुक्ति है । 


भारत में इसी निगृंरा ब्रह्मदाद के आधार पर सभी को श्रात्मवत्‌ प्यार करने 
का उपदेश दिया गया है। स्वामीजी का कथन है-..'जब तुम समभोगे कि दूसरे 
को प्यार करना अपने ही को प्यार करना है--दूसरे को हानि पहुंचाना अ्रपनी द्दी 
हानि करना है, तभी तुम समझोगे कि दूसरे का अहित करना क्यों अनुचित है ? श्रतः 
यह निर्गुण ब्रह्मदाद ही नीति-विज्ञान का मूल कारण माना जा सकता है ।”* इस 
निर्भुण ब्रह्म पर विश्वास होने से सब॒ प्रकार के कुसंस्कारों से छूटकर "मैं ही निर्गुण ब्रह्म 
हैँ इस ज्ञान के सहारे अपने ही पैरों पर खड़ा होने से हृदय में कसी अदभुत शक्ति भर 
जाती है। और फिर भय ? मुझे किसका भय ?*-'मृत्यु भेरे निकट उपहास है । 
मनुष्य तब आत्मा की महिमा में प्रतिष्ठित हो जाता है, जो अनादि है, अनन्त है, 
अविनाशी है--जिसकी महत्ता के सामने सूययं-चन्द्रादि, यहाँ तक कि सारा ब्रह्माण्ड 


सिच्चु में विन्दु-तुल्य प्रतीत होता है ।** “हमें इसी महामहिम प्रात्मा पर विश्वास करना 
होगा--बीरता तभी आयेगी, तुम जो सोचोगे वही हो जाओगे ।** -अद्वेत हमें यह्‌ 
उपदेश नहीं देता कि तुम अपने को कमजोर 


समभो, किन्तु वह हमें तेजस्वी, सर्व- 
शक्तिमान भौर सर्वज्ञ सोचने को कहता है ।'-“हमारे भीतर सम्पूर्ण ज्ञान, सारी 
कया, पुोपविशता, और स्वाधीनता के भाव विद्यमान हैं ।-* यदि हम उस पर 
विश्वास कर सकें, तो उनका विकास होगा--अवश्य होगा । अद्वैतवाद हमें यही 
शिक्षा देता है ।*यह शिक्षा वेदान्त में--केवल वेदान्त में प्राप्त होगी । “वेदात्त में 
ही वह महान तत्व है जिससे सारे संसार के भावों की जड़े हिल जायेंगी और जड़ 
विज्ञान के साथ धर्म की एकता सिद्ध होगी ।”* यहाँ स्वामीजी ने वेदान्त के आधार पर 
निगु ण ब्रह्म और आत्म-तत्व की एकता का अतिपादन करते हुए मानव को निर्भीक 
बनने और शक्ति संपन्‍न होने का कितना सुन्दर संदेश दिया है जिसे सन ! 
तो अंधकार के आवरण में प्रच्छन्न मानवात्मा में स्पन्दन हुए बिन 


जफजज-+-_-_-ह..ततत 


१२. भारत में विवेकानन्द - अनुवादक निराला, प्‌ृ०३ ७-३ ८छ।, 
र्‌ बही, पु० डे८ष | ४ ' 


३. वही, पृ० ३६-४० । 


(६० छायावाद और वैदिक-दाशंन 
अं इसी प्रकार आत्मतत्त्व पर चर्चा करते हुए उन्होंने कहा---'प्रत्येक मनुष्य और 
त्येक प्राणी में, वह चाहे जितना दुर्वल या दुष्ट, बड़ा या छोटा है, वही सर्वव्यापी, 
सर्वज्ञ आत्मा विराजमान है। अ्रन्तर जो कुछ है यह आत्मा में नहीं उसके प्रकाश की 
च्यूनाधिकता में है। मुझ में और एक छोटे-से-छोटे प्राणी में अन्तर केवल प्रकाश के तार- 
तम्य॑ में है, पर स्वरूपत: वह और मैं एक ही हैं, वह मेरा भाई है, उसकी और मेरी 
श्रात्माएँ एक ही हैं ।” यही सब में महान्‌ तत्त्व है ।*' “जैसे हमारा शास्त्र केहता है-- 
“एवं तु पण्डित: ज्ञात्ता सर्वभुतमयं हरिम्‌, इत्यादि ।” यही कारण है कि भारतवर्ष में 
गरीबों, जानवरों, सभी श्राखियों और वस्तुओं के बारे में ऐसी करुणापूर्ण धारणाएँ 
पोषण की जाती हैं । हमारी आत्मा-सम्बन्धी वह धारणा हमारे लिए साधारण 
मिलन-भ्ूमि है ।* 
माया, मुक्ति और अज्ञान से भी सम्बन्धित उनका चिन्तन औपनि्ंदिक ही 
है । मुक्ति की अवस्था में जीवात्मा जन्म और मृत्यु, सुख और दुःख सभी इन्दों से 
अतीत हो जाता है । वह उस दशा में सर्वातीत आनन्द का भ्रधिकारी हो जाता है ।* 
अज्ञान के कारण हम बंधे हुए हैं? यह अज्ञान ज्ञान द्वारा दूर हो सकता है। और 
उसकी प्राध्ति का मार्ग है भक्तिपुवेक ईश्वराराधन, तथा सब भ्रूतों को परमात्मा की 
सन्दिर समक कर उससे प्रेम करना । ईश्वर के अनुराग की प्रबलता से ही प्रेम का 
उदय संभव है--इस प्रेम के उदय होने पर अज्ञान दुर होगा--सब बंधन टूट जायेंगे 
और श्रात्मा को सुक्ति मिलेगी ।४ उन्होंने श्रपने गुरुदेव की भाँति ज्ञान, कर्म, भक्ति, 
योग सभी साधना-पद्धतियों का समन्वय किया । भक्तियोग, ज्ञानयोग, कर्म-योग, राज- 
योग पर लिखी उनकी पुस्तर्क इस तथ्य को प्रमाणित करती हैं। यदि रामक्ृष्ण 
बाहर से भक्त और भीतर से ज्ञानी थे तो विवेकानन्दजी बाहर से ज्ञानी और भीतर 
से भक्त थे। दोनों के व्यक्तित्व में भक्ति और ज्ञान का अपूर्व सामंजस्य था । 
विवेकानन्दजी के व्यक्तित्व का एक पक्ष यदि ज्ञानपरक था तो दूसरा पक्ष 
व्यावहारिक था। वे भारत की भूखी जनता को तत्त्व-ज्ञान का उपदेश देने की भ्रपेक्षा 
पेट भरने का संदेश पहले देना चाहते थे। मोक्ष को मातव-जीवन का लक्ष्य स्वीकार 
करते हुए भी उन्होंने सामाजिक हित एवं कल्यासस की कभी अ्रवहेलना नहीं की। 
उन्होंने कहा कि धर्म को हानि न पहुँचाते हुए जनता के उत्थान का लक्ष्य अपने सामने 
रखना चाहिये ।” उन्होंने कहा था कि भारत के सभी दुखों की जड़ निर्धतता है, श्रतः 
जनता के कष्ट एवं पीड़ा को दूर किए विना धर्म का उपदेश निरथथंक है। पहले रोटी 





भांरत में विवेकानन्द : अनुवादक निराला, पू० ३३-१२४। 


« वही, प्र० ३६।॥ 
« वही, पृ० ३७१ 


मुटु०क 06 ग्राण(0 9९४78 ए्रए, #6 इडांत॑, लेल्एकांणा णी धीा6 प्राव55855 
ज्तंती तए वरुण्याह एथीडांणा-' (488कका ण 0०47 ॥/ए8४६, 9. 24)- 


कर .छ  #फ 


चैदिक-बाहुमय के अ्रध्ययतत की ओर अभिनव प्रवृत्ति १३१ 


फिर घमं, जब तक मेरे देश का कुत्ता भी भूखा है उसकी भूख की चिता करना 
ही मेरा पहला धर्म है, इसके श्रतिरिक्त धर्म भ्रध्मं या मिथ्या धर्म है ।' स्वामीजी ने 
वैदिक शिक्षा का सार एक सूत्र में 'शक्ति' कहा था। उन्होंने कहा था कि श्राज देश 
को जिस वस्तु की सबसे अधिक आवश्यकता है वह है लोहे की मस-पेशियाँ और 
फौलाद की धमनियाँ, दृढ संकल्प । शक्ति ही जीवन है, दुर्बलता मृत्यु, विश्वास से 
प्रत्येक वस्तु सुलभ हो सकती है। निर्भीकता, शारीरिक, मानसिक, आत्तमिक स्वतत्रन्ता 
की शिक्षा प्राप्त करना ही वास्तविक धामिक शिक्षा है ।*९ 

इस प्रकार विवेकानन्द जी ने श्री रामकृष्ण देव के आध्यात्मिक मार्ग को पूर्णतः 
अपनाते हुए उनकी साधना और विचारधारा से कुछ ऐसे परिणाम निकाले जो 
नितांत नवीन थे और उन्हें आधुनिक चेतना के अधिक समीप लाते थे । उन्होंने एक 
ओर अध्यात्म के क्षेत्र में ईश्वर की भक्ति का प्रतिपादन किया तो दूसरी श्रोर समाज 
के धरातल पर मानव के प्रति प्रेम-भाव श्रौर सेवा-भाव की आवश्यकता पर भी बल 
दिया । उनकी यह मानव-सेवा आध्यात्मिक एकता पर आधारित थी न कि ईसाइयों 
के करुणाभाव पर । मानव को विभु मानने वाले विवेकानन्द उसे करुणा का विपय 
बना ही नहीं सकते थे । 

इसे प्रकार अपने क्रान्तिकारी विचारों से विवेकानत्द जी ने हिन्दू-समाज में 
युर्जागरण का जो शंखनाद किया था उससे समस्त भारत का वायु-मण्डल ऐसा 
गुंजित हुआ कि जिसकी स्वर-लहरियाँ श्राज भी कर्ण-कुहरीं में प्रविष्ट कर सोते 
मानव को जगा देने में समय हैं। उन्होंने हिन्दू-धर्म को मानव-घर्म की सार्वभीमिकता 
प्रदान कर सहिष्णुता ग्रादि उदात्त गुणों का ध्वज-वाहक बना दिया । उन्होंने हिन्दू- 
घ्मे को वेदांत धर्म सिद्ध किया और उसे विज्ञान की प्रामाशिकता से मण्डित कर 
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श्३२ छायावाद और वैदिक-दर्शत 
उसके गौरव को और भी अधिक बढ़ाया । उन्होंने स्पष्ट कहा कि---वरतेमात समय 
में समग्र भारत के हिन्दुओं को यदि किसी साधारण नाम से परिचित करना हो तो 
उनको “वेदान्तिक' भ्रथवा “वैदिक” कहना उचित होगा ।" उन्होंने वेदांत को जीवन 
में उतार कर उसकी व्यावहारिक उपयोगिता भी प्रमारित कर दी । व्यक्तिगत और 
सामाजिक जीवन की उन्नति का मुल मंत्र है आात्म-विश्वास, बिता इसके कोई भी 
08, कोई भी राष्ट्र, कोई भी समाज शक्तिशाली और आत्म-निर्भर नहीं बन सकता। 
अंग्रेजों की, अमरीका वालों की उन्नति के पीछे यही विश्वास कार्य कर रहा है और 
अद्वैतवाद का सिद्धान्त इसी विश्वास को उत्पन्न करता है। उन्होंने कहा कि 'हमने अपने- 
आप पर से विश्वास उठा लिया है। इसीलिए वेदांत के, अद्दैतवाद में भावीं का विचार 
करने की आवश्यकता है, ताकि लोगों के हृदय जाग जायें, और वे भ्रपती आ्रात्मा की 
महत्ता समभ सकें । इसीलिये मैं भ्रद्वेतवाद का प्रचार करता हूँ ।” अद्वैत की व्याव- 
हारिक धरातल पर प्रतिष्ठित करने की उनकी प्रबल साध रही है यह इस अवतरण 
से देखा जा सकता है । इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए उन्होंने कलकत्ता में सन्‌ १८५६७ 
में “रामकृष्णा मिशन” नामक संस्था की नींव डाली थी जिसकी झ्राज विश्व-भर में 
लगभग ११० शाखाएँ समाज-सेवा का कार्य सम्पन्न कर रही हैं ।* 2 

स्वामी रामतीर्थ (१८७३-१९०६)--स्वामी विवेकानन्द के समान ही स्वामी 
रामतीर्थ ने भी इस पुनरुत्थान और पुनर्जागरण के काल में वेदांत की शिक्षात्रों को 
व्यावहारिक भूमि पर प्रतिष्ठित किया था। उन्होंने अपने अल्पकाल में ही उच्च जीवन 
की दिव्य अनुभूतियों को वैज्ञानिक तकों द्वारा जन-मानस के लिए सुलभ बनता दिया । 
इस दिशा में उनका ग्रन्थ 7००१5 ० 00व २०2।४०4४०॥ महत्त्वपूर्ण है। भरद्वतवाद 
को उन्होंने अपने निरीक्षण और अध्ययन के बल प्र नवीन पद्धति से पुष्ट किया । 
स्वामीजी उच्च साधक, शिक्षा-प्रेमी, और कुशल उपदेशक थे । अमरीका और अत्य 
यूरोप के देशों में जाकर विवेकावन्द की भाँति ही वेदांत-दर्शन पर ओजस्वी भाषण 
दिये और इस प्रकार देश को गौरव तथा स्वाभिमान प्रदान कराने में अच्छा सहयोग 
दिया। भारत के साथ पूर्ण तादात्म्य स्थापित करते हुए उन्होंने कहा--'मुमे स्वयं को 
पूर्ण भारत का अनुभव करने दो । भारत-भु मेरा शरीर है, कुमारी अत्तरीप मेरे चरण 
हैं, हिमालय मेरा मस्तक है, मेरे केशों से गंगा प्रवाहित होती है, विध्याचल मेरी तगड़ी 
है । मैं सम्पूर्ण भारत हूँ । मेरा प्रेम विश्वात्मक है। मेरी अन्तरात्मा सभी की अ्रन्त- 
रात्मा है! जब मैं चलता हूँ तो ऐसा प्रतीत होता है कि सम्पूर्ण भारत चल रहा है । 


हम जज मान अत का 

१. भारत में विवेकानन्द पृ०, १७३ । 

२. वही, पृ० ११६। 

३... प्ांग्रवपांशा प0प्शा एी।४ 28०5 9: 40. * 
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सम्पूर्ण भारत के साथ एकाल्मकता की अनुभूति का कितना सुन्दर चित्रण है। इसे 
पढ़कर ऋग्वेद के पुरुष-सृक्त का स्मरण हो आता है । 

साधना की उच्च भूमि पर रहते हुए भी उन्होंने कर्म की कभी अ्रवहेलना 
नहीं की । उन्तका कहना था कि--“'प्रपने पूर्ण हृदय से कार्ये करो, अपली पूर्ण शक्ति 
से कम में जुटे रहो । याद रखो कर्म ही पूजा है, कमें ही जीवन है। कर्म मानव- 
जीवन की सामान्य दशा है।” (एण्रला णणा८, एणऐ८, परणाप शांत शी एणा 8४7, 
भऊ् थी १०७ प्रांश0: 7४0शप्०९०एेाए 06 एणाोए 5 छह, शाप एथाशारँ8- 
पट 850 गा, चरणों: 48 #6., , .एणा 8 ॥णाद। आधव० ०१ पर॥0.) ये शब्द 
उन्होंने जब वे लाहौर में १८६८ में एठपराक्षा (आरपंआंधा (00॥०४९ में गणित के 
प्राध्यापक थे तब अपने भाषण में कहे थे । 

इस अवतरण से स्पष्ट है कि वे अध्यात्म के क्षेत्र में केवल ज्ञान को ही महत्त्व 
नहीं देते थे प्रत्युत कर्म के महत्त्व को भी समान रूप से समभते थे । उन्होंने तत्कालीन 
मानव-जाति को कर्म, साधना, पाविव्य, स्तेह और समता का मंल-सूत्र दिया। 
तत्कालीन जनमानस पर विवेकानन्द और रामतीथथ के उपदेशों का गहरा प्रभाव पड़ा 
जिसका प्रतिविम्ब हम साहित्य में भी देखते हैं। हिन्दी के सप्रसिद्ध लेखक सरदार पूण- 
सिंह तो स्वामी रामतीर्थ से अत्यधिक प्रभावित थे । | 

इन दोनों महात्माओों ने वर्तमान युग की बढ़ती हुई भौतिकतावादी शंकालुता 
एवं बौद्धिकता के समक्ष शअद्दैत दर्शन का पुनर्मूल्‍्यांकन किया । संसार के मिथ्यात्त्व 
का प्रतिपादन करने के कारण वेदांत पर पलायनशीलता का जो आक्षेप लगाया जाता 
था उसका निराकरण कर उपतिषदों के आधार पर आत्मा और ब्रह्म, तथा ब्रह्म 
झौर जगत्‌ की एकता, अभेदता पर बल दिया गया । भश्रद्वैत-दर्शन पर लगाए गए 
अकमंण्यता-प्रेरण के आक्षेप के उत्तर में स्वामी विवेकानन्द ने कहा कि---'उच्चतम 
आदर्श और उच्चतम दाशं निक सत्य में विरोध नहीं है। बरन्‌ उच्च आदर्श उच्च 
सत्य पर प्रतिष्ठित होकर ही उच्चता पाते हैं ।'' 

. .. इस प्रकार अद्वेतवाद की भूमिका पर व्यक्ति-स्वातन्त्य, दासता, विरोध 
प्रात्मोन्‍नय, रूढि भंजन एवं तव्य विकास भूमियों को स्वीकृति मिली ) अतीतं-गौरंव 
भर पुनरुत्थान की चेतना जागी, भ्रसत्मूलक अवरोधों के विरुद्ध उद्धक्षता की दृढ़ता 
को समर्थन मिला और नव-निर्माण के भावों को वल मिला ।* 

(२) साहित्यिक महापुरुष : 
रव्धनाथ छाकुर (१८६१-१६४१ ६०)--हमारे आ्राध्यात्मिक एवं घामिक 
दा बा आह लग लिया सवा 2० एप हा 
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पुनजगरण में रवीच्धनाथ ठाकुर जैसे साहित्यिक महापुरुषों का भी विशेष स्थान है। 
वे इस युग के सचेत कलाकार हैं। कला के क्षेत्र में वहुमुखी प्रतिभा के विकास का 
परिचय जितना उन्होंने दिया है उतना संभवत: ही कभी किसी युग में किसी भ्त्य 
कलाकार ने दिया हो । वे एक साथ कवि, नाटककार, उपन्यासकार, कलाकार, 
निवन्धकार, शिक्षाविद्‌, दार्शनिक, चित्रकार और द्रष्ठा थे ।” पर उनकी मान्यता 
कवि-रूप में सर्वाधिक रही है। उन्हें ग्राधुनिक पुनर्जायरण-काल में विश्व में सर्वश्रेष्ठ 
घामिक कवि के रूप में प्रतिष्ठा प्राप्त हुई है । उन्होंने विभिन्‍न स्वरों और लय पर 
आधारित लगभग दो सहस्न सुन्दर गीत लिख कर बंगला साहित्य के कोष की अपूर्व 
समृद्धि की । अनुभूति और ग्रभिव्यक्ति दोनों ही दृष्टियों से ये गीत अत्यन्त सुन्दर 
और प्रभावशाली वन पड़े हैं। वस्तुतः उन्होंने अपने जीवन के ८० वर्षों में से लगभग 
७० वर्ष तक साहित्य-साधना की और सभी संभव विषयों, यथा--राजनीति, धमे, 
दर्शन, शिक्षा, समाज-सुधार, आलोचना, भाषा, संगीत विज्ञान--पर विषयानुरूप 
कविताएँ, गीत, नाटक, लघुकथा, उपन्यास, पत्र, डायरी और भाषण श्रौदि विभिन्‍न 
रूपों में कुछ-न-कुछ लिखा अथवा कहा है । 
मानव-प्रेम उनकी चिन्तन-धारा का विशिष्ट केन्द्र-बिन्दु रहा है। मानव को 
कैन्द्र मानकर ही उन्होंने श्रपने विचारों को स्वरूप प्रदान किया। मावव के प्रति 
प्रेम-भाव उनकी अ्राध्यात्मिकता में से निःसृत होकर झाया है । प्रकृति के प्रति उनके 
प्रेम के सम्बन्ध में भी यही बात कही जा सकती है । वस्ठुत्तः वे उपंनिषदों के अद्वैत- 
वाद से प्रभावित होने के कारण एक महान्‌ रहस्यंवादी कवि थे | उनके अनेक गीतों 
में उपनिषदों में वर्णित उस श्रज्ञात, भ्रज्ञेय पुरुष के प्रति तीब्र जिज्ञासा, प्रेममाव और 
समर्पण है। इसीलिए उत्होंवे उस शाश्वत अ्रवन्तपुरुंष की सापैक्षता में मानव और 
प्रकृति, जीवन भौर प्रकृति, जीवन और मृत्यु, प्रेम और सौन्दर्य से सम्बत्वित अनेकों 
गीत गाये हैं। उतके निकट बच्चों के हास में, पुव्पों के सौन्दर्य में, सेँदों की प्रार्थना 
में उसी अ्रतन्‍्त की चेतना-धारा प्रवाहित हो रही है। उनके निकट श्रत्येक जीवात्मा 
एक ऐसी सरिता के समान है जो चेतना के श्रनन्‍्त समुद्र की ओर सतत प्रवहमान है। 
“वह श्रसीम ही मानो देश और काल में बद्ध होकर ससीम हो गया है ।”* यह है 
उपनिषदों का सर्ववादी दर्शन जो प्रथम वार रवीच् के काव्य में मूतित हुआ | 496 
चुप्ता० |ताधशए शएएधाना: ने रबीच्द्र को श्रद्धांजलि समपित करते हुए कहा 
था--' ७905 70 शिं7[ह॒ 706४ ५88 वरग076 गशांड्डा०75, बाएं व0.- ग्राक्ा रत 
एलाहांग एब5 वराणर ए०चएच प्रथा 5 हास्य [गरती॥7-/” वस्तुत: रवीन्दर अपने 
न्‍ उपनिषदों की दार्शनिक विचारधारा झ्रौर 


युगधर्म के अनुसार बुद्ध के साथ-साथ उप 
शिक्षाओओं से अत्यधिक भ्रभावित हुए थे । उन्होंने 'साधना' के दार्शनिक तिबन्धों के 








प्‌ हिन्द्‌इज्म थो दी एजिज़, प्रृष्ठ १५७। . 
२. देखिये, साधना, पृष्ठ १६१ । 


चेदिक-वाहमय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १३५ 


आक्कथन में अपने ऊपर पड़े इस प्रभाव को स्पष्ट शब्दों में स्वीकार करते हुए कहा--- 
“70 76 धा6 ए०६6$ ए एजाांइ805. 70 (6 (९४०४ा॥९४ ० 870005 ९ 
(एथ् एच्शा पाए रण इछज़ंपो, शा [2००78 था00 प्र जात 0077605 चाँतों 
शा0्ज़ा। थार्त [ ॥8ए७ पहछ्त गिद्या 900 व पराप्र 0जा  गरि बातें ॥ फए छान 
णयंगए 85 एश।ह गराञगाए जाती एवीफ्रतए गाया 07 6. 
ऋषियों की रहस्यात्मक अनुभूतियों में से ही उपनिषदों के घामिक-दर्शन की 
थारा प्रवाहित हुई और इस धारा ने युगयुगान्तर से भारतीयों के जीवन-दर्शंच को 
प्रभावित किया। इस संदर्भ में पीछे रामकृष्ण परमहंस, स्वामी विवेकानन्द 
और स्वा० रामतीर्थ का उल्लेख श्रा ही चुका है। रवीन्द्र पर भी यह प्रभाव 
अत्यधिक मात्रा में विद्यमान है। रवीन्द्र ने इस बात का अनुभव किया कि 
आचीन भारतीय ऋषियों ने प्रकृति की रम्य गोद में रहकर किस प्रकार जीवन 
व्यतीत किया था और किस प्रकार शिक्षण के लिए आश्रम स्थापित किये थे और 
उन्तकी इस जीवन-पद्धति ने भारत के जीवन-दर्शन पर अमिट छाप छोड़ी थी। 
रवीन्द्र ने भी इस प्रादर्श से प्रभावित होकर 'शान्ति-निकेतन' नामक संस्था की स्था- 
पता की । श्रौर इसी प्रकार अपने ऋषियों तथा पश्चिम के मानवतावादी दृष्टिकोण 
से प्रेरित होकर उन्होंने “विश्वभारती' नामक सुंस्था की नींव डाली । 
जहाँ तक उनकी काव्यात्मक प्रतिभा का प्रश्न है वह उपनिषदों की पवित्र 
श्रुतियों पर आधारित है। उन्होंने अपने धामिक अनुभवों के प्रकाश में उन श्रुतियों 
की व्याख्या की । उनकी ब्रह्म-सम्बन्धी निर्मुण-सगुण की मान्यता उपनिपदों पर ही 
आधारित है ।* विश्व के प्रति उनका दृष्टिकोण मिध्यात्मक नहीं है। वे 'सर्वे खल्विदं 
श्रह्म के सिद्धान्त के भ्रनुसार सब कुछ ब्रह्ममय देखते हैं और सब के पीछे ब्रह्म की 
अज्ञात सत्ता की अनुभूति प्राप्त करते हैं। का 
दुःख व पीड़ा-सम्बन्धी उनके विचारों पर उपनिपदों का ही गहरा प्रभाव 
है। उतको गीतांजलि के लगभग सभी गीत उपनिपदु-दर्शन से प्रभावित हैं। गीतां- 
जलि के एक गीत में उन्होंने कहा कि हम आकाश में घूमते हुए पतभड़ के बादलों 
की भाँति हैं और जब तक सदा प्रकाशमान सूर्य के स्पशे से हमारे वाष्पकरण पिघल 
कर विलीन नहीं हो जाते, हम उससे पृथक्‌ ही रहते हैं, जब वह हमें स्पर्श करता है 
त्तव हम उसके प्रकाश से मिलकर तदाकार हो जाते हैं ।* यहाँ स्पष्ठ ही सूर्य और 
चादल के प्रतीक द्वारा ब्रह्म और जीव के पार्थक्य एवम्‌ उसके दिव्य स्पर्श से जीव 
के तद्रूप हो जाने का वर्णन किया गया है। वस्तुतः रवीन्द्र आत्मा की दिव्यता 
में विश्वास रखते थे तथा नदी के समुद्र से मिलकर तल्लीन हो जाने की भाँति जौवा- 
त्मा के परमात्मा में मिलकर एक हो जाने की साधना करना जीवात्मा का घंर्म मानते 








१. दी रिलोजन आफ मैन, अध्याय १४६ । 
२. भीतांजली नं० 7ए४ऋ । 


१३६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


थे। वे उपनिषदों की ही भाँति जीवंन-धारा की शाश्व॑ंतता में विश्वास रखते थे और 
कहते थे कि भृत्यु से डरने का कोई कारण नहीं है। मृत्यु का आह्वान आने पर 
जीव को उसी प्रकार चल देना चाहिए जैसे पत्नी पति से मिलने के लिए जाती है ।* 
मृत्यु जीवन के ऊध्वे विकास का एक सोपान है और वह अपरिहाय॑ भी है । 

।, ईश्वर के प्रति आत्मा के प्रराय-निवेदन से सम्बन्धित अनेक गीत उनकी 
गीतांजलि में उपलब्ध होते हैं जिन्हें उन्होंने लौकिक प्रतीकों के माध्यम से व्यक्त 
किया है । ' 

.... उन्हें संसार में रहकर त्यांगपृर्वक भोग का आदर्श ही अधिक एचिकंर लगा 
तभी उन्होंने अपने निंबन्धों और कविताओं में 'तेन त्यक्तेन भुंजीधा' इस गपनिष 
दिक पंक्ति को बार-बार उद्धुत किया है । 

,..._ रवीच्धनाथ ने साधना के एक निबन्ध में कहा है-- मैके सृष्टि की मुलगत 
एकता का कथन भारत के लिए केवल दाशंनिक ऊहापोह का ही विषय नहीं था, 
उसके जीवन का तो लक्ष्य ही यह था कि वह अपने संवेदनों और क्रियाप्रों में उतत 
महान्‌ एकता का अनुभव करे जिसकी शिक्षा उपनिषद्‌ देते हैं।* इसी एकता का 
अनुभव करना “विंद्या” है और श्रनेकता, की प्रतीति “अविद्या' है। गायत्री मंत्रे के 
महत्त्व पर भी उन्होंने प्रकाश डाला है । सा 

, इस प्रकार रवीन्द्रनाथ ने अपनी रहस्यात्मक कविता और दार्शनिक तिबन्धों 
में हिन्दू शास्त्रों की अ्विस्मरणीय शिक्षाओं पर ही बल दिया है। हम उनकी मार्स्य- 
ताओं की संक्षेप में इस प्रकार प्रस्तुत कर सकते हैं-(१) यह, विश्व जिसमें हम रहते 
हैं उस अनन्त चेतना की आंशिक अभिव्यक्ति है, (२) प्रकृति और मनुष्य भौर ईश्वर 
के बीच कोई विशिष्ट विभाजक रेखा नहीं है, (३) महाचिंति भ्रनन्‍्त आनन्द झ्ौर 
स्नेह का भण्डार है, (४) ईश्वर में, समस्त वस्तुओं की, एंकता .की अनुभूति ही सच्चा 
ज्ञान है, (५) दुःख और,पीड़ा की संसार में स्थायी सत्ता नहीं है, वे अस्थायी हैं। (६) 
सेवा और प्यार के निमित्त ही मानव का पूर्णो आत्मसमपंण ही सच्ची मुक्ति है। 

रवीन्द्र के इन विचारों, का हमारे साहित्य पर पर्याप्त प्रभाव पड़ा है। १६९१३ 
ई० में उनंकी गीतांजलि के पुरस्क्त होने के. उपरांत: हमारे कवि रवीन्द्र की ओर भुरे 
और उनके काव्य से उन्होंने प्रेरणा के सूत्र ग्रहण किये--इस तथ्य को अ्रस्वीकार नहीं 


किया जा! सकता | 

(३) राजनीतिक महापुरुष: ,उज का न मिड पलेसापईिसी 
..... राज़नीतिक महापुरुषों में तिलक महोदय का नाम विशेष उल्लेखनीय हैं जिन्होंने 
देश की तत्कालीन राजनीति में सक्रिय भाग लेते हुए भी देश के सांस्कृतिक पुन- 








१. गीतांजलि नं० डअटा, 
२. साधना, एृ७ठ ७ ! 


वैदिक-वाडमय के अध्ययन की और अभिनव प्रवृत्ति १३७- 


रुत्यान की दृष्टि से अनेक महत्त्वपूर्ण काये किए भारतीय राष्ट्रवाद के पिता तिलक 
आधुनिक पुनर्जागश-काल के प्रमुख नेताओं में प्रखरतम व्यक्तित्त्व के व्यक्ति थे। देश 
भें हुए विभिन्‍न राजनीतिक आन्दोलनों के सन्दभे में उन्हें तीन बार कारावास का दण्ड 
सहन करना पड़ा । एक बार सन्‌ १८८२ में चार मास की श्रवधि का, दूसरो वार 
सन्‌ १८६७ में एक वे का और तृतीय वार मांडले जेल में छः वर्ष का। उन्होंते 
देश में राजनीतिक स्वाधीनता की चेतना जागृत करने के सम्बन्ध में जो कप्ट सहन 
किए हैं उन्हें उन जैसा लोह-पुरुष व्यक्ति हो मेल सकता था। हृदय से पवित्र, संकल्प- 
शक्ति की दृढता से युक्त, शत्त-प्रतिशत भारतीयता की भावना से ओत-श्रोत, कर्मठता 
की अदम्य शक्ति से परिपूरित इस अमर सेनानी ने देश की सांस्कृतिक चेतना के उद्‌- 
बोधन में भी जो सहयोग दिया वह चिरस्थायी है। 
बैदिक-साहित्य पर कार्य की दृष्टि से उन्होंने तीन ग्रन्थ लिखिे--प्रथम, दी 
आंकंटिक होम इन दी वेदाज़, द्वितीय,ओरायन तथा तुतीय,वैदिक क्रोनोलीजी एवं वेदांग 
ज्योतिष । आंग्ल भाषा में निबद्ध इन ग्रन्थों में प्रथम में वेदिक ऋषियों के मूल निवास- 
स्थान तथा 'ओोरायन' नामक ग्रन्थ में वेदों की प्राचीनता के सम्बन्ध में गरवेपणापूर्ण 
निवन्ध लिखा है जो उत्तकी विद्ता का परिचय देता है। मराठी भाषा में लिखित 
गीता पर उनका भाष्य, लगभग ५०० पृष्ठों की विस्तृत भूमिका उनकी मौलिक एवं 
श्रेष्ठतम' उपलब्धि है । गीता उनकी दृष्टि में कर्मंयोग का संदेश देती है, ज्ञान और 
भक्तियोग, कर्मयोग के सहयोगी के रूप में आते हैं। इस प्रकार कर्मयोग के व्याख्याता 
के रूप में उन्होंने स्वयं को समाज के समक्ष उपस्थित किया । 
े तिलक एक सफल वक्ता और निर्भीक सम्पादक थे । केसरी” और “मंरहट्टां 
पन्नों के सम्पादक के रूप में उन्होंने श्रपने निर्भीक व्यक्तित्व का परिचय दिया है। इस 
प्रकार स्वदेशी एवं 'स्वतन्त्रता मेरा जन्मसिद्ध श्रधिकार है' का जनता को नारा देने 
वाले तिलंक ने देश के राजनीतिक, सांस्कृतिक एवं सामाजिक-धा्मिक पुनरुत्थान में 


जो सहयोग दिया वह भारत के आधुनिक इतिहास में स्वर्णक्षरों से अंकित किया: 
जायेगा । 


वैदिक-साहित्य के आधुनिक व्यास्याकारं 


.._ पिछले पृष्ठों में हम यह स्पष्ट कर आए हैं कि भारत के भ्राघुनिक सामाजिक- 
सांस्कृतिक पुनर्जागरण का कार्य वैदिक-साहित्य एवं विचार-धारा की सम्पुष्ट पीठिका 
पर सम्पन्त हुआ । यहाँ और पश्चिम में वेदिक साहित्य पर नाना, समीक्षाएँ तथा 
व्यास्याएँ अस्तुत की गईं। भर्वाचीन व्याख्याकारों में स्वामी विवेकानन्द और रामतीर्थ 
प्रमुख थे जिन पर पीछे घामिक महापुरुषों के अन्तगंत प्रकाश डाला जा चुका है। इतर - 


की व्यास्याओं का साहित्य ओर समाज पर व्यापक प्रभाव पड़ा था | इस शीर्षक के 
प्रन्त्गेत हम बैंदिक साहित्य के आधुनिक व्यास्याकारों--डा० राधाकृष्णन तथा श्री- 
प्ररविन्द--के सम्बन्ध में संक्षिप्त अध्ययन प्रस्तुत करेंगे, क्योंकि इनकी व्यास्यप्पों कग- 


१४० छायावाद और वैदिक-दर्शने 


एथा० गाशा सा 0९0076 बात ६ ग्रप/शा5 बात व [ण०8 07 [8० 0/०॥॥॥00 
रण ् एथहिए 80०ंलए थ्षार्त धा4 (6 006 छाए ० (88 मसण्याता 7९806 04 
ण्या। गा व079थ पता 8 पंगा जा (० $00[| [6९८ ]६ ॥॥ 8ग्र0४॥08 ॥8 
एथाएा एशा( ० ॥8 840०098. 7४6 #6970 कांड लाक्षा86 ० गाता 45 05०- 
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| इस उद्धरण से स्पष्ट है कि श्री अरविन्द का मुख्य उद्देश्य रहा है जीवन 
को श्रपूर्णंता से निकाल कर बैणेंता की ओर ले जाना और यह केवल अ्रत्मि-चेतना 
के घरातल पर ही संभव हो सकता है। इसलिये मानव में प्रसुप्त आत्तरिक शक्तिय 
के जगाने श्रौर आत्मा के उन्नयन की आवश्यकता पर उन्होंने उपनिषदों की ही भाँति 
अत्यधिक आग्रह प्रकट किया | इस प्रकार अरविन्द ने अपने लेखों से भारत और 
विश्व की जनता की मृत-आ्त्म-चेतना को पुनः जागृत करने का भगीरथ प्रयत्ल किया है 
इसमें कोई संदेह नहीं । उनके इस प्रयत्न का प्रभाव हमारी इस पीढ़ी के साहित्यंकारों 
भी पड़ा है, यह बात विशेष उल्लेखनीय है--इस क्षेत्र में पंत का साम लिया वा 
सकता है । इस पुनर्जागरण-काल में विद्वानों का ध्यान हमारे आदि धर्म-अन्थ बेदों की 
ओर भी गया था । यह बात हम पौछे कह आए हैं, सर्वप्रथम पाश्चात्य विदानों ने 
फिर स्वामी दयानन्द ने वेदों की व्याख्याएँ अपने-अपने ढंग से प्रस्तुत कीं । पाश्चांत्य 
विद्वानों में से कुछ सायण को आधार बनाकर चले, यथा मैक्समुलर और एच० एचं० 
विल्सन; और कुछ ने अपनी स्वतत्त्र ऊहा से वैदिक-मंत्रों के साथ अनेक अंटकल- 
बांजिया लगाई और फलत: श्र्थ का अनर्थ कर डालां। स्वामीजी ने निरुत्त की 
योगिक पद्धति पर वेद-मंत्रों की व्याख्या की । श्री अरविन्द ने वेदों को, स्वयं योगी 
होने के कारण, प्राचीन ऋषियों के ही दृष्टिकोरश से देखने-परखंने का प्रयत्त किया 
ओर इसे प्रकार उनकी अधिक सुसंगंत मनोवैज्ञानिक-प्राध्यात्मिक व्याख्याएँ कीं जो 
वेद रहस्य (दी सिक्रेट आफ दी वेदाजं) नाम से तीन संण्डों में संकलित हैं। 
५... -. वैद-मंत्रों के सम्बन्ध में उन्होंने कहा कि वे यार्क के अनुसार त्रिविध अर्थ 
कमे-कांण्डिक,प्राधिदेवत और आष्यात्मिक--को लिए हुए है और इनमें अन्तिम ही मू् 
श्र्थ है। यह भर्थ प्रतीकों के अन्दर छिपाकर रखा गया है जिसे “ध्यान-योग औ्रौर तंपत्या 
के द्वारा ही जानो जां सकता है ।* प्रतीकों की श्रावश्यकता पर प्रकाश डालते हुए श्री 
अरविन्द ने कहा कि यह सर्वे ऋषियों ने इंसलियें किया ताकि वे क्ैवंल दीक्षितों द्वारा 
ही संमके जा सके, अदीक्षितों के हाथों उनका असलो अर्थ सावधानतापुर्वेक छिंपां बना 





१. (७. 5. प्राग्रणंडा हएणाह पा 58०5, 9. 20]. 
२. देखिये, वेदरहस्य, भाग ३, पू० १८ । 


वैदिक वाह्ममय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १४! 


रहे।' श्री अरविन्द ने उन शब्दों श्रौर स्थलों की जो अपने अन्दर दोहरे भौर तीसरे भ्र्य 
'छिपाये हुए ये सम्यक्‌ परीक्षा भी की और कहा कि ' वेद का ग्रुद्यज्ञान ही वह चीज़ 
है जो पीछे जाकर वेदान्त के अन्दर विकसित हुआ । वह्‌ विचार, जिस के चारों और सब 
केन्द्रित है, है सत्य, प्रकाश, अमरत्व की खोज । एक सत्य है जो वाह्म सत्ता के सत्य 
से गंभीर्तर और उच्चत्तर है, एक प्रकाश है जो कि मानवीय समझ के प्रकाश से वृह- 
त्तर है जो कि ग्न्त:प्रेरणा तथा स्वतःप्रकाशन द्वारा आता है, एक अमररत्त्व है जिम्तकी 
तरफ़ आत्मा को उठना है।” इस प्रकार सत्य के स्पक्ष द्वारा सत्य के लोक में आरोहण 
करना 'परमेश्वर के साथ अपने को युक्त करना है और मरत्ये-प्रवस्था से अमरत्त्व में 
पहुंच जाना है । यह बैदिक रहस्यवादियों की प्रथम और केन्द्रीय शिक्षा है' जिसे श्री 
अरविन्द ने उद्घाटित किया ।* उनके अनुसार वैदिक ऋषि भौतिक और आध्यात्मिक 
जीवन को महत्त्व देते हुए मानस-चेतना के ऊर्घ्व स्तरों पर उत्तरोत्तर प्रगति की 
आकारक्षा रखने वाले तप:पूत मानव थे और मानव की विकासदशा का चरम लक्ष्य 
भी यही है कि वह उत्तरोत्तर पूर्ण ईश्व॒रत्त्व, अनन्त ज्ञान, असीम प्रसार भर पूर्णो 
उम्मुक्ति प्राप्त करता चले | यही वेदों की शिक्षा है। वेद अन्धकार की शक्तियों के 

“विरुद्ध प्रकाश की शक्तियों का विजय-गीत है। 
इस प्रकार श्री श्रविन्द ने अपने यौगिक अनुभवों के प्रकाश में वेदमंत्रों के 


अन्दर निहित वास्तविक आशय की खोलने का प्रयास करके वेद को उनके ज्ञान का 
'भण्डार होने का वास्तविक गौरव प्रदान किया है । । 


श्री अरविन्द के अनुसार छान्दोग्य, वृहदारण्पक, तैत्तिरीय, ऐतरेय, ईशोप- 
पनिषद्‌ ने बैंदिक ऋषियों के मनोवेज्ञानिक सत्य ओर जीवन के प्रति उनके दृष्टिकोण 
को बहुत कुछ सुरक्षित 'रखा, (मद्यपि वेदिक ऋषियों की वहुत सी वालें उपनिषद्‌- 
काल में आकर लुप्त हो गई थीं) ।.. + 
. श्री अरविन्द ने अपनी व्याख्यात्रों में शंकर के मायावाद को स्वीकार नहीं 
किया । प्रत्युत उपनिषदों के आधार पंर ही एक अधिक संतुलित दृष्टिकोश द्वारा 
श्राध्यात्मिक (चेतना) और भौतिक (पदार्थ) जगत्‌ में समन्वय स्थापित किया । इह- 
लोक और परलोक दोनों की समान महत्ता को स्वीकार किया । इस प्रकार पूर्दी और 
पश्चिमी दोनों जगत्‌ में फैले एकांकी दृष्टिकोण को जो सामाजिक जीवन की घिष्रम 
बनाये दे रहे थे, दूर करने का प्रयत्न किया। भारत, शंकर के वाद अति आ्राध्यात्मिकता 
की घुन में भौतिकता का तिरस्कार कंरता आ रहा था| उधर पश्चिम में भ्ति-भौति- 


कता के आकर्षण ने झ्राध्यात्मिक चेतना को विलुप्त कर दिया थां । श्री अरविन्द के 
समस्वित दृष्टिकोण ने दोनों भ्रतिवादी भूखण्डों को शीतलता एवं शांति का संदेश 
दिया है । जम " 


१. वेदरहस्थ, भाग ३, पृ० १५। - 
२. वही, पृ० ३३-३४। 


१४२ छायावाद और वैदिक-दर्शन' 


.._ उनके ऊर्ष्वारोहरा और अवरोहरा से सम्बन्धित दृष्टिकोश की चर्चा आगे 
पंत के स्वर्ण-काव्य के भ्रष्यपन के अवसर पर प्रस्तुत करेंगे, क्योंकि पंतजी उनके इस 
दृष्टिकोण से श्रत्यधिक प्रभावित हुए हैं । 5 

उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि श्री अरविन्द ने अपने युग की सांस्कृतिक 
एवं आध्यात्मिक चेतना को जगाने और विश्व के समक्ष एक अधिक संन्तुलित दर्श 
प्रस्तुत करने का स्वुत्य प्रयास किया है जिससे आधुनिक विद्वान प्रभावित भ॑ 
हुए हैं । 
हिन्दी में वेदिक-साहित्य : 

वैदिक साहित्य में रहस्यभावना एवं दर्शन की दृष्टि से वेद और - उपनिषदे 
प्रमुख हैं। मध्ययुग में वेदों पर भाष्य लिखे गए थे, पर वे संस्क्ृत भाषा में ये | उली- 
सवीं शती में पाश्चात्य विद्वानों द्वारा वेदिक साहित्य में रुचि लेने के अनन्तर भार: 
तोयों ने भी अपने साहित्य में प्रच्छन्न रत्नों को शोधकर लाने की प्रेरणा हुई | फलतः 
भारत में भी अंग्रेजी तथा हिन्दी भाषा में वैदिक-साहित्य पर पर्याप्त कार्य हुआ। 
आग्ल भाषा में इस क्षेत्र में जो कुछ कार्य हुआ उसका संक्षिप्त विवरण पीछे दे आए. 
हैं। यहाँ हम वैदिक-साहित्य पर हिन्दी में हुए कार्य का यदि संक्षिप्त-सा परिचय 
प्रस्तुत कर दें तो भ्रप्रासंगिक न होगा । इस युग में चारों बेद और लगभग सभी 
प्रमुख-प्रमुख उपनिपदी पर अनुवाद और भाष्य लिखे गए । 

ऋग्वेद पर सर्वप्रथम स्वामी दयानन्द का भाष्य उपलब्ध होता है जो सप्तम 
मण्डल के ७२वें सूक्त तक ही मिलता है। शेष €्वें मण्डल तक आयेमुनिजी ने 
संवत्‌ १६७४ में पूर्ण किया । इसी प्रकार पं० शिवशंकर शर्मा ने सम्बत्‌ १६८० में, 
पं० जयदेव शर्मा ने सं० १६८७ में भाष्य किए तथा प॑० राम गोविन्द विवेदी ने 
सायर् भाष्य का हिन्दी में अनुवाद सम्बत्‌ १६६२ में प्रस्तुत किया। श्रीपाद दामोदर 
सातवलेकर तथा पं० श्री राम आचार्य के अनुवाद भरभी पिछले २४ वर्षों में 
प्रकाश में आए हैं । 

अथर्ववेद पर पं० क्षेमकरणदास का भाष्य लगभग सम्बत्‌ १६७१ में, तथा 
पं० जयदेव शर्मा का सम्वबत्‌ १६८७ में प्रकाशित हुआ । इतके वाद हरिशंकर शर्मा, 
श्री राम आचाय॑ तथा सातवलेकर के भाष्य प्रकाश में आए | 

यजुर्वेद पर स्वामी दयानन्द का भाष्य सं० १६४२ में पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र 
का सम्वत्‌ १६४६ में, पं० जयदेव शर्मा का सम्वत्‌ १&८८ में, वेदिक संस्थान य्रुर्कुच 
विश्वविद्यालय, वृन्दावन का सं० १६६४ में प्रकाशित हुआ | तदनन्तर श्रीरामजी, 
सातवलेकरजी तथा स्वामी भगवदाचार्य के भाष्य उपलब्ध होते हैं । 

सामवेद पर पण्डित जयदेव शर्मा (सं० १६८३), पं० हरिप्रसाद शास्त्री, 
आचार्य वीरेन्द्र शास्त्री, श्राचार्य श्रीराम शर्मा तथा सातवलेकर ने भाष्य किये | 

प्रमुख-प्रमुख उपनिषदों पर कार्य--उपनियदें वेद का ज्ञान काण्ड हैं जिन्हे 


वैदिक वाडू मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति १४३- 
वेदान्त भी कहते हैं। 'ब्रह्म-विद्या' इनका प्रमुख विपय है। इस क्षेत्र में हिन्दी म 
पिछले ५०-६० वर्षों में पर्याप्त कार्य हुआ है। पं० वदरीदत्त जोशी का प्र्टोपतिपर्ट: 
(तृतीय संस्करण सम्बत्‌ १६८१ में), स्वामी सत्यानन्द का 'एकादशोपनिपत्संग्रह 
सं ० १&८७ में), पं० भोमसेत का “उपनिपद्‌ समुच्चय” (सं० १६६०), आयंमरुनि का 
'उपनिपद्भाष्य', (लगभग सम्वत्‌ १६६७ में), पं० जयदेव शर्मा का “उपनिपद्‌ू-संग्रह , 
स्वामी अच्युतानन्द का 'दशोपनिपद्‌-भाषा, तथा सत्यन्नत विद्यालंकार का 'एकादशोप- 
निषद्‌' ये कर्तिपय प्रमुख भाष्य हैं । गीताप्रेस गोरखपुर से ईश, कैन, कठ, प्रश्त,मुण्डक 
पर शांकर भाष्य के अनुवाद-सहित भाष्य सं० १६६२ में, माण्ड्वय तथा ऐत्तरेय पर 
१६६३ में, एवे ० , वृहदारण्यक तथा छान्दोग्य पर सं० १६६४ में प्रकाशित हुए । पृथक्‌-- 
पृथक्‌ उपनिषदों पर यथा छान्दोग्य तथा बुह० उ० पर सं० १६६७ में शिवशंकर 
काव्यतीर्थ का भाष्य, श्वे० उ० पर सं० १६५४१ में तुलसीराम स्वामी का भाष्य, 
ईश झौर केन पर सातवलेकरजी के भाष्य सं० १६७४ व ७८ में प्रकाशित हुए। 
लारायर स्वामी ने सम्बत्‌ २००० के लगभग सभी उपनिपदों पर भाष्य किया । हिन्दी 
में वैदिक-वाडः मय पर कुछ समीक्षात्मक ग्रंथ भी लिखे गये हैं | पं० वलदेव' उपाध्याय 
का “वैदिक-साहित्य और संस्कृति” तथा डा० फतहसिह का “वैदिक-दर्शन' ग्रंथ इसी 
कीटि में आते हैं । 
इस विवरण से स्पष्ट है कि १४वीं शती के अन्तिम दशकों को लेकर ग्च्यपर्यन्त - 
हिन्दी में वेदिक साहित्य पर पर्याप्त कार्य हुआ है । भ्रतः सायान्य जनता तथा साहित्य- 
कारों का अपने प्राचीन साहित्य से परिचित होना कोई अस्वाभाविक बात नहीं है । 
उपसंहार--राजा राममोहन राय से लेकर श्री अरविन्द तक के इस सौ, सवा: 
सौ वर्षो के पुनर्जागरण-काल में देश के विभिन्‍न भागों में सांस्कृतिक एवं सामाजिक 
दृष्टि को ध्यान में रखकर जो-जो आन्दोलन हुए हैं उनका संक्षिप्त श्रध्ययन इस 
अध्याय में प्रस्तुत किया गया है। इस पुनरुत्यान और पुनर्जागरण के मूल ग्रंथ थे 
चेद, उपनिंषद्‌ और गीता | ये तीनों ही हिन्दू-जाति के मूर्धन्य ग्रंथ हैं, जिनके आधार-- 
स्तम्भों पर हिन्दू-संस्कृति एवं सम्यता का विशाल एवं सुदृढ़ भवन खड़ा हुआ है । इन * 
प्रंथों में किसी भी प्रकार की संकीर्ण साम्प्रदायिक भावना से रहित मानव-जीवन के- 
शाश्वत एवं चिरन्तन विश्वासों, मान्यताओं, विचारों एवं मूल्यों की अ्रमूल्यनिधि - 
निहित है। भारतीय हिन्दुओं का जीवन इन्हीं में वणित धारणाओं पर युगानुसार- 
ढलता चला आ रहा है। पर दुर्भाग्य से भारत के सांस्कृतिक इतिहास में एक ऐसा 
भी युग झाया जबकि हिन्दू-जाति ने इन ग्रंथों की मूल शिक्षाओं तथा उपदेशों को - 
विस्मृत कर दिया, फलत: अज्ञान के विषम अंधकार में हम लोग भटक ग्रए | मध्य-युग - 
के सन्त और भक्त कवियों ने हमें अपने प्राचीन गौरव की याद दिलाई अवश्य, पर - 
उसका प्रभाव चिर॒स्थायी नहीं रह सका । परिणामस्वरूप हम पुन: जड़ता एवं तिष्कि- . 
यता से ग्रस्त हो गए। हिन्दी का रीतिकाल इस तथ्य का प्रमाण है। श्राधुनिक युग 
में ऑस्ल-देशीय लोगों के सम्पर्क से तथा १९वीं शत्ती में भारत में उत्पन्त अनेक - 


श्डर छायावाद और वैदिक-दर्शन 
उनके ऊध्वारोहण और अवरोहरा से सम्बन्धित दृष्टिकोण की चर्चा श्राः 
पंत के स्वर्णा-काव्य के अध्ययन के अवसर पर प्रस्तुत करेंगे, क्योंकि पंतजी उनके इ? 
दृष्टिकोण से अत्यधिक प्रभावित हुए हैं । ३2. ४४ 

उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि श्री अरविन्द से अपने युग की सांस्कृतिक 
एवं आध्यात्मिक चेतना को जगाने और विश्व के समक्ष एक अधिक सन्तुलित दर्शन 
प्रस्तुत करने का स्वुत्य प्रयास किया है जिससे आधुनिक विद्वान्‌ प्रभावित भी 


हुए हैं। 


हिन्दी में वेदिक-साहित्य : | 

वैदिक साहित्य में रहस्यभावना एवं दर्शन की दृष्द्धि से वेद और . उपतिषदे ' 
प्रमुख हैं। मध्ययुग में वेदों पर भाष्य लिखे गए थे, पर वे संस्कृत भाषा में थे। उली- 
सववी शी में पाश्चात्य विद्वानों द्वारा चैंदिक साहित्य में रुचि लेने के अनन्तर भार- 
तीयों ने भी अपने साहित्य में प्रच्छन्न रत्नों को शोधकर लाने की प्रेरणा हुई | फलतः 
भारत में भी अंग्रेजी तथा हिन्दी भाषा में वैदिक-साहित्य पर पर्याप्त कार्य हुग्ना। 
आंग्ल भाषा में इस क्षेत्र में जो कुछ कार्य हुआ उसका संक्षिप्त विवरण पीछे दे श्राए 
हैं। यहाँ हम वैदिक-साहित्य पर हिन्दी में हुए कार्य का यदि संक्षिप्तन्सा परिचय 
प्रस्तुत कर दें तो अप्रासंगिक न होगा । इस युग में चारों वेद और लगभग सभी 
प्रमुख-प्रमुख उपनिषदों पर अनुवाद और भाष्य लिखे गए। 

ऋग्वेद पर सर्वप्रथम स्वामी दयानन्द का भाष्य उपलब्ध होता है जो सप्तन' 
मण्डल के ७२वें सूक्त तक ही मिलता है। शेष €्वें मण्डल तक श्ायमुनिजी ने 
संवत्‌ १६७४ में पूर्ण किया । इसी प्रकार पं० शिवशंकर शर्मा ने सम्बत्‌ १६८० में, 
पं० जयदेव शर्मा ने सं० १६८७ में भाष्य किए तथा पं० राम गोवित्द त्रिवेदी नें 
सायणा भाष्य का हिन्दी में अनुवाद सम्बत्‌ १६६२ में प्रस्तुत किया । श्रीपाद दामीदर 
सातवलेकर तथा १० श्री राम आ्राचाय के अनुवाद अभी पिछले २४ वर्षों में 
प्रकाश में आए हैं । | 

अथवंवेद पर पं० क्षेमकरणदास का भाष्य लगभग सम्बत्‌ १६७१ में, तथा 
पूं० जयदेव शर्मा का सम्वत्‌ १६८७ में प्रकाशित हुआ । इनके वाद हरिशंकर शर्मा, 
श्री राम आचार तथा सातवलेकर के भाष्य प्रकाश में आए । 

यजुर्वेद पर स्वामी दयानन्द का भाष्य सं० १६४३ में पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र 
का सम्बत्‌ १६५६ में, पं० जयदेव शर्मा का सम्वत्‌ १६८८ में, वेदिक संस्थान गुरुकुल 
विश्वविद्यालय, वृन्दावन का सं० १६६४ में प्रकाशित हुआ | तदनन्तर श्रीरामजी, 
सातवलेकरजी तथा स्वामी भगवदाचार्य के भाष्य उपलब्ध होते हैं । 

सामचेद पर पण्डित जयदेव शर्मा (सं० १६८३), पं० हरिप्रसाद शास्त्री, 
ग्राचार्य वीरेन्द्र शास्त्री, आचारये श्रीराम शर्मा तथा सातवलेकर ने भाष्य किये । 

प्रसुख-प्रमुख उपनिषदों पर कार्य--उपनियर्दे वेद का ज्ञान काण्ड हैं जिन्हें 


वैदिक वाह मय के अध्ययन की ओर अभिनव प्रवृत्ति (४३- 
वेदान्त भी कहते- हैं। 'ब्रह्म-विद्या' इनका प्रमुख विपय है। इस क्षेत्र में हिन्दी में 
पिछले ५०-६० वर्धों में पर्याप्त कार्य हुआ है। पं० बदरीदत्त जोशी का 'अष्टोपनिपद्‌' 
(तृतीय संस्करण सम्वत्‌ १६८१ में), स्वामी सत्यावनद का “एकादशोपनिपत्संग्रह! 
(सं० १६८७ में), पं ० भीमसेन का 'उपनिषद्‌ समुच्चय' (सं० १६६०), आार्येमुनि का 
'उपनिषद्भाष्य', (लगभग सम्वत्‌ १६६७ में), प॑० जयदेव शर्मा का 'उपनिपद्‌-संग्रह', 
स्वामी श्रच्युतातन्‍्द का 'दशोपनिपद्‌-भाषा, तथा सत्यक्गत विद्यालंकार का 'एकादशोप- 
निषद्‌” ये करतिपय प्रमुख भाष्य हैं । गीताप्रेस गोरखपुर से ईश, केन, कठ, प्रश्न,मुण्डक 
पर शांकर भाष्य के अनुवाद-सहित भाष्य सं० १६६२ में, माण्ड्क्य तथा ऐतरेय पर 
१६६३ में, शवे ०, बृहदारण्यक तथा छान्‍्दोग्य पर सं० १६६४ में प्रकाशित हुए । प्रथक्‌-- 
पृथक उपनिषदों पर यथा छान्दोग्य तथा बुह्ू० उ० पर सं० १६६७ में शिवशंकर 
काव्यतीर्थ का भाष्य, श्वे० उ० पर सं० १६४५१ में तुलसीराम स्वामी का भाष्य,. 
ईश और केन पर सातवलेकरजी के भाष्य सं० १६७४ व ७८ में प्रकाशित हुए | 
नारायण स्वामी ने सम्वत्‌ २००० के लगभग सभी उपनिषदों पर भाष्य किया । हिन्दी 
में बैदिक-बाडः मय पर कुछ समीक्षात्मक ग्रंथ भी लिखे गये हैं । पं० वलदेव उपाध्याय 
का 'वैदिक-साहित्य और संस्कृति” तथा डा० फतहसिह का 'वैदिक-दर्शन” ग्रंथ इसी 
कोटि में आते हैं । 

इस विवरणा से स्पष्ट है कि १९वीं शती के श्रन्तिम दशकों को लेकर, अद्यपर्यन्त - 

हिन्दी में वेदिक साहित्य पर पर्याप्त कार्य हुआ है ! अतः सामान्य जनता तथा साहित्य- 

कारों का अपने प्राचीन साहित्य से परिचित होता कोई अस्वाभाविक बात नहीं है। 

उपसंहार--राजा राममोहन राय से लेकर श्री श्रविन्द तक के इस सौ, सवा 

सौ वर्षो के पुरर्जागरण-काल में देश के विभिन्‍न भागों में सांस्कृतिक एवं सामाजिक 
दृष्टि को ध्यान में रखकर जो-जो आन्दोलन हुए हैं उनका संक्षिप्त भ्रध्ययन् इस 
अध्याय में प्रस्तुत किया गया है। इस पुनरुत्थान और पुनर्जागरण के मूल ग्रंथ थे - 
चेंद, उपनिषद्‌ और गीता। ये तीनों ही हिन्दू-जाति के मूर्धन्य ग्रंथ हैं, जिनके आ्राधार-. 
स्तम्भों पर हिन्दू-संस्कृति एवं सम्यता का विशाल एवं सुदृढ भवन खड़ा हुआ है । इन - 
अंथों में किसी भी प्रकार की संकीर्ण साम्प्रदायिक भावना से रहित मानव-जीवन के- 
शाश्वत एवं चिरन्तन विश्वासों, मान्यताओं, विचारों एवं मूल्यों की अमूल्यनिधि - 
निहित है। भारतीय हिन्दुओं का जीवन इन्हीं में वरशित धारणाओं पर युगानुसार- 

ढलता चला आ रहा है। पर दुर्भाग्य से भारत के सांस्कृतिक इतिहास में एक ऐसा 
भी युग आया जबकि हिन्दू-जाति ने इन ग्रंथों की मूल शिक्षाओं तथा उपदेशों कौ - 
विस्मृत कर दिया, फलतः भ्रज्ञान के विषम अंधकार में हम लोग भटक गए । मध्य: 


् युग हे 
के सन्त और भक्त कवियों ने हमें अपने प्राचीन गौरव की याद दिलाई अवश्य, पर - 
उसका प्रभाव चिरस्थायी नहीं रह सका । परिणामस्वरूप हम पुन: जड़ता एवं निष्क्ि- . 
यता से ग्रस्त हो गए। हिन्दी का रीतिकाल इस तथ्य का प्रमाण है। आधुनिक युग - 
में ऑग्ल-देशीय लोगों के सम्पर्क से तथा १९वीं शी में भारत में उत्पत्त श्रनेक - 


श्डडट छायावाद और वैदिक-दर्शन 
महापुरुषों की शंखला से हमें पुनः आत्म-चेतता के बीज अंकुरित हुए। इन महापुर्पों 
ने युग के परिपाश्व में प्राचीन वैदिक शिक्षाओ्रों और विश्वासों को पुनरुज्जीवित कर 
उन्हें पुनः संस्थापित किया । उनके इन प्रयत्नों का मध्यम वर्ग की जनता के मान 
पर गहरा प्रभाव पड़ा जिसका प्रतिफलन हमें इस युग के धर्म, दर्शन झौर साहित्य में 
देखने को मिलता है। बंगाल, महाराष्ट्र तथा उत्तरप्रदेश के कवि एवं साहित्यकार सं 
नवोत्यित जागरण से अत्यन्त प्रभावित हुए । हिन्दी के छायावादी कवियों--यथा 
प्रसाद, निराला, पंत, महादेवी--पर भी यह प्रभाव कहीं प्रत्यक्ष रूप से और कहीं 
'प्रोक्ष रूप से पड़ा है जिसकी चर्चा हम पृथक्‌-पृथक्‌ अगले अध्यायों में करेगे । 


(ए00) 


पंचम अध्याय 


प्रसादजी के काव्य पर 
बीदिक दशन का प्रभाव 


कवि प्रसाद और उनका वैदिक साहित्य से सम्पर्क 


आधुनिक हिन्दी साहित्याकाश के उज्ज्वल नक्षत्र कविवर 'प्रसाद' का जत्म 
संघनी-साहु नाम से प्रसिद्ध काशी के एक कुलीन और सम्पन्न वैश्य घराने में मांध 
शुक्ला दशमी सम्बत्‌ १६४६ (सन्‌ १८७६) को हुझ्ना था। इनेके पिता देवी प्रसाद 
ग्रौर इनके पितामह श्रारम्भ से ही शिव में आस्था रखते थे | इस प्रकार इनके परि- 
वार का वातावरण घामिक था | इस धामिक वातावरण का प्रभाव वालक प्रसाद 
पर न॑ पड़ता यह असम्भव था । एक सर्वव्यापक और सर्वातिशायी शक्ति पर आस्था 
उनके इस पारिवारक परिवेश की ही देन है। 
उनकी प्रारम्भिक शिक्षा ७वीं कक्षा तक क्वींस कालिज में हुई थी।" पर 
अनेक कारणों से उनका यह संस्थागत-शिक्षा-क्रम आगे नहीं चल सका | इसका यह 
अर्थ नहीं कि उनकी शिक्षा का कम और अध्ययन यहीं समाप्त हो गया। उन्होंने घर 
पर रहकर द्वी हिन्दी, उदूं , संस्कृत, फारसी, अंग्रेजी का अध्ययन प्रारम्भ कर दिया। 
वे प्रारम्भ से ही बड़े श्रध्यवसाथी और चिन्तनशील प्रकृति के व्यक्ति थे। श्रध्ययन, 
चिन्तन और मनन उनके जीवन के प्रधान अंग थे । अपनी इसी रुचि से प्रेरित होकर 
उन्होंने भारतीय-संरक्षति श्रौर साहित्य, पुरातत्व श्रौर इतिहास, धर्म और दर्शन का 
अध्ययन प्रारम्भ कर दिया। उनके अध्ययन्त का आयाम वेदिक वाडःमय (वेद, 
ब्राह्मण-ग्रंथ और उपनिपद्‌) से लेकर संस्क्ृत-साहित्य, बौद्ध-साहित्य, पुराण ग्रंथ भौर 
शैव-दशशन तक फैला हुआ है। वेदिक ऋचाओं और उपनिपदों के लच्छेदार वाक्य 
तो उन्हें कण्ठस्थ थे ही, संस्कृत महाकबियों ने किस शब्द का कहाँ किस भ्र्थ में, कैसा 
चमत्कारपूर्णो श्रयोग किया है---उसको भी वे सोदाहरण उपस्थित करते चलते थे ३ 
“प्रसादजी का शास्त्रीय ग्रंथों का अध्ययन और ज्ञान असाधारण था। अनेक धाभिक 
ओर दाशेनिक अंश तो सतत पारायण करने के कारण उन्हें कण्ठस्थ हो गए थे।. 


१. देखिए, विनोद शंकर व्यास : प्रसाद और उनका साहित्य, पृ० १६। 
२. शिवयूजन सहाय : प्रसाद[(सम्पादिका : निर्मेल तालवार), पृ० ७। 


१४६ छायावाद और वैदिक-दर्शन 
उपनिषद्‌ और शैव-दर्शन उनके प्रिय विषय थे जिनका अध्ययन वे सियमित रूप से 
करते थे ।”” वे उपनिषदों का अध्ययन और अपना लिखने का कार्य प्रातः शीघ्र उठ 
कर किया करते थे। संस्क्ृत-साहित्य का सम्यक्‌ अध्ययन उन्होंने किया था। कोई 
विषय उनसे छूटा नहीं था ।* प्रसाद जन्मतः प्रतिभा लेकर उत्पन्न हुए थे। उनके 
विशाल और विस्तृत अध्ययन ने उनकी प्रतिभा में ऐसा निखार ला दिया कि वह 
कुन्दन की तरह चमक कर युग की दृष्टि को अपनी ओर आकषित कर सकते में 
समथथे हो सका । 
अपनी अंतिम बीमारी से पूर्व एक बार प्रसंगवश उन्होंने पाठकजी (वाचस्पति 
पाठक) से कहा था--“तुम बहुत तंग करते हो, भ्रब हमने भी निश्चय किया है कि 
इन्द्र महाकाव्य (जिसके चारों भाग लिखने की तैयारी वे बहुत दिनों से कर रहे थे, 
और सच तो यह है कि 'कामायनी” उसी के बीच में से मिकल पड़ी एक चीज है) 
के साथ-साथ मैं तुम्हें प्रतिमाह एक सामाजिक नाटक और एक उपन्यास देता 
चलूँगा ।”३ पर “हमरे मन कुछ और है विधिता के कुछ और” इस लोकोक्ति को 
चरितार्थ करते हुए वे अपने मनोवांछित कार्ये को बीच में ही अधूरा छोड़कर दिवंगत 


हो गये । 

उनके उपलब्ध साहित्य भर उपरोक्त विवेचन के आधार पर इतना निष्कर्ष 
तो निकाल ही सकते हैं कि उनका अध्ययन गहरा था और उसका क्षेत्र भी विस्तृत 
था। उन्होंने--- 

(१) वैदिक संस्कृति के आधारभूत साहित्य बेद, ब्राह्मण ग्रंथ और उपनिपदों 
का अच्छा ज्ञान अजित किया था । 

(२) वे वौद्ध-धर्म और साहित्य (दर्शन) के भी अच्छे ज्ञाता थे । 

(३) लौकिक संस्कृत महाका व्यों का विशेष अध्ययन किया था। तथा 

(४) शैव-दर्शन विशेषतया काश्मीरी प्रत्यभिज्ञा-दर्शन के अच्छे मर्मज थे। 
प्रत्यभिज्ञा-दर्शन की ओर उनकी रुचि इसलिए और भी अधिक थी कि इस सम्प्रदाय 
में वेद और उपनिपदों के आत्मवाद और आनन्‍्दवाद की प्रतिष्ठा हुई थी। उत्होंने 
स्वयं इस वाद का उल्लेख “रहस्यवाद” नामक निवन्ध में करते हुए कहा कि 'शैवों का 
अद्दैतवाद और उनका सामरस्य वाला रहस्य-सम्प्रदाय, वैष्णावों का माधुर्य भाव और 
उनके प्रेम का रहस्थ तथा “कामकला” की सौन्दर्य-उपासना आदि का उद्गम वेदों 
आऔर उपनिषदों के ऋषियों की वे साधना-प्रणालियाँ हैं, जिनका उन्होंने समय-समय 


पर अपने संघों में प्रचार किया था । 





१. डा० विजयेन्द्र स्वातक : महाकवि प्रसाद, पृ० ७-८ 
२. वाचस्पति पाठक : प्रसाद : जीवन-दर्शन, कला ग्और कृतित्व (सं० महावीर 
अधिकारी), प्ृ० १५। 


वहीं, 7० १७। 
काव्यकला तथा अन्य निवन्ध, पूृ० ४€ । 


हद 


प्रसादजी के काव्य पर वेदिफ दर्शन का प्रभाव १४७ 

प्रसादजी के इस कथन से तथा वैदिक वाह सय एवं शैवाग्मों में वख्ित 
घारणाशं एवं सिद्धान्तों के तुलनात्मक समीक्षण से यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
शैवागमों में विशेषतः प्रत्यभिज्ञा-दर्शन में उन्हीं मान्यताओं का पल्‍लवीकरण हुआ है 
जो बैदिक-वाहू मय में वर्णित हैं। अ्रतः यहाँ संक्षेप में दोनों साहित्यों में उपलब्ध 
बह, जीव एवं जगत्‌-सम्बन्धी मान्यताओं का तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत करेंगे ताकि 
हम प्रसादजी के काव्य पर वैदिक-दर्शन के प्रभाव को स्पष्ट छपेरा दिखा सकें । 

(१) प्रत्यभिज्ञा-दर्शन में परमसत्ता को विश्व से परे भी कहा गया हैं भर 
विश्व-रूप भी, यहा नाना नामरूपात्मक जगत्‌ वस्तुतः: उसी की श्रणिव्यक्ति है--- 
“श्रीमत्परमशिवस्य पुन: विश्वीत्ती्श-विश्वात्मक-परमानन्दमय प्रकाशैफघनस्प अखिल- 
मभेदेनेवस्फुरति' श्री परम शिव भट्टारक एवं इत्यं नानावैचित्रयसहल्न: स्फुरति ।' 
यहाँ स्पष्टत: प्रमस्त्ता के दो रूपी का उल्लेख हुआ! है । वेद तथा उपनिपदों में भी 
ब्रह्म के दो रूपों--निगुं शा और सगुरा--का स्पष्ट कथन है | शैवागामों का 'विश्वी- 
तीर रूप उपनिपदों के निगुंण रूप के समकक्ष है, यह रूप निरपेक्ष और निरुपा- 
धिक है, इसी प्रकार उसका “विश्वात्मक' रूप उपनिपदों के 'सग्रुरा ब्रह्म के समकक्ष है । 
शैवागमों में उसके प्रथम रूप को 'सदाशिव', 'परमशिव' आदि कहुकर पुकारा गया है 
तथा उसके सगुझ रूप को 'शिव”, (चिति', 'महाचिति' कहा गया हैं जिसका सम्बन्ध 
सृष्टि के विकास से है। अन्तर केवल शब्दों का है, मान्यता में किसी भी प्रकार का 
अन्तर नहीं है । 

इसी सूत्र में कहा गया है कि परम शिव ही स्वयं को इस नाना नासरूपात्मक 
जगत्‌ में रूपान्तरित कर लेते हैं| यहाँ जमत्‌ की सद्रपता तथा ब्रह्म एवं जगत के 
साथ अभेद का प्रतिपादन किया गया है। वेद उपनिपदों में भी जगत्‌ की अभिन्‍नता 
का स्पष्दत: उल्लेख मिलता है। 'पुरुष एवद सर्व यद्भूत॑ यज्चभाव्यम्‌* तथा 
सर्व खल्विदं ब्रह्म, कहकर वेद और उपनिपद्‌ इन दोनों मान्यताम्रों की पुष्टि करते हैं। 

(२) शैवागमों में कहा गया है कि चैतन्य की चित्शक्ति ही संकुच्ित हो- 
कर उसे विश्वात्मक रूप में ले आती है, उस झंवबस्था में चैतन्य भी संकुचित हो जाता 
है, अंत: शिव और जीव में कीई भेद नहीं है- 

“जित्ति संकोचात्मा चेतनो४पि संकुचित विश्वमय:”? इसी सूत्र की वृत्ति करते 
हुए कहा है 'शिव जीवयोरमभेद एवं उक्त: इसी प्रकार उपनिषदों में ब्रह्म एवं जीव 


के मौलिक स्वरूप का तात्विक अभ्ेद वर्शित है। बहाँ प्री कहा शया है 'अग्भात्मा- 
ब्रह्म' वा अहं ब्रह्मास्मि । 





क्षेमराज : प्रत्यभिन्नाहृदयम्‌, युत्र-३, वृत्ति । 
ऋग्वेद १०,६०,२ । 


प्रत्यभिज्ञाहदयम्‌, सूत्र-४ । 
वही सूत्न, वही वृत्ति । 
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श्ड८ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


(३) इन ग्रंथों में शिव एवं शक्ति के अभेद का भी उल्लेख है। वहाँ कहा 
गया है कि परमशिव अ्रपनी शक्ति से स्वेच्छवा जगत की अभिव्यक्ति करता है-- 
न शिव शक्ति रहितो न शक्ति व्यतिरेकिणी, 
शिव: शक्‍तः तथाभावान्‌ दृच्छया कतु मीहते । 
शक्ति शवितिमतो भेद शैवे जातु विवर्ण्यते ॥”* 
“चिति स्वतस्त्रा विश्व सिद्धि हेतु: । 
स्वेच्छघा स्वभित्तो विश्वमुन्मीलयति ॥** 
उपनिषदों में भी ब्रह्म एवं उसकी शक्ति में अभेद सम्बन्ध का स्पष्ट संकेत तो 
मिलता ही है |? साथ ही ब्रह्म की शक्ति को स्वाभाविक कहा गया है--'स्वाभाविकी 
ज्ञान बलक्रिया च ।* 

(४) शैवागमों में माया भी शक्ति का ही एक रूप मानी गई है जिसके कारण 
सत्य का तिरोधान होता है और भेद से विश्व श्राभासित होता है “माया शक्तया 
विभो: सैव भिन्‍न संवेद्यगगोचरा ।/ यह माया आत्मन्‌ के ऊपर मल या विकृति का 
आवरण डाल देती है जिससे वह अपने दिव्य स्वरूप एवम्‌ ऐश्वर्यं को निद्वित व्यक्ति 
की भाँति भूल जाता है, अतः उसे शैवागमों में “तिरोधान करी” कहा गया है।* 
माया से झावद्ध आत्मन्‌ पुरुष, अरणा, व्यक्ति, जीव, पद्यु कहलाता है ।” उपनिषदों में 
भी 'माया'” को ब्रह्म की शक्ति कहा है-- 

“माया तु प्रकृति विदयान्मायिनं तु महेह्वरम्‌। 

तस्पावयव्ूतेस्तु व्याप्त सर्वंमिदं जगत्‌ ॥” (इवे० ४, १०) 
साथ ही 'अविद्या' के श्र्थ रूप में उसका ग्रहण करके जीव में भेद अथवा द्वेत को 
उत्पन्न करते वाली भी कहा है ।” इसी शक्ति से प्रभावित रहने के कारण उपनिषदों 
में आत्मन्‌ 'जीवात्मा' की संज्ञा से अभिहित किया गया है । 

(५) शैवागमों के 'आपव, 'कार्म! और “मायीय” चामक तीन प्रकार के 
मलो अ्रथवा कंचुकों की कल्पना, जिनसे जीव आवृत्त रह कर 'पशु' कहलाता है, 
उपसिषदों के 'गभ्रविद्या' तत्व पर आधारित है, तथा इन कंचुकों से जीव की मुक्ति के 
जो तीन उपाय--'आणव', शक्ति! और आंभव' (त० सा०--३) वहाँ. कहे गये हैं 





सोमानन्द : शिवदृष्टि ३,२,३ । 

क्षेमराज : प्रत्यभिज्ञा हृदयम्‌, सूत्र-२। 

देखिये, श्वे० १,३ । 

दे०, श्वे० उ० ६,८ | 

श्रभिनवगुप्ताचार्य : ईश्वरप्रत्यभिज्ञा १,४,१८। 
बही, ३,१,७ । 

अभिनवगुप्ताचाय : तंद्रसार, आह्विक-८ । 
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बहु० उ०, २,४१५ । 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्क्षन का प्रभाव फ्् 


वे उपनिपदों के पंचकोशों (अस्नमय, प्राएमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा आनन्दमय ) 
के समकक्ष हैं। दोनों के पीछे यही कल्पना विद्यमान है कि ज्यों-ज्यों जीव कलुपित 
वासनाओं से शनैः-शनै: मुक्त होता चलता है त्पयों-त्यों चेतना के ऊर्घ्ब स्तरों पर 
आरोहरा करता हुआ जीवन्पुक्ति की ओर अप्रस्तर होता जाता है । 

(६) शैव-दर्शन में शिव (मोक्ष) की प्राप्ति के लिए इच्छा, क्रिया एबम्‌ 
ज्ञान के समन्वय से जिस सामरस्य की श्थित्ति का प्रतिपादन हुआ है' वह धारणा 
तो अपने मूल रूप में यजुर्वेद के ४०वें अध्याय में विद्यमान है । यहाँ जान भर कम के 
पार्थक्य को बड़े स्पष्ट शब्दों में विपमता का उत्पादक कहा गया है और इनके सम- 
न्वित रूप को मोक्ष का विधायक । श्रतः शैवागमों में वणित त्रिपुरा का सिद्धान्त 
कोई नवीन सिद्धान्त नहीं है। शैवों का आनन्दवाद तो स्पप्टत: औपनिपदिक झानन्द- 
वाद के समकक्ष है अथवा यों भी कहा जा सकता है कि उपनिपदों का आनन्दवाद 
ही प्रत्यभिज्ञा-दर्शन में जाकर प्रतिष्ठित हुआ है । 


इन ग्रमुख-प्रमुख दाशेनिक सिद्धान्तों के तुलनात्मक विवेचन से स्पष्ट हैँ कि 
शैवागम कोई पृथक से मौलिक दर्शन नही है प्रत्युत बेदिक धारणाओं का ही विशदी- 
कररणा है। इस सम्बन्ध में विद्वानों ने स्पष्ट कहा भी है कि--'आगमीं का निर्माण 
उपनिपदों की व्याख्या करने तथा उनके विचारों को विकेसित करने के लिये हुआ है 
इन दोनों का सम्बन्ध उसी प्रकार का है जैसे ईसाइयों के धर्म-प्रन्य वाइविल के 
प्राचीत और तवीन दोनों रूपों का है । डा० वी० वी० रामनन्‌ शास्त्री का विचार 
है कि झ्ागमों में केवल उपनिषदों के विचारों का ही विकास है और उनके अश्रतिरिक्त 
कोई स्वतन्त्र विचारधारा नहीं है !” स्वयं प्रसादजी ने भी लिखा है कि “श्रुतियों का 
ओर निगम का काल समाप्त होने पर ऋषियों के उत्तराधिकारियों ने निगम के 
श्रानन्दवाद का अनुसरण किया--विचारों में भी और क्रियाओं में भी ।” 

निगमागमों के दाशंनिक सिद्धान्तों के संक्षिप्त तुलनात्मक अ्रध्ययत के पश्चात्‌ 
हम अब बैदिक-दर्शन की पृष्ठभूमि पर प्रसादजी के काव्य का अध्ययन प्रस्तुत करेंगे। 
प्रसादजी से पूर्व की साहित्यिक पीठिका 

प्रसादजी के हिन्दी साहित्य में आगमन से पूर्व भारतेन्दु और महावीर प्रसाद 
हिवेदी ये दो महारथी हिन्दी में जन्म ले चुके थे। भारतेन्दु-युग स्ुक्रांति का काल 
था। पश्चिम की सम्पता के सम्पर्क में आने के कारण तथा अनेक सामाजिक एवं 


धामिक आन्दोलनों के सक्तिय होने के कारण आर्थिक और राजनीतिक, सामाजिक 
और धार्मिक मृल्यों में बड़ी तेजी से परिवर्तत होने लगे जिनका तत्कालीन साहित्य 





अभिनवमुप्ताचार्य : तंच्रालोक, आाह्लिक-८ । 


एस० एस० सूर्यचारायश शास्त्री : दी शिवाद्वेत्त आफ श्रीकण्ठ, पृष्ठ ६। 
« लिगघारण चर्द्रिका : भूमिका, पृ० २६७। 
काव्यकला तथा अन्य तिबन्ध, पृ० ५५। 


नरक दर २७ 


१५० छायावाद और बैदिक-दर्शन 


पर भी गहरा प्रभाव पड़ा | प्रेम, भक्ति और श्रूंगार के पुराने विषयों के साथ-साथ 
नये-नये विषय जिनमें राष्ट्रीयत्ता का स्वर प्रमुख था, अभिव्यक्ति पाने लगे। प्रथम 
बार ब्रजभाषा के साथ-साथ खड़ी बोली में भी कविता लिखी जानी प्रारम्भ हुई । 
अ्रीधर पाठक की रचनाओं में प्रकृति पहली बार काव्य का आ्रालम्बन वनी। 
द्विवेदी-युग (१८६३-१६१८) में खड़ी बोली को कविता के क्षेत्र में सबल 
माध्यम के रूप में प्रतिष्ठा मिली । भाषा और काव्य के विषय, दोनों ही क्षेत्रों में 
पर्याप्त परिष्कार हुआ । 'सरस्वती' पत्रिका ने कबिता को रीतिकालीन ग्रति 
खशुंगारिकता के कर्दम से निकाल कर नैतिकता के स्वस्थ धरातल पर लाकर 
प्रतिष्ठित किया । हिवेदी जी के नैतिकता के शअ्रत्यधिक आग्रह के कारण काव्य- 
सरिता परिष्कृत-परिमारजित तो हुई, पर उसका स्वच्छन्द प्रवाह कुष्ठित होने लगा, 
फलत: एक और भाषा गयवत्‌ हो गई और दूसरी ओर विषयों के चुनाव में 
पौराणिक मनोवृत्ति के कारण इतिवृत्तात्मक पद्यों का खड़ी बोली में ढेर लगते 
लगा । मानव-जीवन की सबसे प्रमुख झौर प्रवल प्रवृत्ति 'रांग' या “रति” पर 
अश्लीलता के भय से नैतिकता का ऐसा अंकुश लगा दिया गया कि इस युग के कवियों 
को प्रेम” का नाम लेने तक में भय होने लगा । परिणामस्वरूप द्विवेदी-य्ुग के 
अंतिम वर्षों में इस युग की समस्त काव्य-प्रवृत्तियों के विरुद्ध विरोध उभर कर आया 
और आने वाले वर्षों में नई पीढ़ी के युवक कवियों ने उन सभी मर्यादाओं (स्थृूलता, 
सुधा रवादिता, इतिवृत्तात्मकता, नीरसता आदि) को तोड़ डाला जिनका अब तक 
बड़े यत्न से संरक्षण किया गया था| प्रसाद 'प्रेम पथिक' और “मरना, तिराला 
'जुही की कली” और पंत 'वीणा' लेकर काव्य-क्षेत्र में श्रागे बढ़े । काव्य-शास्त्र ४ के 
सिद्धान्तों, परम्परा और रीति से मुक्त इस स्वच्छन्द काव्य को परम्परावादियों ने 
खीमकर 'छायावाद' नाम दे डाला तथा इस प्रवृत्ति के काव्य को “अस्पष्ट, गरुप्तगूढ, 
छायामयी, शुष्क विचारों का विजृम्भण तथा नीरस और अमानवीय * तक कह डालने 
में संकोच नहीं किया । इन नवोदित कवियों को आलोचकों के अनेक विरोध एवम्‌ 
कड़े प्रहार सहने पड़े, परन्तु इन्होंने अपने साहस को नहीं त्यागा और जब शने शर्ते: 
इस काव्य को उनके पाठकों द्वारा स्वीकृति मिलती गई तव आलोचकों का प्रतिवादी 
स्वर भी धीमा पड़ गया । प्रसादजी छायावादी कवियों में श्रग्मज थे श्रत: प्रारम्भ में 
उन्हें ही इस धारा के इस काव्य के लिए पथ प्रशस्त करने का कार्य करना पड़ा । 
तदनन्तर निराला और पंत का विद्रोही स्व॒र भी इस धारा में आकर मिल गया । 
फिर तो इनके काव्य-स्वर में वह शक्ति श्राई जो देखते ही बनती है । 
प्रसादजी के काव्य को हम दा्शमिक प्रभाव के सुसम्बद्ध अध्ययन की सुविधा 
की दृष्टि से तीन भागों में विभाजित कर सकते हैं-- 


१. रामचन्द्र शुक्ल : हिन्दी साहित्य का इतिहास, १० ६०४। 
२. आचाय॑ महावीरप्रसाद द्विवेदी : संचयन, पृ० १०६ ॥। 


प्रसादजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव १५१ 


(१) प्रसादजो की प्रारम्भिक रचतनाएँ--चित्राधा र, प्रेम पथ्रिक, कश्णालय, 
महा राणा का महत्त्व, कानन कुसुम । 

(२) भध्य-्युग की रचनाएँ--करना, आँसू, लहर । 

(३) उत्तर युग की रचनाएँ--कामायनी । 


प्रसादजी की प्रारम्भिक रचताएँ ; 

प्रसादजी की मध्य और उत्तर युग की रचनाश्रों की ही छायावादी-काब्य के 
अन्तर्गत गणना होती है। उनकी रचनाओं पर दाशंनिक प्रभाव दिखाने के लिए 
प्रारम्भिक रचनाओं का अध्ययन भी महत्त्वपूर्ण और आवश्यक है, क्योंकि उनकी 
प्रारम्भिक रचनाओं में वे सब सूत्र निहित हैं जिनका विस्तार उनके परवर्ती काव्य में 
हुआ है | उनकी प्रारम्भिक रचनाओं में से केवल “चित्राधार, 'प्रेमपथिक' श्रौर 
“काननकुसुम' को ही लेकर उन स्थलों को दिखाने का प्रयत्न करेंगे जिनका सम्वन्ध 
दर्शन से हैं । शेप दो रचनाएँ दर्शन और अध्यात्म की दृष्टि से नगण्य होने के कारण 
अध्ययन का विषय नहीं बनाई गई है । 

विन्नाधार--चित्राधार प्रसादजी को धार/्थ के २० वर्षों तक की उन फुट- 
कर रचनाश्रों का संग्रह है जो समय-समय पर 'इन्दु' नामक पत्र में निरन्तर प्रकाशित 
होती रही थीं । इसमें गद्य और पद्च दोनों प्रकार को रचनाएँ संग्रहीत हैं। गद्यात्मक 
रचनाएँ खड़ी बोली में निबद्ध हैं और पद्म की भाषा ब्रज है। दार्शनिक भ्रध्ययन की 
दृष्टि से चित्राधार के अन्त में 'पराग' और “मकरन्द-विन्दु' शीर्षक के अन्तर्गत संग्रहीत 
रचनाएँ ही महत्त्वपूर्ण हैं जिन पर यहाँ चर्चा करनी है, क्योंकि इन्हीं रचनाओं में 
जिज्ञासा और रहस्य के अंकुर द्रष्टव्य होते हैं जिन पर उपनिपदों की विचारधारा 
का थोड़ा-सा प्रभाव लक्षित है । 

ब्रह्म की सत्ता में विश्वाल--वेद उपनिषद्‌ और तदाश्रित साहित्य और दर्शन 
एक परम सत्ता के श्रस्तित्व में विश्वास रखते हैं, उसकी अनेक प्रकार से चर्चा करते 


हैं । वेदों में उस तत्व का इन्द्र, अग्नि, वरुण, शिव, रुद्र आदि विभिन्‍न नामों से 
स्तवन हुआ है। 


प्रसादजी आरम्भ से ही एक परम सत्ता में विश्वास रखने वाले धर्म-प्राण 

साधक थे। उनके सम्पूर्णो-साहित्य एक ब्रह्म में श्रास्था, श्रद्धा और विश्वास का 

साहित्य है। उनके सम्पूर्ण साहित्य पर आस्तिकता की प्रवल छाप है। वह एक ही 

विधाता के विधान में अटल विश्वास रखते हैं--'करत, सुनत, फल देत, लेत सच 

तुमहीं, यही प्रतीत । (१० १८६) सब कुछ वही कर रहे हैं, जीवन की नैया भी 
उन्हीं के सहारे चल रही है और जीवन का लक्ष्य भी वही प्रभु ही है। 

“नाथ तिहारे सहारे चलावत, 

लक्ष्य तु ही यह जीवन-लैया ” (वहो, पृ० १८३) 


१. “एक सद्दिप्रा बहुधा वर्दानति', ऋग्वेद १,१४६, ४६ । 


भर . . .छायावाद और वैदिक-दर्शन 


ब्रह्म के दो रूप--वेदिक-दर्शन में ब्रह्म के दो रूपों--निगरु णा और सग्रुण का 
उल्लेख हुआ है ।" निग्रु सा स्वरूप का ठीक-ठीक वर्णान न कर सकने के कारण वैदिक 
ऋषि उसका निर्वेचन 'नेति-नेति' अर्थात्‌ “व इति न इत्ति' वह ऐसा भी नहीं है, ऐसा 
भी नहीं है', इस रूप में करते हैं । वस्तुत: वह अवरानीय कहा गया है।* स्वयं सुरदास 
ने निगु ण ब्रह्म को गूँगे के गुड़ के स्वाद की भाँति अविगत गति वाला कहा है, क्योंकि 
वह रूप-रेखा-गुन जाति जुगति से रहित है, ऐसे निराकार-निगु णा को मन कैसे पकड़ 
सकता है, अत: उसके आलम्बत बनने में कठिनाई आती है । उसकी अनुमति की 
श्रभिव्यक्ति में तो और भी ग्रधिक कठिनता का अनुभव हीता है । पर सहृदय भावुक 
मन उस पर गुणों का आरोप कर उसे भावना का विषय वना लेने में समर्थ हो जाता 
है । वह उसे सर्वेशक्तिमान, सर्वव्यापक, दयालु, करुणानिधि आदि अनेक नामों से 
सम्बोधित करने लगता है, तत्सम्बन्धी भावना में और अधिक प्रगाढता श्राने पर वह 
उस सत्ता के साथ श्रपने हृदय का रागात्मक सामंजस्य स्थापित करते हुए उसे प्रिय, 
'प्रियतम, प्राशाधार, प्राशनाथ आदि सम्बोधनों से पुकारना भी प्रारंभ कर देता है भ्रौर 
प्रभू द्वारा उसकी कातर-वाणी की उपेक्षा कर दिए जाने पर निष्ठुर और मिर्मम आदि 
ह व्यंग्यपूर्ण विशेषणों के प्रयोग करने में भी वह नहीं चुकता | सहृदय की यह वृत्ति 
ह 'प्रमेश्वर के प्रति अत्यधिक प्रेम और भक्ति-भावना की परिचायक है | ब्रह्म का यह 
संगुरा रूप भक्त कवियों के साकारबाद (अवतारवाद) से भिन्‍न है । बह सग्रुण होते 
हुए भी निगुरा है और नि ण होते हुए भी सग्रुण है। दोनों रूपों में कोई अन्तर 
' नहीं है । वह सग्रुण रूप में सर्वव्यापकर है और निभ्रु ए रूप में सर्वातिशायी इसलिए 
उपभनिषदों ने उस तत्व को विरोधी ग्रुणों के श्राश्रय-रूप में वशित किया है । 

प्रसादजी ने भी ब्रह्म के दोनों स्वरूपों का वर्णन किया है। उसके सर्वव्यापक 
रूप की चर्चा करते हुए कहते हैं--- 

'छिपि के झगड़ा क्‍यों फैलायो ? 
मंदिर मस्जिद गिरजा सब में खोजत सब भरमायों । 


>< ् ६ 
लौलासय सब ठौर श्रहों तुम, हमको यहै प्रतीत, (वही, १० १८५) 
संसार के समस्त पदार्थों की प्रभु से उत्पत्ति, और उन सब में उसकी व्याप्ति के 
सिद्धान्त को दार्शनिक क्षेत्र में 'सर्वेवाद' अथवा सर्वात्मवाद के नाम से पुकारते हैं ॥ 
वह करु-करा में समाया हुआ है ऐसा भाव बेद और उपनिषदों में विस्तार के साथ 


आया है जिसकी चर्चा दर्शन वाले अध्याय में कर आए हैं । यजुर्वेंद के ४०वें श्रध्याय 





१. देखिए, वैदिक दशन का स्वरूप, पृ० शुप-६१ (यही शोध-प्रंथ) । 

२. बृह० उ० २,.३, ६ । 

३. 'एकी देव: सर्वभूतेषु ग्रूढः सर्वव्यापी सर्वश्नतान्तरात्मा। 

कर्माध्यक्ष: स्वेभुताधिवासः साक्षी चेता केवलोनिगु राश्च । (श्वे० उ० ६११) 


बजे है. प्र 
प्रसादजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव १५३ 


का प्रथम मंत्र 'ईशवास्थमिरद सर्व यत्किच जगत्यां जगत्‌' सृष्टि के प्रत्येक 'पंदार्न मे 
उसकी व्यापकता के सथ्य को प्रमारित्त करता है | सृष्टि के प्रत्येक पदार्थ में सौन्दर्य 
दृष्टिगोचर होता है वह उसी का है । हा र्ज 
यह भाव प्रसादजी की “विनय आदि रचनाओं मे व्यक्त हुआ है । वे कहते 
है कि “पृथ्वी और जल, भ्रग्नि और आकाश, वायु और सूर्य, चद्धमा और सज्जन 
सब में उसका ही सौन्दयं समाया हुआ है । उसकी विरुद्ध धर्माश्रयता पर प्रकाश 
डालते हुए कहते हैं “कि जो ब्रह्म सवेग्यापक है वही सवसे परे भी है, वह सूक्ष्म होते 
हुए भी वसुधा को धारण करता है, वह शब्द में निवास करता है, पर शब्द उसका 
पार नहीं पा पाते, उसकी महान्‌ महिमा का कोई भी गुशा-गान नहीं करता (विनय )। 
उपनिपदे उस ब्रह्म का निवास-स्थान मनुष्य के हृदय-स्थल को बताती हैं (इहैव अन्त: 
शरीरे सौम्य स पुरुष:, प्र० उ० ६,२) 'विभो' शीर्षक कविता में प्रसादजी ने भी उत्त 
सर्वलोके बिहारी को हृदय के मध्य निवास करने वाला बताया है 'प्यारे मनुष्य उर 
मध्य निवास तेरो ।' (पृ० १८०)। 
रहस्य-भावना--/चित्राधा र' में जिज्ञासा और रहस्य के सूत्र भी विद्यमान 
हैं। यह रहस्य-भावना सर्वात्मिवादो दृष्टिकोश पर प्राधारित है जिसमें कबि वस्तु में 
तिहित सौन्दर्य के दर्शन से अज्ञात सत्ता के जानने की आतुरता प्रकट करता है । कवि 
का जिज्ञासु मन प्रभात-कुसुम को सम्बोधित करते हुए पूछता है--- 
'कहो तुम कौन लक््यो शुभ रूप, 
गही इतनी प्रतिमा सुअनूप । 
पड़्यों तुम पे कहु कौन प्रकाश, 
इह्ौ तुम मारहि लखात विकास ।! 
रहस्य-भावतता में कवि की आत्मा का विश्वात्मा से रागात्मक (सामंजस्य ) सम्बन्ध 
स्थापित हो जाता है। इस स्थिति में कवि अपने प्रियतम से विरह-मिलन की अनेक 
भावपुरणों दशाप्रों का माधुयंपूर्ण वर्णन करता है। स्वप्नावस्था में कवि की आत्मा 
का परमात्मा से मिलन हुआ, पर पपीहे के मधुर स्वर ने स्वप्न भंग कर दिया, जाग- 
रण होने पर भ्रभु चले गये। उनके चले जाने पर कवि ने अपने प्रिय को विदाई! 
शीषेक कविता में बड़ी ही भावपूर्ण विदाई दी है, कवि ने प्रसंगानुकूल अपने प्न्तर- 
की सारी पीड़ा काव्य में उंड़ेल दी है। 
'पराग' और मकरन्दबिन्दु' में रहस्य से सम्बन्धित प्रन्य दर्शाओं --यथा प्रभ 
के प्रति प्रशय-भावना, मिलन की आकांक्षा, व्याकुलता, उपालम्भ, अननन्‍्यता के भाव 
का भी चित्रण हुआ है । 


इस विवेचन से स्पष्ट है कि प्रसादजी की प्रारहि 
प्रेम, अध्यात्म और दर्शन, जिज्ञासा और विरह-मिलन 
नत्ददुलारे वाजपेयी ने ठोक ही कहा है कि... 
तो प्रसादजी प्रेमाख्यानक शंग(री कवियों की 


भेक रचना में ही रहस्प और 
के भाव विद्यमान हैं। श्री 
“यदि चिब्राधार में जिज्ञासाएँ न होतीं, 
श्रेणी से उठकर उच्चंत्तर रनस्य-भावत्ता- 


ःश्ध्र्ड छायावाद और वेदिक-दर्शन 


का सृजन न कर पाते ।* 
कानन कुसुम--उनकी प्रारम्भिक रचनाओं में फुटकर कविताओं का दूसरा 
संग्रह है--'कानन कुसुम' जिसमें १६०६ से १६ तक की रचनाएँ संकलित हैं। यह खड़ी 
बोली की कविताओं का उनका प्रथम संग्रह है। तब से श्रव॒ तक इसके कई संस्करण 
निकल चुके हैं । षष्ठ संस्करण में ४६ कविताएँ हैं जितमें कुछ पौरारिक(यथा भारत, 
- श्रीकृष्ण जयल्ती) तथा कुछ ऐतिहासिक (यथा वीर बालक, शिल्प-सौन्द्य) हैं। 
इन कविताओं की कथा प्राचीन होने पर भी उनका निरूपण और दृष्टिकोण बआाधु- 
निक है तथा ये कविताएँ द्विवेदी-युगीन काव्य की भाँति इतिवृत्तामत्मक नहीं 
-हैं। प्रकृत्ति के चित्रण में भी नूतनता है। अनेक रचनाओं मे प्रसादजी की 
रहस्य-भावना के दशन होते हैं। कुछ कविताओं का विषय प्रेम, विनय और भक्ति 
है। उन्होंने अपने उपास्य को दीन-बन्धु, करुणा-समुद्र, सच्चिदानन्द आदि नामों से 
"सम्बोधित किया है। उनका उपास्य रसपूर्णा, रूपवान्‌ एवं सग्रुणा भ्रवश्य है, पर वह 
भक्तिकालीन भक्त-कवियों के उपास्य राम और कृष्ण की भाँति साकार नहीं है। 
उन्तके उपास्य सग्रुण होते हुए भी निराकार हैं । 
वेदों में परमात्मा का ऋषियों ने अनेक नामों से स्तवन किया है । इन्द्र और 
“वरुण की स्वुतियों में भक्ति और रहस्य, प्रार्थना और झ्ात्म-निवेदन के तत्व एक साथ 
देखे जा सकते हैं। ऋग्वेद के सप्तम मण्डल में ऋषि वसिष्ठ द्वारा वरुण को संबोधित 
किए गए सुक्तों में स्तुतियों के विभिन्न रूप (भक्ति, रहस्य, श्रात्मनिवेदन, व्याकुलता, 
शररणागति) मिलते हैं । कहीं उससे मिलने की, दर्शनों की आकांक्षा प्रकट की गई है, 
कहीं तादात्म्य की (ऋग्वेद ७,८०,३), कहीं हिसा-शुन्य पूर्व-मित्रता की स्मरण 
कराया गया है (वही ७,८८,५), कहीं उसकी दयालुता का ग्रुणायान किया गया है 
-(७,८७,७), कहीं उससे पाप और किए गए अपराधों की क्षमा माँगी गई है (७,८६, 
५) | ७,प७वें सूक्त में तो ऋषि की विह्नलता मर्मस्पर्शी है। वह कहता है--रजा 
वरुण, तुम्हारे मिद्‌ठी के मकान को मैं न पाऊँ (सोने का घर श्र्थात्‌ श्रमरत्व की 
स्थिति पाऊँ ) शोभन, घन, वरुण मुझे सुखी करो, दया करो ।* | 
वैदिक ऋषियों की प्रणति और आत्मनिवेदन-सग्वन्धी ये स्तुतियाँ और 
-प्रार्थनाएँ कालान्तर में भागवत-सम्प्रदाय में जाकर भक्ति-रूप में श्रतिष्ठित हा गई । 
अ्रवतारवाद की प्रतिष्ठा हुई और साथ ही इष्ट के प्रति माधुय॑भाव का संयोग रा 
हो गया । फलतः नवधा-भक्ति की परम्परा चल पड़ी । मर्यादा पुरुषोत्तम राम और 
वृन्दावन-विहारी कृष्णा की भगवान्‌ू-रूप में प्रतिष्ठा हुई श्रीर फिर इनको माध्यम 
चनाकर जो अनेक भावभीनी सुमनांजलियाँ अपित की गईं उनसे कविता-कानन दि 
“एक अभ्रृतपुर्व मादकता छा गई | तुलसी और सुर, चंतन्य और मीरा की इसी श्रर्ठी 
१. नन्ददुलारे वाजपेयी : प्रसाद, पृ० ६६ ॥ 
“२. ऋग्वेद ७,८९६,१ | 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव बे १५४ 
के भक्तों में गणना होती है। यह परम्परा भारतेन्दु-युग तक चलती रही। स्वयं भारतेन्दु 
“राघाकृष्ण' के माघुय-भाव के उपासक थे। पर द्विवेदी-युग में भक्ति का यह स्वरूप 
चदला । भक्ति का आलम्वन किसी संगुण-साकार को न बनाकर सगुण निराकार 
को बनाया गया जो वैदिक उपासना (भक्ति) के अधिक निकट है । छायावादी कवियों 


में उच्च जीवन और मोक्ष के साधक-रूप दिनय और भक्ति का यहीं स्वरूप देखने को 
मिलता है। 


प्रसादजी आरम्भ में भक्त थे जैसा कि उनकी अनेक भावपूर्ण रचनाओं से 


प्रमाणित होता है, पर बाद में उनका भक्त दार्शनिक बन गया । इसके विपरीत 
निराला का दाशेनिक अन्त में भक्ति में पयेवसित हुआ । 


प्रसादजी पूजन भी किया करते थे। इस पूजन के उद्देश्य के विपय में उन्होंने 
स्वयं लिखा है--“निराशा में, श्रशास्ति में, सुख में उस श्रपूर्व सुन्दर चन्द्र की भक्ति- 
रूपी किरणों तुम्हें शान्ति प्रदान करेंगी । और यदि तुम्हें कोई कष्ट हो, तो श्रशरण, 
शरद्‌ चरण में लौटकर रोझोो, वे अश्रु तुम्हें सुधा के समान सुखद होंगे और तुम्हारे 
सब संताप हर लेंगे ।”” प्रसादजी की भक्ति-भावना पर, प्रेम और श्रृंगार पर भारतेन्दू 
जी का प्रभाव भी स्पष्ट पड़ा है। अब उन स्थलों की परीक्षा करेंगे जहाँ वैदिक 
विचारधारा के अनुकूल भावाभिव्यक्ति हुई है। यहाँ एक बात और ध्यातव्य है कि 
प्रसादजी की भक्ति-भावना में उतनी तल्लीनता नहीं आ पाई है जैसी भक्त-कवियों 
और भीरा आदि में देखी जाती है। उनकी रचनाओं में प्रेम, अध्यात्म और दर्शन 
को ही प्रमुखता है। प्रकृति-परक रचनाओं में रहस्य के अंकुर विद्यमान हैं । कवि 
प्रसाद की प्रारम्भिक रचनाओं में सर्वात्मवाद का स्वर सबसे अधिक प्रमुख है । वे 


सृष्टि को समस्त वस्तुओं में उसी की ऋॉँकी प्राप्त करते हैं। उस ईश्वर की सबे- 
व्यापकता का वर्णन करते कवि नहीं थकता। 


सर्वात्मवाद : 


आस्थावान्‌ कवि 'प्रभो ! ' शीर्षक रचना में परमेश्वर को सम्बोधित करके कहता 
है कि---“विमल इन्दु की किरणों तेरे ही प्रकाश का पता देती हैं, सागर के विस्तार 
में तेरी दया के प्रसार के दर्शन होते हैं तरंग-मालाऐं तेरी ही प्रशंसा का गान गा 
रही हैं, चाँदनी में तेरी मुस्कराहट देखी जा सकती है, तेरे हँसने को घुन में नदियाँ 
कलकंल करती बही जा रही हैं। तुम प्रकृति-हूपी कमलिसी को प्रकाशित एवं 
प्रफुल्लित करने वाले सूर्य हो ।” (पृ० १०२) यहां प्रकृति के पीछे कवि एक विराट 
'पुरुष की अनुभूति करने लगा है| 'कानन कुसुम' की दूसरी कविता में भी भगवान 
को उस 'महासंगीत' के रूप में सम्बोधित किया गया हैं जिसकी ध्वनि विश्व-बीणा 
जाती है। नमस्कार” शीर्षक रचना में कवि ईश्वर को “विश्वग्ृहस्थ' के रूप में देखता 





२. चित्रधार : भक्तिलेख, पृ० १३७। 


१५६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


है, चन्द्र, सूर्य भर तारे इस विश्व-गृहस्थ के मंदिर के दीपक हैं । वेद और उपनिषदों- 
का से ख के अनुरूप ही परमेश्वर की सर्वव्यापकता और उस एक ही तत्व के अनेक 
रूपों में विद्यमान" होते का भाव “मंदिर' शीर्षक कविता में व्यक्त हुआ है। कवि 
कहता है कि जब वह प्रभु जल, भूमि, अनिल, अनल, आकाश, चन्द्रमा सब में व्याप्त 
है तो फिर वह मंदिर में भी अवश्य होना चाहिए (पृ० ५-६) । वही अनेक रूपी होकर 
पूजित हो रहा है-- ॥ 
“यों ही अनेक रूपी बतकर कभी प्ुजाया। 
लीला उसी की जग में सब में वही समाया ॥ . (पृ० ५-६) 

आकाश उस प्रभु का सुन्दर वितान है और यह विश्व उसका अनन्त मंदिर है। 
कुसुमित-कानन की कमनीयता में कवि को उसी परमेश्वर का सौन्दर्य प्रतिविम्बित 
प्रतोत होता है (प० ८३)। ब्रह्म-सम्बन्धी अनुभूति की श्रनिवंचनीयता का भाव 'भाव- 
सागर' शीर्षक कविता में व्यक्त हुआ है ( पृ० ८१ ) । प्रसादजी ने “मकरन्द-विन्दु' शीरप॑क 
रचना में ब्रह्म के दोनों रूपों--सर्वातिशायी और सर्वव्यापक--का वर्णन उपनिपदों 
के आधार पर ही तनिक विस्तृत रूप से किया हैं| कबि कहता है कि---/बह 
(परमेश्वर ) पुरातन है और विश्व का प्रथम और परम आदर्श है | वह सनातन तत्व 
है, आनन्द से युक्त और शक्ति-समन्वित है, वह प्रकृति से परे भी है और सज्जनों के 
मध्य कमल की भाँति' खिला रहता है, विश्व उसकी चित्‌ सत्ता से सत्तावान है, वह 
व्योम में श्ोत-प्रोत है, उसका हृदय-कमल में अपरोक्ष अनुभव किया जा सकता 
है, यह विश्व उसी का अ्न्नसय कोश है, समस्त अणुओं को गति प्रदान करने वाला, 
विज्ञानवान्‌ और ज्ञानों का आधार है (पृ० ६३-९४) । 

प्रसादनी की अद्दं त-भावना का प्रारम्भिक रूप कानन-कुसुम की रचताग्रों 
में बीज-रूप में विद्यमान दृष्टिगोचर होता है । श्रद् त-भावना के अन्तर्गत मनुष्य में 
स्थित आत्मा और ब्रह्माण्ड में स्थित परमात्मा में कोई तात्विक भेद नहीं होता। 
यह आत्मा ब्रह्म ही है, ऐसा उपनिपद्‌ स्पष्ट कहते हैं 'अयमात्मा ब्रह्म // प्रसादणी 
कहते हैं-- 

“फिर वह हसारा हम उसी के, वह हमीं, हम वह हुए 

तब तुम्त न मुझसे भिन्‍त्र हो, सब एक ही फिर हो गए॥  (पृ० ३१) 
यही भाव '"मर्मकथा' शीर्षक रचना की कतिपय पंक्तियों में व्यक्त हुआ है । 

रहस्य-भावना--यद्यपि तात्त्विक दृष्टि से श्रात्मा और परमात्मा में कोई 
मौलिक अन्तर नहीं है, पर श्रविद्या के कारण ह्वैत का आ्राभास होता है। जब जीव 
को यह ज्ञात हो जाता है कि वह स्वयं परमात्म-तत्व अथवा उसका अ्रंश या धिम्व 


१. “एकस्तथा सर्वभ्रूतान्तरात्मा रूप॑ रूप प्रतिर्षो बहिश्च । 
कठोपनियद्‌ ५,१०-११ 


२. बृहण उ० ४,४,५ | 


असादजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव श्भ्छ 
'है तव उसके अन्तर में उस परमात्म-तत्व को प्राप्त करने की जिज्ञासा जागृत होती 
है, कौतृहूल और विस्मय का भाव अंकुरित होता है, स्वप्तादि में क्षरिक मिलन के 
'सुख की अनुभूति से आ्रात्मा के प्रफुल्लित हो उठने पर पुनः शाश्वत मिलन की प्रवल 
आकांक्षा जग पड़ती है, उसके दर्शन के अभाव में वह व्यथा, वेदना, श्राकुलता, टीस 
और पीड़ा' का अनुभव करता है। सभी रहस्यकादी संतों और कवियों ने विरह- 
मिलन की विभिन्न स्थितियों के चित्र प्रस्तुत किए हैं । 

प्रसादजी के इधर के काव्य में भी रहस्य के अंकुर, विरह-मिलत की भाँकी 
उसके स्मरण से व्यथित' हो जाने के अनेक चित्र बिखरे मिलते हैं ! 

'प्रथम-प्रभात' शीर्षक रचना में कवि ने उस दिव्यानुभूति का वर्णन प्रस्तुत 
किया है जिसके स्पर्श से उसका शून्य हृदय 'रागरंजित हो गया, उसे प्रतीत हुआ कि 
जैसे उसने प्रेम के निर्मल तीर्थ में अभी-प्रभी स्तान किया है और उस स्नान के परि- 
णामस्वरूप उसका अस्तर्मत एक पावन उत्साह से भर उठा है (पृ० १६), उसके 
मधुर, कोमल स्पर्श से अन्तर और बाह्म की सारी ऋतु भी परिवर्तित हो गई । 

“दृश्य सुन्दर हो गए, मन में श्रपुर्वे विकास था ।' 
आन्‍्तरिक और बाह्य सब में नव वसंत विलास था॥”' (पृ० १९) 
“विरह' रचना में कवि कहता है कि उसकी आत्मा जब परमात्मा से संयुक्त थी तब 
वह पूर्ण थी, पर जब से वह अपने मूल स्रोत परमात्मा से विलग हुई तव से विरह-ही- 
विरह की अनुभूति हो रही है (पृ० ६६) | महादेवी जी ने भी 'जीवन को विरह का 
जलजात' कहकर यही भाव व्यक्त किया है। "तुम्हारा स्मरण' में कवि ने प्रभ के 
स्मरण से उत्पन्न विचित्र प्रभाव की अनुभूति का मािक वर्णन प्रस्तुत किया है । 
वह उनके स्मरण-जनित सुख में इतना मब्त हो जाता है कि दुःखमय संसार की 
पीड़ा विलीन हो जाती है। उसकी स्मृति के नैरन्तर्य में भ्रन्ततोगत्वा विश्व-बोध की उप- 
लब्धि भी हो जाती है जिसके फलस्वरूप फिर कभी मनुष्य को रुदत नहीं करना पड़ता 
(पृ० ६०) । उपनिपदें कहती हैं कि यदि जीवात्मा ने हृदयेश को जान लिया तो वह 
शोक और पाप के समुदाय से तर जाता है, हृदय की ग्रांठ खुल जाती है---'तरति 
शोक॑ तरति पाप्मान गुहाग्रन्थिम्यो विमुक्तोष्मृतो भवति ।”* यही भाव प्रसादजी की 
'करुणा-कुंज' कविता में व्यक्त हुआ है । 

प्रभु से मिलल की आतुरता का भाव 'मिल जाओ गले” शीर्षक रचना में: 
मिलता है। इसो प्रकार 'याचना' और “प्रियतम” रचनाश्रों में आत्मनिवेदन तथा 
उनके दूगों में पुतली बनकर चमकते रहने की अभिलापा प्रकट की गई है। “मोहन 
“गंगासागर' और -पतित पावन' शीर्षक कविताओं में रहस्प-भावतरा और शरणागति 

के भाव अशभिव्यक्त हुए हैं। 'महा-क्रीडा! रचना' में कवि ने प्रभु को अपने चितचकोर 
के रूप में देखा है । कवि का चितचोर कवि की दृष्टि से बच कर जा कहाँ सकता 





१- मुण्डकोपनिपद्‌ ३,२,६ । 
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है, वह चाहे जहाँ रहे कवि की आ्रात्मा उसे ढूँढ ही लेगी (पृ० १०)। 
प्रसादजी ने ऊपा-पट से युक्त प्रकृति को पुरुष की सहचरी कहा है। इन दोनों 
के खेल से सृष्टि का प्रपंच फैलता है--- 
ै “नित्य नृतन रूप को उसका बना कर देखते । 
बह तुम्हें है देखती, तुम युगल सिल कर खेलते ॥! (१०११) 
यह वर्णोन उपनिषदों की भावना के अनुरूप है। प्रकृति पुरुष के आधिपत्य में रहकर 
सृष्टि का कार्य करती है ।* 
एकाध स्थल पर अ्रपवाद-रूप में शांकर मायावाद की भलकी भी देखने को 
मिलती है, यथा निम्न पंक्तियों में--- 
“चले जा रहे वेग भरे किस और को, 
सृग-मरीचिका तुम्हें दिखाती छोर को । 
किन्तु नहीं है पथिक ! वह जल है नहीं, 
बालू के मेंदान सिवा कुछ है नहीं ॥” (पृ० १३) 
प्रसादजी सृष्टि को सत्य ही मानते हैं, क्योंकि वह (परमेश्वर) स्वयं इसमें व्याप्त 
है । सृष्टि के करा-कर में सौन्दर्य का दर्शन करने वाला कवि प्रकृति को मिथ्या 
मानकर उड़ा ही नहीं सकता । श्रतः यह उदाहरण श्रपवाद-रूप में ही ग्रहण किया जा 
सकता है । 
प्रेम पथिक---'प्रेम-पथिक” का खड़ी बोली का प्रथम संस्करण सं० १६७० 
में प्रकाशित हुआ था । प्रसादजी ने इसे सन्‌ १९६२ में ब्रजभाषा में लिखा था, यह 
उसी का परिवर्तित, परिवरद्धित, तुकान्त-विहीन हिन्दी रूपान्तर है ।* 
प्रेम-पथिक पुतली और एक युवक हृदय के प्ररयय की कथा है जिसमें तरुणी 
प्रेयसी पुतली का किसी श्रन्य से ग्रन्थि-वन्धन हो जाता है। निराश युवक भग्न-हृदय 
होकर जीवन के क्षणों को, इधर-उधर भटक कर, आँसू वहा कर व्यतीत करता है। 
एक दिन उसे तापसी का वेश धारण किए पुतली के दर्शन होते हैं। पता चलता है 
कि उसके पति की मृत्यु हो गई और ससुराल में जब उसके साथ अभद्र व्यवहार होने 
लगा तो वह अपने शील की रक्षा करती हुई एक वृद्ध की सहायता से कुटिया में तापसी 
का जीवन व्यतीत करने लगी । रहस्य खुलने पर दोनों बड़े स्नेह से मिले, क्योंकि वे 
दोनों विछ डे हुए प्रेमी-प्रेमिका ही थे । पथिक ने विश्व-प्रेम की व्याख्या करते हुए 
उसे सान्त्वना दी । 
प्रेम-पथिक यद्यपि स्वच्छन्द वृत्ति से लिखा गया एक छोटा-सा खण्ड-काव्य 
है जिसकी कथा प्रेम-भाव पर आधारित है। पर यह प्रेम-भाव पर्याप्त स्वस्थ, प्रांजल 
एवं व्यापक है | श्री रामनाथ “सुमन” ने ठीक ही लिखा है कि 'हिन्दी में सात्त्विक प्रेम 





4 दे० इवे० ४,१०॥। 
२. प्रसाद का निवेदन : प्रेम पथिक। 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १५६ 


का चित्रण करने वाला ऐसा दूसरा काव्य नहीं लिखा ग्रया । कवि के जीवन की 
सम्पूर्ण सात्त्विकता मानो सिमट कर यहीं एकत्र हो गई है, इतने निखरे, घुले, पवित्र 
रूप में हम कवि प्रसाद का कहीं दर्शन नहीं पाते । वाजपेयीजी का यह कथन भी सत्य 
है कि 'प्रेम-पथिक का यह छोटा-सा कथानक कवि के स्वच्छ जीवन-क्षण में लिखा 
गया है ।* 
किशोर श्रपनी प्रेयसी पुतली को आन्तरिक स्वर्ग में रमणा करने की बात 
कहता है, निष्कामभाव से पुलकित होकर आत्म-समपेण करने के लिए प्रेरित करता 
है और विश्व-प्रेम में अपने को मिला देने के लिए उत्साहित करता है, बयोंकि उसे 
प्रतीत होता है कि 'यह विश्व स्वयं ही ईश्वर है! (पु० ३०) | दाशंनिक-दृष्टि से यह्‌ 
सर्वात्मवादी दृष्टिकोश है । इस विश्व में जितनी सुन्दरता विद्यमान है वह उसी 
सुन्दरतम की है (पृ० ३०) । सौन्दर्य-सुधा-सागर प्रभु की प्राप्ति ही मानव-जीवन का 
परम लक्ष्य है। उस प्रभु की प्राप्ति के लिए किशोर पुतली से आत्म-त्याग की वात 
कहता है। निष्काम-भाव से त्यागपूर्वक भोग की वात यजुर्वेद ४०, १ में भी आई है । 
मंत्र में कहा है--'तेन त्यक्तेन भुंजीथा' त्यागपूर्वक भोग करो । त्याग भाव से कर्म 
किये जाने पर मनुष्य को कर्मफल नहीं लगते ।* यही भाव प्रसादजी की निम्न पंक्तियों 
में व्यक्त हुआ है-- 
'्योछावर कर दो उस पर तन सन जीवन, सर्वस्व, नहीं । 
एक कामना रहे हृदय में, सब उत्सरग करो उस पर ॥४ 
कामना स्पष्टत: बनन्‍्धन का हेतु है और निष्काम भावमोक्ष का साधक, अतः वही अपे- 
क्षित है। झ्रागे किशोर पुतली से कहता है “कि हम और तुम दोनों ही उस सौन्दर्य 
'सुधासागर के करा हैं जो आनन्द का अम्वुनिधि है, भ्रतः प्रमुदित मन से उसी से मिलने 
के लिए चल पड़ो, वहाँ पर वियोग का क्षण भी फटकने नहीं पावेगा | वह एक ऐसा 
सिन्धु है जहाँ मिलन का अक्षय सम्मिलन हो सकेगा । (प० ३१-३२) और सचमुच 
वे दोनों प्रेम-पथिक सौन्दर्य-प्रेमनिधि से मिलने के लिए चल पड़ते हैं, जहाँ अ्खण्ड 
शांति रहती है । 
निष्काम प्रेम-साधना द्वारा यहाँ उस स्थिति के सम्पादन की ओर संकेत किया 
गया है जिसे उपनियदों में “मुक्तावस्था' कहते हैं जिसको प्राप्त करके फिर लौटना 
नहीं होता । | 
कवि की दृष्टि में प्रेम और प्रभु में कोई अन्तर नहीं है । प्रेम एक यज्ञ हेः 
जिसमें वासना और स्वार्थ की हृवि देनी होती है । वह एक पवित्र पदार्थ है जिसमें 
कपट को छाया भी चहीं रहती। प्रेम जगत्‌ की चालक शक्ति है। वह असीम 
ओर अपरिमित होता है । कवि इस पथ के द्वारा उस सीमा तक पहुँचने का उपक्रम 





१. कवि प्रसाद की काव्य साधना, पु० ४० । 
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श्ध्र्८ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


है, वह चाहे जहाँ रहे कवि की आत्मा उसे ढूँढ ही लेगी (पृ० १०)। 
प्रसादजी ने ऊषा-पट से युक्त प्रकृति को पुरुष की सहचरी कहा है । इन दोनों 
के खेल से सृष्टि का प्रपंच फैलता है-- 
“नित्य नूतन रूप को उसका बना कर देखते । 
वह तुम्हें है देखती, तुम युगल मिल कर खेलते ॥” (पृ०११) 
यह वर्णान उपनिषदों की भावना के अनुरूप है । प्रकृति पुरुष के आधिपत्य में रहकर 
सृष्टि का कार्य करती है ।* 
एकाध स्थल पर अपवाद-रूप में शांकर मायावाद की भलकी भी देखने को 
मिलती है, यथा निम्न पंक्तियों में- 
“चले जा रहे चेग भरे किस ओर को, 
मृग-सरीचिका तुम्हें दिखाती छोर को । 
किन्तु नहीं है पथिक ! वह जल है नहीं, 
बालू के सेंदान॒ सिवा कुछ है नहीं ॥ (पृ० १३) 
प्रसादजी सृष्टि को सत्य ही मानते हैं, क्योंकि वह (परमेश्वर) स्वयं इसमें व्याप्त 
है । सृष्टि के कण-करा में सौन्दर्य का दर्शन करने वाला कवि प्रकृति को मिथ्या 
मानकर उड़ा ही नहीं सकता । श्रत: यह उदाहरण अ्रपवाद-रूप में ही ग्रहण किया जा 
सकता है । 
प्रेस पथिक---'प्रेम-पथिक' का खड़ी बोली का प्रथम संस्करण सं० १६७० 
में प्रकाशित हुआ था । प्रसादजी ने इसे सन्‌ १६९६२ में ब्रजभाषा में लिखा था, यह 
उसी का परिवर्तित, परिवद्धित, तुकान्त-विहीन हिन्दी रूपान्तर है ।* 
प्रेम-पथिक पुतली और एक युवक हृदय के ग्रणय की कथा है जिसमें तरुणी 
प्रेयसी पुतली का किसी अ्रन्य से ग्रन्थि-बन्धन हो जाता है। निराश युवक भग्न-हृदय 
होकर जीवन के क्षणों को, इधर-उधर भटक कर, आँसू बह्मा कर व्यतीत करता हम 
एक दिन उसे तापसी का वेश धारण किए पुतली के दर्शन होते हैं ॥ पता चलता है 
कि उसके पति की मृत्यु हो गई और ससुराल में जब उसके साथ अभद्र व्यवहार होने 
लगा तो वह अपने शील की रक्षा करती हुई एक वृद्ध की सहायता से कुटिया में तापसी 
का जीवन व्यतीत करने लगी । रहेस्य खुलने पर दोनों बड़े स्नेह से मिले, क्योंकि वे 
दोनों विछ डे हुए प्रेमी-प्रेमिका ही थे । पथिक ने विश्व-प्रेम की व्याख्या करते हुए 
उसे सान्त्वना दी । 
प्रेम-पधिक यद्यपि स्वच्छन्द वृत्ति से लिखा गया एक छोटा-सा खण्ड-काठ 
है जिसकी कथा प्रेम-भाव पर आधारित है। पर यह प्रेम-भाव पर्याप्त स्वस्व, प्रॉजल 
एवं व्यापक है । श्री रामनाथ 'सुमन' ने ठोक ही लिखा है कि 'हिन्दी में सात्तिक प्रेम 





१. दे० एवे० ४,१०। 
२. प्रसाद का निवेदन : प्रेम पश्चिक। 


प्रसादजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव १्ध६ 


का चित्रण करने वाला ऐसा दूसरा काव्य नहीं लिखा गया ।" कवि के जीवन की 
सम्पूर्ण सात्त्विकता मानों सिमट कर यहीं एकत्र हो गई है, इतने निखरे, धुले, पवित्र 
रूप में हम कवि प्रसाद का कहीं दर्शन नहीं पाते । वाजपेयीजी का यह कथन भी सत्य 
है कि 'प्रेम-पथिक का यह छोटा-सा कथानक कवि के स्वच्छ जीवन-क्षण में लिखा 
गया है ।* 
किशोर अपनी प्रेयसी पुतली को आन्तरिक स्वर्ग में रमणा करने की बात 
कहता है, निष्कामभाव से पुलकित होकर आात्म-समपंण करने के लिए प्रेरित करता 
है और विश्व-प्रेम में अपते को मिला देने के लिए उत्साहित करता है, क्योंकि उसे 
प्रतीत होता है कि “यह विश्व स्वयं ही ईश्वर है' (पृ० ३०) | दाशेनिक-दृष्टि से यह 
सर्वात्मवांदी दृष्टिकोर है । इस विश्व में जितनी सुन्दरता विद्यमान है वह उसी 
सुन्दरतम की है (पृ० ३०) | सौन्दर्य-सुधा-सागर प्रभु की प्राप्ति ही मानव-जीवन का 
परम लक्ष्य है। उस प्रभु की प्राप्ति के लिए किशोर पुतली से श्रात्म-त्याग की वात 
कहता है । निष्काम-भाव से त्यागपूर्वक भोग की बात यजुर्वेद ४०,१ में भी आई है। 
मंत्र में कहा है--तेन त्यक्तेन भुंजीथा' त्यागपूर्वक भोग करो । त्याग भाव से कर्म 
किये जाने पर मनुष्य को कर्मफल नहीं लगते ।? यही भाव प्रसादजी की निम्त पंक्तियों 
में व्यक्त हुआ्नमा है--- 
'्योछावर कर दो उस पर तन मत जीवन, सर्वेस्व, नहीं । 
एक कामना रहे हृदय सें, सब उत्सग करो उस पर 0४! 
कामना स्पष्टत: बन्धन का हेतु है और निष्काम भावमोक्ष का साधक, अतः वही अपे- 
क्षित हैे। आगे किशोर पुतली से कहता है “कि हम और तुम दोनों ही उस सौन्दर्य 
'सुधासागर के करा हैं जो आनन्द का अम्बुनिधि है, अत: प्रमुदित मन से उसी से मिलने 
के लिए चल पड़ो, वहाँ पर वियोग का क्षण भी फटकने नहीं पावेगा । वह एक ऐसा 
सिन्धु है जहाँ मिलन का शअ्रक्षय सम्मिलन हो सकेगा ।' (पृ० ३१-३२) और सचमुच 
वे दोनों प्रेम-पथिक सौन्दर्ये-प्रेमनिधि से मिलने के लिए चल' पड़ते हैं, जहाँ अ्रवण्ड 
शांति रहती है । 
निष्काम प्रेम-साथना द्वारा यहाँ उस स्थिति के सम्पादन की ओर संकेत किया 
गया है जिसे उपनिषदों में “सुक्तावस्था' कहते हैं जिसको प्राप्त करके फिर लौटना 
नहीं होता । | 
कवि की दृष्टि में प्रेम और प्रभु में कोई अन्तर नहीं है । प्रेम एक यज्ञ है- 
जिसमें वासना और स्वार्थ की ह॒वि देनी होती है । वह एक पवित्र पदार्थ है जिसमें 
कपट को छाया भी नहों रहती। प्रेम जगत्‌ की चालक शक्ति है। वह असीम 
और अपरिमित होता है । कवि इस पथ के द्वारा उस सीमा तक पहुँचने का उपक्रम" 
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१६० छायावाद और वैदिक-दर्शन 
“करता है जिसके आगे कोई और राह शेप नहीं रह पाती--- 
“इस पथ का उद्दं श्य नहीं है श्रांत भवन में टिक रहना। 
किन्तु पहुंचना उस सीमा तक जिसके झ्रागे राह नहीं ॥” (पृ० २२) 
प्रसादजी ने कामायनी में जिस आननन्‍्दवाद की प्रतिष्ठा की है उसका प्रारम्भिक रूप 
'प्रेम-पथिक की इन पंक्तियों में देखने को मिलता है । श्रद्धा का सात्त्विक प्रेम मनु की 
“उस सीमा के पार ले जाता है जिसके आगे राह ही नहीं । 
स्पष्ट है कि प्रेम-पथिक प्रसादजी की प्रौढ रचना है। साथ ही विचार, भाव 
ग्रभिव्यंजना और कल्पना आदि की दृष्टि से छायावाद की सभी विशेषताएँ सर्वप्रथम 
इसी में समाहित दृष्टिगत होती हैं। भोलानाथ तिवारी का यह कथन सत्य है कि 
“प्रेम, यौवन, सौन्दर्य और आनन्द के इस अश्रमर गायक ने इसकी रचना करने तक 
लगता है कि उपनिषदों, शैव-प्रन्थों" "का अध्ययन ही नहीं कर लिया था अ्रपितु 
मनन और चिन्तन द्वारा उन्हें पच्चाकर श्रपना भी वना लिया था !”* 


मध्य युग की रचनाएँ : 
झरना--“भरना' की गणना प्रसादजी की प्रौढतर रचनाओं में होती है। इस 


के प्रकाशक का वक्‍तव्य है कि 'जिस शैली की कविता को हिन्दी साहित्य में श्राज 
“दिन 'छायावाद' का नाम मिल रहा है उसका प्रारम्भ प्रस्तुत संग्रह द्वारा ही हुआ 
'था । इस दृष्टि से यह संग्रह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है।* 
इसके वर्तमान संग्रह में सन्‌ १६१४ से १६२७ तक की सभी प्रकार की प्रौढ 
-और भ्रप्रौढ रचनाएँ हैं जिनकी संख्या ४७ है । इसकी दो कविताएँ---प्रथम प्रभात 
और प्रियतम 'कानन कुसुम” में भी संग्रहीत हैं, इस प्रकार कुल ४५ कविताएँ 
हैं | प्रकृति-परक ४-५ रचनाश्रों को छोड़कर सभी का विपय प्रेम और रहस्य-भावना 
“से सम्बन्धित है। कानन-कुसुम और प्रेम-पथिक की विवेचना के सम्बन्ध में यह दिखा 
आए हैं कि प्रसादजी का इस समय तक वेद, उपनिपद्‌ और शैव-प्रन्थों से परिचय 
ही नहीं हो चुका था श्रपितु उनकी चिन्ता-घारा को पचाकर श्रपना भी लिया था। 
उस दार्शनिक चिन्तन का प्रभाव उनकी इस रचना में प्रौढ रूप में देखा जा सकता है। 
ब्रह्म का स्वरूप-वर्रान--'चित्राधार! और “कानन कुमुम” में श्रौपनिषदिक 
“विचारधारा के अनुरूप ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध में थोड़ी चर्चा कर श्राए हैं। इस 
प्रसंग में वहाँ स्पष्ट कहा है कि ब्रह्म का निर्गुरस-निराकार स्वरूप काव्य का आलम्बन 
कठिनाई से वन पाता है अतः उसे भावना और काव्य का आलम्बन बनने के लिए 
'सग्ुण-निराकार बन कर आना होता है । उपनिपदों में 'सदेव सौम्येदमग्रासीदेकमेवा- 
“द्वितीयम्‌” कहकर उस ब्रह्म को समस्त सत्ता का सत्य और अहितीय कद्दा है। प्रसाद 





१. प्रसाद, ० २६ | 
२. छा० उ० ६,२,१ | 


प्रसादजी के काव्य पर वैंठिक दर्शन का प्रभाव १६१ 


जी भी यही कहते हैं-- 


“समस्त निषियों का चह श्राधार 

प्रभाता श्रखिल विश्व का सत्य 

लिए सब उसके बेठा पास 

उसे आवश्यकता हो नहीं ।! (पु०७३) 
'तुम' शीर्षक कविता में कवि ने निर्गुण और सगुरा दोनों रूपों की चर्चा की हैं। बैंदिक- 
विचार के अनुसार वे उसे ज्योतति-स्वरूप, पूर्णाकाम, विधि और निषेध की व्यवस्था से 
परे नेति-नेति” निर्भव, तिरामय और अखण्ड कहते हैं । कारण और कार्य सब कुछ 
वही है (प० ६१) । उपनिपदों में कहा है कि यह आत्म-रूप ब्रह्म प्रवचन, चुद्धि [तर्क ) 
अथवा बहुत सुनने से उपलब्ध नहीं होता--'नायमात्मा प्रवचनेन लम्यो न मेघया न 
बहुना श्रुतेन ।” स्पष्ट ही यहाँ ब्रह्म की प्राप्ति में तके बुद्धि का निषेध किया गया 
है। प्रसादजी भी उसे वुद्धि-विवेकादि के द्वारा भ्रलम्य बताते हैं-.. 

“बुद्धि के, चिबक के, या ज्ञान अनुमान के भी 

श्राये जो पंतग तुम्हें देखने, जले गये। 

बलिहारी माधुरी श्रनन्‍्त कमनोयता की, 

रूप वाले लोटने को पैरों के तले गये ॥! (पृ० ६१) 
यह सृष्टि की नाना नाम-रूप वाली साज-सज्जा उसी की है, यह प्रकृति का अपार 
सौन्दये उसी का अ्रपना रूप है। यह इतना मोहक और आकर्षक है कि यदि एक बार 
उसका प्राशधन इस अपने रूप को देख ले तो उस पर आसक्त हुए बिना नहीं रह 
सकता (पृ० १५) स्पष्टत: सृष्टि के प्रति यह सर्वंबादी दृष्टिकोश उपनिषदों के '्सव 
खल्विदं ब्रह्म" की भावना से श्रनुप्राणित होकर व्यक्त हुआ है । 

रहस्य-भावना -भरना में जिज्ञासा और रहस्य के अंकुर फूटकर फैलने लगे 


हैं। जिस प्रकार अथर्ववेद का ऋषि कौतूहलवश प्रश्न करता है कि 'यह्‌ सूये किसकी 
अभिलापा से दीप्तिमान्‌ है ? यह पवन कहाँ पहुँचने की इच्छा से निरन्तर बहता है ? 
ये सब जहाँ पहुंचने के लिए चले जा रहे हैं, उस आ्राश्यय को बताओ / पेंह कौन सा 
पदार्थ है --- 


“कव ? भ्रेप्सन्‌ दीप्यत ऊर्ध्वों अग्नि: क्‍्य ? भेप्सन्‌ पवते मातरिइवा 
यज्न भ्रपसन्‍्तोरभियन्त्यावृत: स्कम्मं त॑ त्र्‌हि कतसः स्विदेव सः ।*2 


इसी प्रकार भ्रसादजी पूछते हैं कि विकच सुमनों के समूह में कौन सुस्करा 
रहा है ? उपा में किसकी सधुरिमा है ? 





१. भु० उ० ३,२,३। 
२. छा० 3उ० ३,१४,१ । 
३. झआण् वे० १०,७,४। 


१६० छायावाद श्र वैदिक-द' 


“करता है जिसके आगे कोई और राह शेष नहीं रह पाती--.- 

“इस पथ का उद्द इय नहीं है श्रांत भवन में टिक रहता। 

किन्तु पहुचना उस सीमा तक जिसके श्रागे राह नहीं ॥” (पु० २: 
'प्रसादजी ते कामायनी में जिस आनन्दवाद की प्रतिष्ठा की है उसका प्रारम्भिक रु 
'प्रेम-पथिक की इन पंक्तियों में देखने को मिलता है । श्रद्धा का सात्त्विक प्रेम मनु 
'उस सीमा के पार ले जाता है जिसके आगे राह ही नहीं । 

स्पष्ट है कि प्रेम-पथिक प्रसादजी की प्रौढ रचना है। साथ ही विचार, भा 

अभिव्यंजना और कल्पना आदि की दृष्टि से छायावाद की सभी विशेषताएँ सर्वप्रथः 
इसी में समाहित दृष्टिगत होती हैं। भोलानाथ तिवारी का यह कथन सत्य है ६ 
“प्रेम, यौवन, सौन्दर्य और आनन्द के इस अमर गायक ने इसकी रचना करने तब 
लगता है कि उपनिषदों, शैव-अन्थों: “का अ्रध्ययन ही नहीं कर लिया था अपितु 
मनन और चिन्तन द्वारा उन्हें पच्चाकर अपना भी वना लिया था ।* 


“मध्य युग की रचनाएँ : 
झरना--“भरना' की गराना प्रसादजी की प्रौढतर रचनाओं में होती है। इस 


के प्रकाशक का वक्‍तव्य है कि 'जिस शैली की कविता को हिन्दी साहित्य में श्राज 
“दिन 'छायावाद' का नाम मिल रहा है उसका प्रारम्भ प्रस्तुत संग्रह द्वारा ही हुआ 
'था | इस दृष्टि से यह संग्रह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है।' 

इसके वर्तमान संग्रह में सन्‌ १६१४ से १६२७ तक की सभी प्रकार की प्रौढ 
और श्रप्रौढ रचनाएँ हैं जिनकी संख्या ४७ है। इसकी दो कविताएँ--अथम अभर्ति 
और प्रियतम 'कानन कुसुम” में भी संग्रहीत हैं, इस अ्रकार कुल ४५ कविताएँ 
हैं । प्रकृति-परक ४-५ रचनाओं को छोड़कर सभी का विषय प्रेम और रहस्य-भावता 
“से सम्बन्बित है । कानन-कुसुम और प्रेम-पथिक की विवेचना के सम्बन्ध में यह दिखा 
आए हैं कि प्रसादनी का इस समय तक वेद, उपनिपद्‌ और शैव-ग्रन्थों से परिचय 
ही नहीं हो चुका था अपितु उनकी चिन्ता-धारा को पचाकर अपना भी लिया था| 
उस दार्शनिक चिन्तन का प्रभाव उनकी इस रचना में प्रौढ़ रूप में देखा जा सकता है । 

क्षह्म का स्वरूप-वर्शन---“चित्राधार' और 'कानन कुमुम” में औपनिपदिक 
“विचारधारा के अनुरूप ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध में थोड़ी चर्चा कर आए हैं। इस 
'प्रसंग में बहाँ स्पष्ट कहा है कि ब्रह्म का निर्युण-निराकार स्वरूप काव्य का झ्रालम्बत 
कठिनाई से वन पाता है अतः उसे भावना झौर काव्य का आलम्बन बनने के लिए 
निरा[कार बन कर आना होता है । उपनिपदों में “सर्व सौम्येदमग्रा सी देकमैव- 


सगुरा- 
को समस्त सत्ता का सत्य और अद्वितीय कहा है-। प्रसाद 


'द्वितीयम्‌” कहकर उस ब्रह्म 





१. प्रसाद, पृ० ५६ । 
5. छा० 3० ६,२,१ ! 


प्रसादजी के काव्य पर बैठिक दशेन का प्रभाव 
जी भी यही कहते हैं--- 

समस्त निधियों का वह आधार 

प्रभाता श्रखिल विश्व का सत्य 

लिए. सब उसके वेठा पास 

उसे ऋण्वदयकता ही नहीं! (पु०७३) 
तुम शीर्षक कविता में कवि ते निर्गुण और सगुरा दोनों रूपों की चर्चा की है। बैदिक- 
विचार के अनुसार वे उसे ज्योति-स्वरूप, पूर्शूकाम, विधि और निषेध की व्यवस्था से 
परे 'नेति-नेति' निर्भय, निराभय और अखण्ड कहते हैं। कारण और कार्य सव कुछ 
वही है (पृ० ६१) । उपनिपदों में कहा है कि यह आत्म-रूप ब्रह्म प्रवचन, बुद्धि (तर्क) 
अथवा बहुत सुनते से उपलब्ध नहीं होता--'नायमात्मा प्रवचनेत लम्यो न मेधया न॑ 
बहुना श्रुतेन ।” स्पष्ट ही यहाँ ब्रह्म की प्राप्ति में तके बुद्धि का निषेध किया गया 
है । प्रसादजी भी उसे बुद्धि-विचेकादि के द्वारा अलम्य वताते हैं-- 

बुद्धि के, विवेक के, या ज्ञान भ्रनुमान के भी 

आये जो पंतग तुम्हें देखे, जले गये । 

बलिहारी साधुरी अनन्त केमनीयता को, 

रूप वाले लोदने को पेरों के तले गये ॥! (पृ० ६१) 
यह सृष्टि की नाना नाम-हूप वाली साज-सज्जा उप्ती की है, यह प्रकृति का अपार 
सौन्दयें उसी का अपना रूप हैं। यह इतना मोहक और आकर्षक है कि यदि एक धार 
उसका प्रारणधन इस अपने रूप को देख ले तो उस पर आसक्त हुए बिना नहीं रह 
सकता (पृ० १५) स्पष्टत: सृष्टि के प्रति यह सं वादी दृष्टिकोण उपनिपदों के 'सब 
खल्विदं ब्रह्म” की भावना से अनुप्राशित होकर व्यक्त हुआ है। 

रहस्थ-भावना--भरता में जिज्ञासा भर रहस्य के अंकुर फूटकर फैलने लगे 

हैं। जिस प्रकार श्रथर्ववेद का ऋषि कौतूहलवश प्रश्त करता है कि “यह सूर्य किसकी 
अभिलापा से दीप्तिमान्‌ है ? यह पवन कहाँ पहुँचने की इच्छा से निरन्तर बहता है ? 
ये सब जहाँ पहुँचने के लिए चले जा रहे हैं, उस आश्रय को बताओ, वह कौन सा 
पदार्थ है ?--- 

'क्ब ? प्रेप्सत्‌ दीप्यत ऊृध्वों भ्रग्नि: क्‍्य ? प्रेप्सन्‌ पवते मातरिश्वा 

यत्र प्रेपसन्तीरसियन्त्यावृत: स्कस्मं त॑ श््‌ हि कतमः स्विदेव सः (है 


इसी भरकार प्रसादजी पूछते हैं कि विकच सुमनों के समूह में कौन मुस्करा 
रहा है ? उपा में किसकी मधुरिमा है ? ऐ 


१. मु० उ० ३,२,३ । 
२. छा० 3० ३,१४,१। 
३. आछ० वे० १०,७,४। 


१६२ छायावाद और वैदिक-दर्शन 
सुमन समूहों में सुहास करता है कौन, 
सुकुलों में कौन मकरन्द-सा श्रनूप है ?, 
मृदु सलयानिल-सा साधुरी उषा में कौन, 
स्पश करता है, हिम् काल में ज्यों धूप है ।' (पृ० ६२) 

इसी प्रकार कवि किरणों को देखकर अनेक जिज्ञासाएँ करता है और पूछता है कि 

वह स्वशिम किरण किसके भ्रनुराग में डूबी हुई है ? किसी अज्ञात विश्व की विकल 

वेदना-दूती के समान वह कौन है ? इसी प्रकार उसकी स्वर्ग से भूलोक को मिलाने 
वाली सृत्र-जैसी कल्पना करता है जो इस भूलोक को विरज और विशोक बना देने 
का गुण समाहित किए हुए है (१०२६,२७) । “किरण को सम्बोधित करके यह जो 
कहा गया--बना दोगी क्‍या विरज विशोक ।” यह स्पष्ट ही रहस्यात्मक है। यह 
सूर्य की स्वशिम किरण तो है ही, साथ ही यह अन्तश्चेतना की ज्योतिर्मयी किरण 
भी है जिसे उपनिषदों में प्रज्ञा (7707) कहा गया है। इस प्रज्ञा की, अन्तश्वेतना 
की किरण के उदित होने पर मनुष्य का हृदय-देश विरज अर्थात्‌ रजरहित, स्वच्छ, 
पवित्र और शोक-रहित हो जाता है, श्रन्तर में सोया हुआ आनन्द का वसन्‍्त फौलने 
लगता है, हृदय-प्रदेश की ऋतु बदल जाती है, नव पराग, नव भ्रालोक भरने लगता है 

(पृ० २७) । 

“फरना' की “खोलो द्वार! नामक रचना भी रहस्यात्मक संकेत लिए हुए है। 

रजनी-झूपी रमणी अपने सुर्य-रूपी प्रियतम के दर्शनों के लिए रात्रि-भर रेतीला, पथर- 

सैला और कंटकाकीरां मार्ग तव करते चली आ रही है । वह अपने प्रियतम सूर्य को 
सम्बोधित करके कहती है--'यदि मार्ग में चलने से मेरे पैरों में घूल लग गई है, वो 
उन धूल-धूसरित चरणों को देखकर घृणा मत दिखलाना । मैंने बड़ी कठिनाई से तो 
तुम्हें पाया है | श्रब तुम प्राप्य को प्राप्त करके मैं कैसे छोड़ दूँ ।” अतः हे प्रियतम ! 
इस भ्रपने प्रकाश के द्वार को खोल दीजिये, आपके दर्शन करके मेरा अपार ढुंश्ख 
मिट जायेगा--- 

अरब तो छोड़ नहीं सकता हूं पाकर प्राप्य तुम्हारा द्वार 

सुप्रभात मेरा भी होवे, इस रजनी का दुःख अपार-- 

मिट जावे जो तुमको बेखूं, खोलो प्रियतम ? खोलो हार ।' (प० १९ ) 
यहाँ अ्रविद्याग्रस्त जीव का वर्णन है । अविद्या-प्रस्त जीव ज्ञान के प्रकाश के अभाव 
में नाना विषय-विकारों में लिपटा हुआ इधर-उधर भटकता फिरता है और तब 
तक भटकता फिरता है जब तक प्रियतम के दर्शन नहीं हो जाते । यह प्रियतम वही 
परमात्मा है जिसे उपनिषदों में मानव-जीवन का भश्राप्य वंतलाया है, वही उसका 


गन्तव्य है । 


प्रसादजी की उपरोक्त पंक्तियाँ [य० बे० ४०, १४-१६ के उन मन्द्रों से 





५ ऐ० उ०  ३,३ ! 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६३ 
पर्याप्त साम्थ रखती हैं जहाँ साधक ऋषि सत्य के दर्शन के लिए पृपन्‌ आदि देवताओं 
से उस आवरण की हटा लेने के लिए विद्वल होकर प्रार्थना करता हैं जो उम्के 
(सत्य के) वास्तविक रूप करे आवृत किए हुए है। जब जीवात्मा को उसके सत्य के 
वास्तविक स्वरूप के दर्शन हो जाते हैं तव उसके समस्त दन्द्र प्रिट जाते हैं । प्रसादजी 
भी उसी प्रियवम का द्वार खुलवाने की बात कहते हैं जिसके दर्शन से जीवन का 
सुप्रभाव हो जाता है, जिसके दिव्य स्पर्श से सारे दु:ख-इन्द मिट जाते हैँ । इसी प्रकार 
कवि की रहस्म-वृत्ति के दर्शन बालू की वेला', अर्चना, प्रत्याशा', 'स्वप्तलोक , 
दर्शन! और “मिलन” आदि झरना की अन्य रचनाग्रों में भी होते हैं । 

ववालू की बेला” रचना में कवि प्रभु से कठोर न वनकर स्नेह की दृष्टि से 
देखने के लिए आग्रह करता हैं, इसमें कवि की आत्म/चुभूति का स्वर द्वष्टव्य है 
(पृ० ३०) । 'भ्रत्याशा' में कवि अपने प्राणधन परमात्मा के झागमन की प्रतीक्षा कर 
रहा है, कवि कहता हैं कि 'विषय-बासना के अन्धकार में डूवे हुए मुझे देखकर आप 
संकोच मत करो । तुम्हें आते देखकर वे सब विषय-विकार और भोहासक्ति स्वयमेव 
हट जायेंगे । आप झ्ाओ तो सही। मेरी श्र अधिक परीक्षा लेकर मुझे अनावश्यक 
कष्ट न पहुँचाओ (पृ० ५०) ।” यह वरणणेन भी उपनिषद्‌ समभते हैं। जीव जब तक 
अविया से ग्रस्त है तब तक प्रभु का साक्षात्कार होना असंभव है, ज्योतिपुरुष के दर्शन 
होते ही सांसारिक बासनाएँ लुप्त हो जाती हैं। परमात्मा रूप भ्रियतम के मोहन 
मुख का दर्शन हो जाने पर भव-सागर में पड़ी हुई जीवन-नैया तीत्र गति से बहू कर 
शीघ्र ही किनारे लग जाती है, यह भाव 'दशेन' कविता में व्यक्त हुआ है (१० ५३) 
ममलन! कविता में प्रसादजी ने परमात्मा से आत्मा के मिलन का बड़ा ही उल्लास- 
पूर्ण और भावपरक वर्णंस किया है। आत्मा का परमात्मा से मिलन क्या हुआ 
भातो पृथ्वी पर स्वर्ग ही श्राकर उपस्थित हो गया । श्न्तर में एक विचित्र संगीत- 
लहरी ध्वनित हो उठो तथा आनन्द की शवश: तरंगें उठकर मानस के ऊर्ष्व स्तरों 
का स्पशे हि लगीं ० ५४) / ममिशरों और सन्‍्तों ने इस प्रकार की रहस्यानु- 
भूति के श्रनेक प्रकार से बहुत से भावमय चित्र प्रस्तुत किए हैं । प्रस . 

नुभुति से सम्बन्धित यह वर्णन भी बड़ा ही भावमय' 235 कई अर 2 जे र 
आदेश” कविता में कवि अविद्वावस्था में सुप्त जीवात्मा को कठ० उ० के 

ऋषि की भाँति" जाग उठने के लिए उद्बोधित करता हैं, कवि कहता हैं--- 
“तोड़ कर बाधा बन्धन भेद, भूल जा अहमिति का यह स्वार्थ । 

सुधा भर ले जीवन घट में, इन्द्र का विष मत कर तू पान ॥”(पृ० ७६); 

जब त्तक जीव भेद भादि अविद्या के बन्धन में बँधा है तब तक ऊपर नहीं 

उठ सकता । अतः हक के बन्धन से ऊपर उठ्चा है, अहं के संकुचित स्वार्थ को; 

भूलना है, जीवन-घट में इन्द्दों के विष के स्थान पर इन्द्रातीतावस्था का अमृत भरना 


१. उत्तिष्ठत जाग्नत प्राप्य वरान्‍्तवोधत, १, ३, १४ । 


१६२ छायाबाद और वैदिक-दर्शन 
सुमन समूहों में सुहास करता है कौन, 
सुकुलों में कौन मकरन्द-सा श्रनूप है ?, 
सृद्ु सलयानिल-सा साधुरी उषा में कौन, 
स्पर्श करता है, हि काल में ज्यों धूप है ।' (पृ० ६२) 
इसी प्रकार कवि किरणों को देखकर अनेक जिज्ञासाएँ करता है और पूछता है कि 
वहे स्वर्शिम किरण किसके अनुराग में डूबी हुई है ? किसी अज्ञात विश्व की विर्क्त 
वेदना-दूती के समान वह कौन है ? इसी प्रकार उसकी स्वर्ग से भुलोक को मिलाने 
वाली सूत्र-जैसी कल्पना करता है जो इस भूलोक को विरज और विशोक बा देने 
का गुरा समाहित किए हुए है (प०२६,२७) । “किरण” को सम्बोधित करके यह जो 
कहा गया--बना दोगी क्या विरज विशोक |” यह स्पष्ट ही रहस्यात्मक है। गह 
सूर्य की स्वर्णिम किरण तो है ही, साथ ही यह अन्तश्चेतता की ज्योतिमंयी किरण 
भी है जिसे उपनिषदों में प्रज्ञा ([77/07)* कहा गया है। इस प्रज्ञा की, अन्तश्वेतना 
की किरण के उदित होने पर मनुष्य का हृदय-देश विरज अर्थात्‌ रजरहिंत, स्वच्छ 
पवित्र और शोक-रहित हो जाता है, श्रन्तर में सोया हुआ श्रानन्‍्द का वसन्त पैलते 
लगता है, हृदय-प्रदेश की ऋतु बदल जाती है, नव पराग, नव आलोक भरने लगता है 
(पृ० २७) । 
'भरना' की 'खोलो द्वारर नामक रचना भी रहस्यात्मक संकेत लिए हुएं है । 
रजनी-रूपी रमरणी अ्रपने सुर्य-रूपी प्रियतम के दर्शनों के लिए रात्रि-भर रेतीला, पर 
रीला और कंटकाकीरां मार्ग तय करने चली भा रही है । वह अपने प्रियतम सूर्य को 
सम्बोधित करके कहती है---'यदि मार्ग में चलने से मेरे पैरों में धूल लग गई है, तो 
उन धूल-धूसरित चरणों को देखकर घृणा मत दिखलाना । मैंने बड़ी कठिनाई सें तो 
तुम्हें पाया है। अभ्रब तुम प्राप्य को प्राप्त करके मैं कैसे छोड़ दूं ।” भतः है प्रियतम ! 
इस अपने प्रकाश के द्वार को खोल दीजिये, आपके दर्शन करके मेरा अपार इईग्ल 
मिट जायेगा--- 

अरब तो छोड़ नहीं सकता हूं पाकर प्राप्प तुम्हारा द्वार 

सुप्रभात मेरा भी होवे, इस रजनी का दुःख श्रपार--- 

मिट जाबे जो तुमको देखूं, खोलो प्रियतम खोलो हार ।' (१० १९) 
यहाँ अ्रविद्याग्रस्त जीव का वर्णन है। अविद्या-ग्रस्त जीव ज्ञान के प्रकाश के श्रभाव 
में ताना विषय-विकारों में लिपटा हुआ इधर-उधर भटकता फिरता है झौर तव 
तक भटकता फिरता है जब तक प्रियतम के दर्शन नहीं हो जाते । यह प्रियत्तम वहीं 
परमात्मा है जिसे उपनिपदों में मानव-जीवन का प्राप्य बतलाया है, वही उसका 


गन्तव्य है । हे 
प्रसादजी की उपरोक्त परक्तियाँ _[य० बै० ४०, १५-१६ के उन मन्त्रीं से 


१. ऐल उ० ३,३ । 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६३४ 
पर्याप्त साम्य रखती हैं जहाँ साधक ऋषि सत्य के दर्शन के लिए पूपन्‌ श्रादि देवताओं 
से उस आवरण को हटा लेने के लिए विह्ल होकर प्रार्थना करता है जो उसके 
(सत्य के) वास्तविक रूप को आवृत किए हुए है। जब जीवास्मा को उसके सत्प के 
वास्तविक स्वरूप के दर्शन हो जाते हैं तव उसके समस्त द्वन्द्र मिट जाते हैं। प्रसादजी 
भी उसी प्रियतम का द्वार खुलवाने को बात कहते हैं जिसके दर्शन से जीवन का 
सुप्रभात हो जाता है, जिसके दिव्य स्पशें से सारे दुःख-दन्द्र मिट जाते हैँ। इसी प्रकार 
कवि की रहस्य-दृत्ति के दर्शन “बालू की बेला, अ्र्चना', प्रत््याशा', 'स्वप्तलोक', 
दर्शन! और 'मिलन' श्रादि ररता की अन्य रचनाओं में भी होते हैं । 

'वालू की वेला' रचना में कवि प्रभु से कठोर न दनकर स्नेह की दृष्टि से 
देखने के लिए आग्रह करता है, इसमें कवि की श्रात्म/नुभूति बग स्वर द्रष्टव्य है 
(पुृ० ३०) | 'प्रत्याशा' में कबि अपने प्राणाधन परमात्मा के आगमन की प्रतीक्षा कर 
रहा है, कवि कहता है कि 'विषय-वासना के अन्धकार में ड्चे हुए मुझे देखकर आप 
संकोच मत करो । तुम्हें आते देखकर वे सब विपय-विकार और मोहार्सक्ति स्वयमेव 
हट जायेंगे । श्राप आओ तो सही। मेरी और अधिक परीक्षा लेकर मुझे अ्रवावश्यक 
कष्ट न पहुँचाओ (पृ० ५०) । मह वर्णन भी उपनिपद्‌ समभते हैं। जीव जब तक 
अविद्या से ग्रस्त है तब तक प्रभु का साक्षात्कार होना श्रसंभव है, ज्योतिपुरुष के दर्शन 
होते ही सांसारिक वासनाएँ लुप्त हो जाती हैं। परमात्मा रूप प्रियतम के मोहन 
भुख का दर्शन हो जाने पर भव-सामर में पड़ी हुई जीवन-नैया तीम्र गति से वह कर 
शीघ्र ही किनारे लग जाती है, यह भाव 'दशेन' कविता में व्यक्त हआ है (पृ० हर ३)। 
'भिलन! कविता में प्रसादजी ने परमात्मा से आत्मा के मिलन का, बड़ा ही उन्मान 
पूर्ण और भावपरक वर्णांव किया है। 'श्रात्मा का परमात्मा से मिलन कया 
मानों पृथ्वी पर स्वर्ग ही आकर उपस्थित हो गया । अन्तर में एक विचित्र है स 
लहरी घ्वनित हो उठी तथा आनन्द की शतशः त्रंगें उठकर मानस हे: हर कप 
का स्पर्श करने लगीं (१० ५४) ।' ममियों और सन्तों ने इस्त प्रकार श्र स्त्री 
भृति के अनेक प्रकार से बहुत से भावमय चित्र प्रस्तुत किए हैं । प्रथादर्: 
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ते 


श्द्४ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


है । स्पष्टतः यह वर्णान उपनिषदों की प्राणवत्ता को लिए हुए है। 
आँसु--“आँसू' प्रसादजी की प्रथम काव्य-रचना है. जिसने हिन्दी के पाठकों 
और आलोचकों दोनों ही की दृष्टि अपनी ओर आकर्षित की थी । इस रचना में 
स्वानुभूति की अभिव्यक्ति का स्वर इतना सरस, मधुर, चित्ताकरषक और मार्मिक था 
कि बहुत शी क्र ही सहृदयों की सर्वाधिक प्रिय रचना बन गई। इसका प्रथम संस्करण 
१६२४ में प्रकाशित हुआ था जिसमें १२६ छंद थे। सन्‌ १६३३ के दूसरे संस्करण में 
कुछ और छंद जोड़ दिए और इस प्रकार छंंद-संख्या १६० हो गई।"* दूसरे संस्करण 
में छनन्‍्दों के क्रम और पंक्तियों में क्रिया-सम्बन्धी कतिपय परिवरतंन' भी किए गए हैं। 
आँसू! स्वानुभूतिमयी वेदना को प्रदान करने वाला खड़ी बोली का प्रथम 
खण्ड-काव्य है जिसका प्रत्येक छन्द स्वतन्त्र होते हुए भी माला में पिरोए हुए मुक्ताश्रों 
की भाँति एक क्रमबठ्धता को लिए हुए है। “्राँयु” का आलम्बन लौकिक है । यह 
विद्वानों द्वारा वाह्या भ्यन्तरिक साक्षियों के आधार पर प्रमाणित किया जा चुका है।* 
पर इसकी विशिष्टता इसी बांत में है कि प्रसादजी ने लौकिक आलम्बन को इस 
अकार से उपस्थित किया है कि उसमें एक प्रकार की अलौकिकता का समावेश 
स्बयमेव हो गया है । 
आँसू का प्रारम्भ कवि की व्यक्तिगत वेदना से होता है। वह अनुभव करता 
है कि उसके करुणा-कलित हृदय में विकल रागिनी बजनी प्रारम्भ हो गई है और 
उसकी असीम वेदना हाहाकार के स्वरों में गरजने लगी है (पुृ० ७) । कवि की यह 
वेदना अकारण नहीं है । उसका कारण है, और वह कारण है उसके मानस-पठल 
पर अतीत की पीड़ामयी स्मृतियों का घनीभूत होकर छा जाना (प्ृ० १४)। स्पष्ट है 
कि आँसू का आरम्भ निराशा से होता है। किन्तु उसकी यह निराशा एकरस और 
स्थायी नहीं है वह उत्तरोत्त र ञ्राशा में पर्यवर्सित होती चलती है। वह विरह और 
मिलन में, सु:ख तथा दुख में एक प्रकार का सामंजस्य स्थापित करता चलता है। 
कवि कहता है--- 
“मानव जीवन वेदी पर परिणय हो विरह-मिलन का । 
दुख सुख दोनों नाचेंगे हैं खेल श्रांख का सन का ॥/ (पु० ४६) 
यहाँ कवि का दार्शनिक स्वरूप मुखरित होकर व्यक्त हुआ है। कवि का यह समच्वय- 
यादी दृष्टिकोण उसे आशावाद की ओर अग्नसर करता है ! कवि स्पष्ट कहता हैं--- 
“आशा का फैल रहा है यह सूना नीला श्रंचल, 
फिर स्वरां-सृष्टि-सी नीचे उसमें करुणा हो चंचल ।” (पु० ६६) 


. इसी बृत्ति, के कारण बीच-बीच में रहस्यात्मकता का समावेश भी हो गया है 


यथा निम्न पंक्तियों में--- 





१. आँसू के प्रकाशक । ॥॒ 
२. रामनाथ सुमन : प्रसाद की काव्य साधना, आँसू प्रकरण । 
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ये सब स्फुलिग हैं सेरी इस ज्वालामयों जलन के, 
कुछ शेष चिन्ह हैं केवल मेरे उस महा मिलन के । (पु 26 
यहाँ कवि की भावना विराट्ता के परिवेश में व्यक्त हुई है और यही उसकी 
रहस्यात्मकता का कारण भी बन सकी है। एक अन्य स्थल पर कवि कहता है कि-- 
#तुम सत्य रहे घिर सुन्दर 
सेरे इस मिथ्या जग के 
थे केवल जीवन-संगी 
कल्यारण कलित इस मग के ।” (पृ० १६) 
एक शोर यह वर्शान लौकिक आलम्बन पर भी घटित हो जाता हैं और 
दूसरी ओर यह अलौकिक परमेश्वर का भी द्योतन कराता है। रहस्य-भावना की 
दृष्टि से इसका श्र्थ होगा कि इस भिथ्या जग में चिर-सुन्दर ही जीवात्मा का सत्य 
है, वही जीवन के इस विस्तृत मार्ग में उसका संगी वन्कर कल्याण का विधायक 
वनता है | एक अन्य स्थल पर कवि ने अपने प्रियतम के आगमन का परिचय देते 
हुए कहा कि वह शशि-मुख पर घूंघट डालकर तथा अंचल में दीप छिपाए हुए 
कौतूहल-सा उस समय झ्राया जबकि उसके जीवन की संध्या थी (प० १६) | ये सभी 
स्थल रहस्यात्मकता को लिए हुए हैं । 'आँसू' में यदि ये रहस्यमय स्थल न होते तो 
उन्तकी यह कृति व्यक्तिगत रूदन का आस्फालन-मांत्र बनकर रह जाती । कवि की 
यह वृत्ति उसे व्यष्टि के घोले से निकालकर समृष्टि की खुली धूप में उपस्थित करती 
है । श्री भोलानाथ तिवारी ने ठीक ही कहा है कि आँसू” में कवि ने व्यष्टि को 
समष्टि में पर्यंवसित करके अपनी अनुभूति का प्रसार करके आँसू की वेदना हारा 
आशावाद का भहान जीवन-दशन दिया है ।* इस प्रकार “आँसू” में वैदिक-दर्शन की 
अपेक्षा उसका जीवन-दर्शन प्रमुख है । 
लहर--कानन-कुसुम! और “मरना” के बाद “'लहर' प्रसादजी की स्फूट रच- 
नाओं का अंतिम संग्रह है। लहर का स्वर “करना! और आँसू के स्वर से भिन्न है। 
मरना कवि को यौवन-काल की रचना है प्रतः उसमें चित्त की चपलता और मत 


के चाँचल्य के दर्शन होते हैं और “लहर' के गीत 'कामायनी' के साथ-साथ लिखे 


गए प्रीढ जीवन की रचना हैं। अ्रतः उसमें फरना के फुका ओऔर आँसू के विषाद की 
अपेक्षा शान्ति और आनन्द का स्वर अधिक है । 


इस संग्रह में कुल ३३ रचनाएँ हैं, २६ बिना शीप॑ंक की और ४ शीपैक से 
युक्त) इनमें से कुछ प्रकृति-विषयक, कुछ प्रेम-विषयक, कुछ कविताएँ कवि के अतीत 
से सम्बद्ध हैं और कुछ रहस्यात्मक । श्रंतिम चारों कविताएँ ऐतिहासिक हैं, पर बड़ी 
समर्थ शैली में लिखी गई हैं । 


रहस्प-भावना--लहर'* में जीब और ब्रह्म की लुका-छिपी को बड़े स्पष्ट शब्दों 





(. कंवि प्रसाद, पृ० ६०। 
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में व्यक्त किया गया है । ब्रह्म जीव के साथ आँख-मिचौनी खेलता है । परन्तु ऊषा की 
अरुरिमा के रूप में बहने वाली उसके पद-चाप की लाली से, उसकी हंसी से, रूप, 
रस-गंध में हो रहे उसके खेलों से जीव उसे पहचान लेता है। वह परमात्मा से कहता 
कि परस्पर के परिचय की कोई श्रावश्यकता ही नहीं । कारण स्पष्ट है कि वे दोनों 
एक ही तो हैं फिर पर्चिय का महत्त्व ही क्‍या ? बस उनसे मानस-जलधि चुम्बित 
रहे यही कामना है-- 

“तुम हो कौन और मैं क्‍या हूं ? 

इससे कया है धरा, सुनो । 

सानस जलधि रहे चिर-चुम्बित, 

सेरे क्षित्तिज ! उदार बनो ॥ (पृ० १०) 
और जीव की सार्थकता भी इसी में है कि वह सर्देव परमात्मा से स्पथ्ट रहे। वेद में 
कहा है कि मनुष्य के अन्तर में एक ऐसा स्रोत छिपा हुआ है, जहाँ से मधु की भ्ानन्द 
की धारा प्रवाहित होती रहती है, जहाँ से सत्ता के विशुद्ध आनन्द की एक मधुमय 
लहर उठती है---'और यह इसी आनन्द के द्वारा होता है कि जीव अमरता तक 
पहुँच जाता है---'समुद्रादूर्मि मंधुर्मा उदारद्‌ (ऋग्वेद ४, ४८, १) । यह आनन्द 
का भानसरोबर बहुत ही निकट है, पर अनजाना है, व्यावहारिक बुद्धि से उसे जाना 
ही नहीं जा सकता, वह केवल अनुभवैकगम्य है । पर जब एक वार मधु की वह 
प्रारा मनुष्य की भौतिक-सत्ता पर उतर आती है तब वह रस से सरावोर हो उठता 
है । यही भाव प्रसाद की निम्ब पंक्तियों में व्यक्त हुआ है-- 

“उस दिन जब जीवन के पथ में, 

छिल्ल-पात्र ले कम्पित कर में । 

मधु-भिक्षा की रठन श्रधर में, 

इस अनजाने मिकट नगर में । 

श्रा पहुंचा था एक अकिचन ॥ 

५ २५ टर् 

छिन्न पात्र में था भर श्राता 

वह रस वरबस था न सच्ाता, 

स्वयं चकित सा समझ न पाता 

कहाँ छिपा था, ऐसा मघुबन ।” (पृ० १७-१८) 

एक दिन जीवन के पथ में कवि का श्रकिचन चैतन्य भौतिकता का टूटा-फूटा 

पात्र लेकर आनन्द तगर” में मधु के सागर के निकट गया तो कवि को घिचित्र श्रनु- 
भूति हुई । उसे उस दिन ज्ञात हुआ कि सम्पूर्ण लोक मधुमय हों गया है, सर्वत्र मधु 
की वर्षा हो रही है, भौतिक-सत्ता-रूपी पात्र ही टूदा-फूटा है जिसमें वह दिव्य रस 
समाता ही नहीं । जो साधक जीवात्मा मानस-लोक की, (वैदिक शब्दावली स्वलॉक 
की) मधुमती भूमिका में पहुँच जाता है उसे इसी प्रकार की दिव्य अनुभूति होती है 
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कि रस तो चारों और भरा है, पर रस लेने की शक्ति चाहिए | वह उस स्थिति में 
पहुँचने पर चकित और विस्मित होकर कह उठता है--झरे ! यह मथुवंन कहाँ 
छिपा था ।! हे 

'ले चल वहाँ भुलावा देकर, मेरे नाविक ! घीरे धीरे ।' कविता में कवि अपने 
माविक से उस नीरव प्रदेश की ओर ले चलने के लिए आग्रह किया है जहाँ कोलाहल से 
भरी भूमि से दूर सागर की लहरी प्रम्वर के कानों में गम्भीर और निशचल प्रेम-कथा 
कहती हो | (पृ० १४) यह नीरव प्रदेश वैदिक-विचार के अश्रनुसार चेतना का बह 
ऊध्वे स्तर है जहाँ पारथिव विषयों का कोलाहल बहुत नीचे छूट जाता है झौर जहाँ 
सर्वत्र प्रेम और ग्रानन्द ही छाया रहता है । 

रहस्य-भावना के और भी अनेक संकेत कई कविताओं में मिलते हैं। एक 
स्थल पर उन्होंने कहा है कि उनका प्रियतम केश पाशान्धकार में अपना मुँह छिपा- 
कर चुपचाप उनसे आ्ाँख-मिचौनी खेलता है (१० १०) और जब कवि का अव्यक्त 
प्रियतम से मिलत हो जाता है फिर तो कहना ही क्या ? अध्यात्म संयोग-जन्तित 
आनत्दोलल्‍लास की निर्भेरिणी फूठ पड़ती है-- 


“मिल गए प्रियतम हमारे मिल गए, 
यह श्रलस जीवन सफल अब हो गया। 

उपनिपदों भें स्पष्ठ कहा गया है कि जब अ्रविद्या के आवरणों से गुक्त जीवात्मा 
परमात्मा का साक्षात्कार कर लेता है तब उसका जीवन सफल हो जाता है। 
उसे इस जीवन” में अच्य कुछ करने को शेप नहीं रह जाता, वह झमृत एवं पूर्णृकाम 
हो जाता है । 

कासायनी---'कामायनी' प्रसादजी के जीवन के अंतिम चररा में लिखों गई 
उनकी अंतिम और प्रौढतम रचना है। यह न केवल प्रसादजी की ही श्रेष्ठतम रचना 
है प्रत्युत समस्त छायावादी काव्य और युग की सर्वाधिक समर्थ और मूर्घन्य कृति है। 
प्रसादजी चाहते थे कि वह एक ऐसी रचना हिन्दी-साहित्य को प्रदान कर जो 
अपने ढंग की अनूठी और विशिष्ट हो । अपनी इच्छा को मूर्त रूप प्रदान करने के 
लिये उन्होंने बैदिक-बाऊुमय और इतिहास से पर्याप्त सामग्री संकलित भी कर ली थी 
जिसकी चर्चा उन्होंने वाचस्पति पाठक से की थी। इसी आधार पर वाचस्पत्ति ने अ्रपने 
लेख में लिखा था कि प्रसादजी “इन्द्र! महाकाव्य लिखना चाहते थे, और यह कामायनी 
उसी में से बीच में निकल पड़ी रचना है । अ्रसमय ही पाथिव शरीर को त्याग कर 
शिव-धाम की यात्रा पर चल पड़ने के कारण उनकी यह इच्छा अधूरी ही रही । 
खेर, उनका इन्द्र महाकाब्य तो हमारे समक्ष है नहीं, पर 'कामायनी' अवश्य है । 

प्रसादर्जी के जीवन को समस्त चिन्तनाओं और विचारधाराशों का समवेत 
स्वरूप कामायनी में आकर प्रतिष्ठित हुआ है। उनके प्रारम्भिक साहित्य---नाटक और 





१२. “य एतहिदुरमृतास्ते भवन्ति ।! इबे० उ० ३, १। 


१ द्‌ पप छ हु हु 
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हक न 83 हो रहे थे कामायनी | में वे चरम 
3229. जे कक सांस्कृतिक और ऐतिहासिक, मनोवैज्ञानिक तथा 
की शक र रूप ग्रहण कर सका है जो उनके गम्भीर और 
ठ अ्रध्ययन की सूचना देता है । 
प्रसादजी ने वेदिक-साहित्य का अच्छा अध् था हीं से उन्होंने 

कामायनी की कथा के सूत्र भी एकत्रित गए बज क क 2 वेद से 
लेकर ब्राह्मरा-प्रंथों और उपनिषदों में वि का 
पा ह्ाण-ग्रंथों और उपनि' बखरा पड़ा मिलता है। इस दृष्टि से कामायनी 

कथा का आधार ऐतिहासिक है। उपरोक्त वेदादि ग्रंथों में इन पात्रों का भावात्मक 
वर्णान मिलता है। इस आधार पर उन्होंने इस कथा में रूपक की योजना भी की है 
जिसका क्राधार ओपनिषदिक मनोविज्ञान और दर्शन है। प्रसांदजी ने कामायनी के 
श्रामुख में स्वयं संकेत किया है कि “यह आख्यान इतना प्राचीन है कि इतिहास में 
रूपक का भी अद्भुत मिश्रण हो गया है इसलिए मनु, श्रद्धा आर इडा इत्यादि श्रपना 
ऐतिहासिक अस्तित्व रखते हुए, सांकेतिक अर्थ की भी अभिव्यक्ति करें तो मुझे कोई 
आपत्ति नहीं । मनु अर्थात्‌ मन के दोनों पक्ष हृदय और मस्तिष्क का सम्बन्ध क्रमशः 
श्रद्धा और इडा से भी सरलता से लग जाता है। इन्हीं सबके श्राधार पर कामायनी 
की कथा-सृष्टि हुई है ।”' 

कामायनी का कथानक--कामायनी की कथा देवताओं के भ्रति-विलास और 

अमरता के अहं-भाव के कारण भयंकर जलप्लावन में नष्ट हुई देव-पृष्टि से प्रारम्भ 
होती है। इस जलप्लावन के प्रभाव से केवल मनु ही शेष बच पाए थे। महामत्तव 
के चपेटे से उनकी नौका उत्तर में हिमग्रिरिं पर जा लगी। जलप्लावन के उतरने पर 
मनु शालियाँ बीन कर पाकयज्ञ करने लगे और यज्ञ का बचा हुआ थोड़ा-सा अन्न इस 
दृष्टि से रख श्राते थे कि कोई प्राणी मेरे ही समान जीवित बचा हो तो इसे पाकर 
अपनी क्षुधा तृथ्त कर ले । इसी बीच उनकी श्रद्धा से भेंट होती है । वह मनु के निराश 
जीवन में आशा का संचार करने तथा उसे सरस श्रौर सार्थक बनाने के लिए स्वयं 
आत्मार्पण कर देती है। मनु उत्साहित होकर कर्म-तन्तु का विस्तार करने में प्रवृत्त 
हो जाते हैं। इसी समय श्रद्धा के द्वारा पालित पशु को देखकर असुर-पुरोहित किलात- 
आकुलि मनु को मित्रावरुण यज्ञ करने के लिए प्रेरित करते हैं। श्रद्धा यज्ञ में दी गई 
पशुरूप-बलि से मनू से रुष्ट हो जाती है श्रौर उसे श्रनेक प्रकार से हिंसा से विरत 
करने का प्रयत्न करती है, पर मनु हिंसा से पराझमुख नहीं होते । श्रद्धा की चेप्टाओं 
को श्रपने प्रशय-सुख में वाधक समभकर बे ईरष्यालु हो उठते हैं और आसन्नगर्भा 
श्रद्धा को त्याग कर उजड़े हुए सारस्वत-प्रदेश की ओर चल पड़ते हैं जहाँ इडा से भेंट 
होती है । इंडा के संकेत पर मनु उजड़े हुए सारस्वत नगर को पुन: उन्नति 


तशील बनाने 
के प्रयत्व में जुट जाते हैं और थोड़े ही समय में नगर की पर्याप्त श्री-वृद्धि करते हैं । 








१, कामायनी का झामुख, पृ० ७-८ | 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६६ 
पर वासना से प्रेरित होकर मनु इड़ा को अपनी रानी वनाने की चैष्टा में उससे 
अनैतिक व्यवहार पर उतार हो जाते हैं, फलत: नगर में विप्लव मच जाता है । प्रजा 
और मनु में युद्ध होता है श्ौर तभी रुद्र कुषित होकेर मनु पर महास्त्र का प्रयोग करते 
हैं और वे मूच्छित होकर पृथ्वी पर गिर पड़ते हैं। 
इधर पुत्रव॒ती विरहिणी श्रद्धा मनु से सम्बन्धित उक्त घटना को स्वप्न में देखती 
हैं और कुमार को साथ लेकर मनु को खोजती हुई उसी स्थान पर श्रा जाती है जहाँ 
मनु मूच्छित पड़े हैं | श्रद्धा की सेवा-शुश्रुषा से मनु पुन: स्वस्थ हो जाते हैं श्ौर एक 
दिन रात को स्लानिवश श्रद्धा को छोड़कर फिर भाग जाते हैं । श्रद्धा कुमार को इंडा 
को सौंप कर पुनः मनु को खोज में चल पड़ती है, मनु समीप ही सरस्वती नदी के 
किनारे तपस्या करते मिल जाते हैं। श्रद्धा के श्रागमन से मनु को शिव के दर्शन होते 
हैं। वे श्रद्धा से उतके चरणों तक ले चलने के लिए आग्रह करते हैं। श्रद्धा पथ-प्रदर्शन 
करती है तथा मार्ग में आए बिपुर के रहस्य को भी समभाती है। यह त्रिपुर इच्छा, 
क्रिया और ज्ञान से सम्बन्धित भाव, कर्म और ज्ञान लोक हैं, जो एक-दूसरे से पृथक्‌ 
रहने के कारण अपूर्ण हैं फलतः जीवन में विषमता के जनक हैं। श्रद्धा अपनी मुस्कान 
से इन तीनों लोकों का समन्वय कर देती है । फलत्ः मनु को दिव्य स्वर सुनाई देने 
लगते हैं, उनकी स्वप्न, स्वाप, जागरण आदि की अवस्थाएँ नष्ट हो जाती हैं और वे 
श्रद्धा-सहित श्रखण्ड आनन्द की श्रनुभूति प्राप्त करते हैं । जहाँ सतु आएन्‍्द प्राप्त करते 
है उसे कैलाश गिरि कहा गया है। तदनन्तर इडा और कुमार अ्रपनी प्रजा के साथ वहीं 
पहुँच जाते हैं जहाँ श्रद्धा और मनु थे। इस मिलन से सभी के हृदयों में भेद-भाव नष्ट 
हो जाता है तथा सभी समरसता को प्राप्त करके अ्रखप्ड आनन्द में मस्त हो जाते हैं । 
कामायनी की कथावस्तु का स्लोत---पीछे संकेत कर. आए 
को कथावस्तु का आधार ऐतिहासिक है, तथा यह इतिहास उस सुद्र अ्रतीत से सम्बद्ध 
हैं जिसे भारतीय चाडः मय में 'वैदिक-काल” के नाम से अभिह्वित करते हैं। वैदिक" 
काल की अवधि भी बड़ी लम्बी है और उससे सम्बन्धित साहित्य--बेद, बाह्मए-ग्रंथ' 


उपनिपद्‌ और सूत्र--भी बड़ा विस्तृत तथा समृद्ध है । विचारणा एवं चिन्तन की 
दृष्टि से भी यह साहित्य 


त्य अत्यधिक गम्भीर और सृक्ष्म है। वेद तथा उपनिपदों में 
वर्णित सूक्ष्म अनुभूतियों एवं प्रौढ़ दर्शन का पररि 


"चेय भ्ाप्त करके पाश्चात्य विद्वानों ने- 
भी भारतीय ऋषियों की बौद्धिक गरिमा 


को विस्मय की दृष्टि से देखा है। उसी 
साहित्य में कामायत्ती की कथा के सूत्र बिखरे पड़े हैं जिन्हें 


4 नहें प्रसादजी की प्रतिभा तथा- 
कल्पना ने महाकाव्य के रूप में उपस्थित करने का श्रेय प्राप्त किया । 

“कामासनी ! की कथावस्तु को अध्ययन की सुविधा की दृष्टि से चार भागों में- 
विभाजित कर सकते हैं--(१) जल-प्लावन की कथा शरीर मनु, (२) श्रद्धा मनु का: 
मिलन, उसका गृहस्थ-जीवन' तथा मनु (३) मनु-इड़ा मिलस, सारस्वत- 


नु का पलायन, 
|; दे (४) श्रद्धा के सहयोग से मनु की- 
कैलाश-यात्रा तथा तत्व-दर्शन । 


हैं कि कामायनी 


नगर की दुर्घटना तथा श्रद्धा से पुनर्मिलन, तथा 


१६८ छायावाद और वैदिक-दशेत 


काव्य--में जो विचार अंकुरित होकर विकसित हो रहे थे कामायती में वे चरम 
परिणति को प्राप्त हुए हैं । समस्त सांस्कृतिक भौर ऐतिहासिक, मनोवेश्ञानिक तथा 
दाशेनिक चिन्तन कामायनी में साकार रूप ग्रहण कर सका है जो उनके गम्भीर और 
व्यवस्थित अध्ययन की सूचना देता है । 

प्रसादजी ने बैदिक-साहित्य का अ्रच्छा अध्ययन किया था और वहीं से उन्हे 
कामायनी की कथा के सूत्र भी एकत्रित किए। मनु, श्रद्धा और इडा का वर्णात वेद 
लेकर ब्राह्मणा-प्रंथों और उपनिषदों में विखरा पड़ा मिलता है। इस दृष्टि से कामायनी 
की कथा का आधार ऐतिहासिक है। उपरोक्त वेदादि ग्रंथों में इन पात्रों का भावा्क 
वर्णन मिलता है। इस आधार पर उन्होंने इस कथा में रूपक की योजना भी की है 
जिसका श्राघार श्रौपनिषदिक मनोविज्ञान और दर्शन है । प्रसादजी ते कामायनी के 
आामुख में स्वयं संकेत किया है कि “यह आरुयान इतना प्राचीन है कि इतिहास में 
रूपक का भी अद्भुत मिश्रण हो गया है इसलिए मनु, श्रद्धा और इडा इत्यादि अपता 
ऐतिहासिक अस्तित्व रखते हुए, सांकेतिक श्र्थ की भी अभिव्यक्ति करें तो मुझे कोई 
आपत्ति नहीं । मनु अर्थात्‌ मन के दोनों पक्ष हृदय और मस्तिष्क का सम्बन् क्रमशः 
श्रद्धा और इडा से भी सरलता से लग जाता है। इन्हीं सबके आधार पर कामायती 
की कथा-सृष्टि हुई है ।/'* 

कामायनी का कथानक--कामायनी की कथा देवताश्रों के भ्रति-विलारसे झौर 
अमरता के अहं-भाव के कारण भयंकर जलप्लावन में नष्ठ हुई देव-सृष्टि से प्रारम्भ 
होती है। इस जलप्लावन के प्रभाव से केवल मनु ही शेष बच पाए थे। महामत 
के चपेटे से उनकी नौका उत्तर में हिमग्रिरि पर जा लगी। जलप्लावन के उतरने पर 
मनु शालियाँ बीन कर पाकयज्ञ करने लगे और यज्ञ का बचा हुझा थोड़ा-सा अन्न इस 
दृष्टि से रख आते थे कि कोई प्राणी मेरे ही समान जीवित बचा हो तो इसे पाकर 
अपनी क्षुधा तृप्त कर ले । इसी बीच उनकी श्रद्धा से भेंट होती हैं। वह गम के निराश 
जीवन में श्राशा का संचार करने तथा उसे सरस और सार्थक बनाने के लिए स्वयं 
आत्मार्प कर देती है। मतु उत्साहित होकर कर्म-तस्तु का विस्तार करने में प्रवृत्त 
हो जाते हैं। इसी समय श्रद्धा के द्वारा पालित पशु को देखकर असुर-पुरोहित किलाति- 
श्राकुलि मनु को मित्रावरुण यज्ञ करने के लिए प्रेरित करते हैं । श्रद्धा यज्ञ में दी गई 
पशुरूप-बलि से मनु से रुष्ठ हो जाती है श्ौर उसे अनेक प्रकार से हिंसा से विस्त 
करने का प्रयत्न करती है, पर मनु हिसा से पराहुमुख नहीं होते । श्रद्धा की ब्ेष्टाश्रों 
को अपने प्रणय-सुख में बाधक समभकर वे ईष्यालु हो उठते हैं और आसल्तगर्भा 
श्रद्धा की त्याग कर उजड़े हुए सारस्वत-प्रदेश की ओर चल पड़ते हैं जहाँ इडा से भेंट 
होती है । इडा के संकेत पर मनु उजड़े हुए सारस्वत नगर को पुनः उन्‍ततिशील बनाने 
के प्रयत्न में जुट जाते हैं और थोड़े ही समय में नगर की पर्याप्त श्री-वृद्धि करते हैं ! 


१. कामायनी का आमुख, पृ० ७-८ । 
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प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६६ 
पर वासना से प्रेरित होकर मनु इड़ा को अपनी रानी बनाने की चेप्टा में उससे 
अनैतिक व्यवहार पर उतार हो जाते हैं, फलत: नगर में विप्लव मच जाता हैं। प्रजा 
और मनु में युद्ध होता है और तभी रुद्र कुपित होकर मनु पर महास्त्र का प्रयोग करते 
हैं और वे मूच्छित होकर पृथ्वी पर गिर पड़ते हैं। 

इधर पुत्रवती विरहिणी श्रद्धा भनु से सम्बन्धित उक्त घटना को स्वप्न में देखती 
है और कुमार को साथ लेकर मनु को खोजती हुई उसी स्थान पर आ जाती है जहाँ 
मनु मूच्छित पड़े हैं। श्रद्धा की सेवा-शुअपा से मनु पुनः स्वस्थ हो जाते है और एक 
दित रात को स्लानिवश श्रद्धा को छोड़कर फिर भाग जाते हैं ( श्रद्धा कुमार को इंडा 
को सौंप कर पुनः मनू की खोज में चल पड़ती है, मनु समीप हो सरस्वती नदी के 
किनारे तपस्या करते मिल जाते हैं । श्रद्वा के आगमन से मनु को शिव के दर्शन होते 
हैं। वे श्रद्धा से उनके चरणों तक ले चलने के लिए श्राग्रह करते हैं। श्रद्धा पथ-प्रदर्शन 
करती है तथा मार्ग में आए त्रिपुर के रहस्य को भी समभाती है। यह्‌ त्रिपुर इच्छा, 
क्रिया और ज्ञान से सम्बन्धित भाव, कर्म और ज्ञान लोक हैं, जो एक-दूसरे से पृथक 
रहने के कारण अपूर्णो हैं फलतः जीवन में विपमता के जनक हैं। श्रद्धा अपनी मुस्कान 
से इन तीनों लोकों का समन्‍्बय कर देती है। फलतः मनु को दिव्य स्वर सुनाई देते 
लगते हैं, उतकी स्वप्न, स्वाप, जागरण आदि की अवस्थाएँ नष्ठ हो जाती हैं और बे 
श्रद्धा-सहित अखण्ड आनन्द की अनुभूति आप्त करते हैं। जहाँ यतु आनन्द आस्त करते 
है उसे कैलाश गिरि कहा गया है। तदनन्तर इडा और कुमार अपनी प्रजा के साथ वहीं 
पहुँच जाते हैं जहाँ श्रद्धा और मनु थे। इस मिलन से सभी के हृदयों में भेद-भाव नष्ट 
हो जाला है तथा सभी समरसता को प्राप्त करके अ्रखण्ड आनन्द में मग्त हो जाते हैं । 

फासायनी की कथावस्तु का खतोत--पीछे संकेत कर आए हैं कि कामायनी 
की कथावस्तु का आधार ऐतिहासिक है, तथा यह इतिहास उस सुदूर अतीत से सम्बद्ध 
है जिसे भारतीय वाड मय में 'वेदिक-काल” के ताम से अभिहित करते हैं | वैदिक" 
काल की अवधि भी बड़ी लम्बी है और उससे सम्बन्धित साहित्य--बेद, ब्राह्मण-अ्रंथ" 
उपनिषद्‌ और सूत्न--भी बड़ा विस्तृत तथा समृद्ध है। विचारणा एवं चिन्तन की 
दृष्टि से भी यह साहित्य अत्यधिक गम्भीर और सूक्ष्म है। बेद तथा उपनिषदों में 
चणित सूक्ष्म अनुभूतियों एवं प्रौढ दशेत का परिचय प्राप्त करके पाइचात्य विद्वानों ने 
भी भारतोय ऋषियों की बौद्धिक गरिमा को विस्मश्र की दृष्टि से देखा है । उसी 
साहित्य में कामायनी की हर के सूत्र बिखरे पड़े हैं जिन्हें प्रसादजी की प्रतिभा तथा- 
कल्पता ने महाकाव्य के रूप में उपस्थित करने का श्रेय प्राप्त किया । 

'क्रामायनी की कथावस्तु को अध्ययन की सुविधा की दृष्टि से चार भागों में- 
विभाजित कर सकते हैं---( १) जल-प्लाचन की कथा और मनु, ( २) श्रद्धा मनु का 
मिजन, उनका गृहस्थ-जीवन तथा मनु का पलायन, (३) मनु-इड़ा मिलन, सारस्वत- 
चगर की दुर्घच्ना त्तथा श्रद्धा से पुनर्भिलत, तथा (४) श्रद्धा के सहयोग से मनु की- 
केलाश-पात्रा तथा तत्व-दर्शन । 


(६८ छायावाद और वैदिक-दरशेत 


काव्य--में जो विचार अंकुरित होकर विकसित हो रहे थे कामायती में वे चरम 
परिणति को प्राप्त हुए हैं । समस्त सांस्कृतिक श्र ऐतिहासिक, मनोवेज्ञानिक तथा 
दाशंनिक चिन्तन कामायनी में साकार रूप ग्रह कर सका है जो उनके गम्भीर श्रौर 
व्यवस्थित श्रध्ययन की सूचना देता है । 

प्रसादजी ने वैदिक-साहित्य का श्रच्छा अध्ययन किया था और वहीं से उन्होंने 
कामायनी की कथा के सूत्र भी एकत्रित किए। मनु, श्रद्धा और इडा का वर्णन वेद में 
लेकर ब्राह्मणा-ग्रंथों और उपनिपदों में विखरा पड़ा मिलता है। इस दृष्टि से कामायनी 
की कथा का श्राधार ऐतिहासिक है। उपरोक्त वेदादि ग्रंथों में इन पात्रों का भावालक 
वर्शान मिलता है। इस आधार पर उन्होंने इस कथा में रूपक की योजना भी जी 
जिसका आधार झऔपनिपदिक मनोविज्ञान और दर्शन है। श्रसादजी ने कामायनी के 
आमुख में स्वयं संक्रेत किया है कि “यह आख्यान इतना प्राचीन है कि इतिहास में 
रूपक का भी अ्रद्भुत मिश्रण हो गया है इसलिए मनु, श्रद्धा और इडा इत्यादि अक 
ऐतिहासिक अ्रस्तित्व रखते हुए, सांकेतिक अर्थ की भी अभिव्यक्ति करें तो मुझे कोई 
आपत्ति नहीं । मनु अर्थात्‌ मन के दोनों पक्ष हृदय और मस्तिष्क का सम्बन्ध क्रमशः 


श्रद्धा और इडा से भी सरलता से लग जाता है। इन्हीं सबके आधार पर कामायनी 


की कथा-सृष्टि हुई है | 

कासायनी का कथानक--कामायनी की कथा देवताओं के ग्रति-विलास और 
अ्रमरता के अहं-भाव के कारण भयंकर जलप्लावन में नष्ट हुई देव-सृष्टि से प्रारम्भ 
होती है। इस जलप्लावन के प्रभाव से केवल मनु ही शेष बच पाए ये। महान 
के चपेटे से उनकी नौका उत्तर में हिमग्रिरि पर जा लगी। जलप्लावन के उतरते पर 
मनु शालियाँ बीन कर पाकयज्ञ करने लगे झर यज्ञ का बचा हुआ थोड़ा-सा शर्त ड्र्स 
दृष्टि से रख आते थे कि कोई प्राणी मेरे ही समात जीवित बचा हो तो इसे पार्कर 
अपनी क्षुधा तृप्त कर ले । इसी बीच उनको श्रद्धा से भेंट होती है | वह मु के मिता 
जीवन में आशा का संचार करने तथा उसे सरस और सार्थक बनावे के लिए स्वयं 
आत्मार्पण कर देती है । मनु उत्साहित होकर कर्म-तन्तु का विस्तार करने में प्रवृत्त 
हो जाते हैं। इसी समय श्रद्धा के द्वारा पालित पद्यु को देखकर असुर-पुरोहित किलात- 
आकुलि मनु को मित्रावरुण यज्ञ करने के लिए प्रेरित करते हैं । श्रद्धा यज्ञ में दी गई 
पशुरूप-बलि से मनु से रुष्ट हो जाती है और उसे अनेक प्रकार से हिंसा से विरत 
करने का प्रयत्न करती है, पर मनु हिंसा से पराडझमुख नहीं होते । श्रद्धा की चेष्ठाओं 
को अपने प्रणय-सुख में बाधक समभकर वे ईर्ष्यालु हो उठते हैं और आसन्‍्तगर्भा 
श्रद्धा को त्याग कर उजड़े हुए सारस्वत-प्रदेश की ओर चल पड़ते हैं जहाँ इडा से भेंट 
होती है । इडा के संकेत पर मनु उजड़े हुए सारस्वत नयर को पुनः उन्‍नततिशील बनाने 
के प्रयत्त में जुट जाते हैं और थोड़े ही समय में नगर की पर्याप्त श्री-वृद्धि करते हैं । 


१. कामायनी का श्रामुख, पृ० ७-८ । 





प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६६ 
पर वासना से प्रेरित होकर मनु इड़ा को अ्रपतती रानी बनाने की चेष्टा में उससे 
अरभेतिक व्यवहार पर उतारु हो जाते हैं, फलत्‌: नगर में विप्लव मच जाता है । प्रजा 
और भनु में युद्ध होता है और तभी रुद्र कुपित होकर मनु पर महास्त्र का प्रयोग वारते 
हैं और वे मृच्छित होकर पृथ्वी पर गिर पड़ते हैं। 
इधर पुत्रवती विरहिणी श्रद्धा मनु से सम्बन्धित उक्त घटना को स्वप्नमें देखती 
है और कुमार को साथ लेकर मनु को खोजती हुई उसी स्थान पर आ जाती है जहां 
मनु भूच्छित पढ़े हैं । श्रद्धा की सेवा-शुश्रूषा से सनु पुन: स्वस्थ हो जाते हैं और एक 
दिन रात को ग्लानिवश श्रद्धा को छोड़कर फिर भाग जाते हैं । श्रद्धा कुमार को इडा 
को सौंप कर पुनः मनु की खोज में चल पड़ती है, मनु समीप ही सरस्वती नदी के 
किनारे तपस्या करते मिल जाते हैं। श्रद्धा के आगमन से मनु को शिव के दर्शन होते 
हैं। दे श्रद्धा से उनके चरणों तक ले चलने के लिए भाग्रह करते हैं। श्रद्धा पथ-प्रदर्ग न 
करती है तथा मागे में आए त्रिपुर के रहस्य को भी समभाती है। यह त्रिपुर इच्छा, 
क्रिया और ज्ञान से सम्बन्धित भाव, कर्म और ज्ञान लोक हैं, जो एक-दूसरे से पृथक 
रहने के कारण अपूरं हैं फलतः जीवन में विपमता के जनक हैं। श्रद्धा अपनी मुस्कान 
से इन तीनों लोकों का समस्वय कर देती है ( फलत: मनु को दिव्य स्वर सुनाई देते 
लगते हैं, उनकी स्वप्न, स्वाप, जागरण आदि की अवस्थाएँ तप्ट हो जाती हैं और वे 
श्रद्धा-सहिंत अखण्ड आनन्द की अनुभूति प्राप्त करते हैं। जहाँ मनु भ्रानन्द प्राप्त करते 
है उसे कैलाश गिरि कहा गया है। तदनन्तर इडा और कुमार अपनी प्रजा के साथ वहीं 
पहुँच जाते हैं जहाँ श्रद्धा और मनु थे। इस मिलन से सभी के हुदयों में भेद-भाव नष्ट 
हो जाता है तथा सभी समरसता को प्राप्त करके अ्रखण्ड आनन्द में मस्त हो जाते हैं । 
फामायनी की कथावस्तु का लोत--पीछे संकेत कर आए हैं कि कामायनी 
की कथावस्तु का आधार ऐतिहासिक है, तथा यह इतिहास उस सुदुर अतीत से सम्बद्ध" 
है जिसे भारतीय वाड मय में वैदिक-काल' के नोम से प्रभिहित करते हैं | वैदिक" 
काल की अवधि भी बड़ी लम्बी है और उससे सम्बन्धित साहित्य--वेद, ब्राह्मण-अंथ- 
उपभिषद्‌ और सूतजर--भी बड़ा विस्तृत तथा समृद्ध है । विचारणा एवं चिन्तन की 
दुष्टि से भी यह साहित्य अत्यधिक सम्भीर और सूक्ष्म है । वेद तथा उपनिषदों में 
चशणित सूक्ष्म अनुभूतियों एवं प्रौढ दशेन का परिचय प्राप्त करके पायचात्य विद्वानों ने- 
भी भारतीय ऋषियों की बौद्धिक गरिमा को विस्मय को दृष्टि से देखा है। उसी 
साहित्य में कामायनी की कथा के सूत्र बिखरे पड़े हैं जिन्हें प्रसादजी की प्रतिभा 
कल्पना ने महाकाच्य के रूप में उपस्थित करने का श्रेय प्राप्त किया । रे 
'कामायनी' की कथावस्तु को अध्ययन 


न की सुविधा की दुत्ट गो हे 
विभाजित कर सकते हैं--(१) जल-प्लावन की कथा आर पा न्‍ त्ते ये भागों में: 
मिलन, उनका गहस्थ-जीवन तथा मनु का पलायन, (३) मनु-इञ् हे ४ मनु का 
नगर की दुघटना तथा श्रद्धा से पुर्नभिलन, तथा (ह) बढ के. मलन, सारस्त- 
कंलाश-पात्रा तथा तस्व-दर्शंन | तहयोग से मनु की: 


7७० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


जलप्लावन--कामायती में जिस प्रलय का का वर्णन आया है उसे अरग्नि- 
पुराण' तथा श्रीमद्भागवत पुराण, में क्राह्म नामक नैमित्तिक प्रलय कहा गया है| 
शतपथ ब्राह्मण, अथर्व वेद, जेमिनीय ब्राह्मण*, महाभारत, वनपर्व5, भविष्य पुराण 
प्रतिसर्ग पर्व” में प्रलय का वरशंन झाया है। नैमित्तिक प्रलय का वर्णन ब्रह्म पुराण 
भाकेण्डेय-पुराण, स्कन्द-पुराण, पद्म-पुराण, वायु-पुराण आ्रादि में भी मिलता 
हैं। संसार की प्रमुख जातियों के धर्म-प्रन्थों में भी प्रलय (जल-प्लावन) की चर्चा 
मिलती है । इन सूत्रों के आधार पर ही कामायनी के चिन्तासर्ग में प्रलय-कालीन 
भीपणता, भयंकर जल-बृष्टि, भयानक संहार आदि का वर्णान हुआ है। स्पष्ट है कि 
जलप्लावन की कथा का आधार भारतीय है। वह कहीं बाहर से उधार नहीं ली गई 
है अपितु भारत के सुदूर अ्रतीत में घटित होने वाली घटना का ही सत्यरूप प्रस्तुत 
करती है 

सनु--कामायनी के कथानायक का पूरा नाम वैवस्वत मनु है । ऋग्वेद में सु 
को स्थान-स्थान पर पिता कहा गया है ।* ऋग्वेद में ही वैवस्वत मनु को कुछ युक्तों 
'का देवता* ठथा कुछ सूक्तों का मन्त्र-द्रष्टा ऋषि कहा गया है ।* कुछ सुक्तों में मनु 
को मानवों का प्रकृष्ट बुद्धि वाला पिता, मायवों में अ्रग्रगण्य तथा उनमें सर्वप्रथम 
यज्ञकर्त्ता भी बताया है (ऋ० बे० १०,६३,७ तथा १०,१००,५), तथा शतपथ ब्राह्मण 
में: वैवस्वत मनु को राजा तथा मनुष्यों को उसकी प्रजा कहा गया है । उन्हें यहाँ 
“पर पृथ्वीपति,*३ प्रजापति” श्रद्धादेव*, प्रथम पाक यज्ञकर्त्ता आदि कहा गया हैं। 
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'प्रसादजी के काव्य पर बैदिक दर्शन का प्रभाव १७१ 

तैत्तिरीय ब्राह्मण में प्रजापति और श्रद्धा तथा प्रजापति और काम की परस्पर 
चात्तचीत की चर्चा का उल्लेख भी आया है ।' वेदिक ग्रन्थों में सवंत्र प्रजापति को 
सुष्टि-कामता से पहले तपस्या या यज्ञ करते हुए भ्रंकित किया गया है तथा तपस्या 
अथवा यज्ञ के उपरान्त उनके द्वारा प्रजा की सृष्टि वत्ताई गई है । त्तया इच्छा 
से जाया की कामना करते हुए भी बताया गया है ।* इसके अ्रतिरिक्त मनु का सम्बन्ध 
मन से स्थापित करते हुए उसे श्रत्यन्त चंचल, वलिष्ठ, इन्द्रियों का स्वामी संसार का 
'प्रवर्तंक संकल्प-चिकल्पशील तथा अ्रभीष्ट कार्य का सम्पादक कहा गया है ।* 


प्रसादजी ते वैदिक वाहुमय के झ्राधार पर ही मनु पात्र की कल्पना की है । 
मनु के इस रूप का चित्रण तो प्रसादजी ने कामायनी में किया ही है, इसके श्रतिरिक्त 
उन्हें आनन्द-पथ का पथिक भी बनाया है। 

मनु के चरित्र में मानव-सुलभ दुर्वलताश्रों का समावेश करके प्रसादजी ने 
नैतिक एवं मनोवैज्ञानिक तथ्यों को भी प्रदर्शित करने का प्रयत्न किया है। उनके 
चरित्र में प्रसादजी ने पतन भी दिखलाया है और उत्थान भी । मानद के जीवन में 
जहाँ सबसे बड़ी संभावना यह है कि वह उठकर गिर सकता है चहाँ उससे भी 
'बड़ी संभावना यह है कि वह गिरकर उठ भी सकता है। मनु की कथा गिरकर उठते 


की कथा है। इस प्रकार मनु का चरित्र विषव के मानव के लिए पतन में उत्थान का 
शक आशाप्रद सन्देश देता है । 


श्रद्धा--श्रद्धा कामायती की प्रमुख पात्र है जिसके सक्रिय और शालीन 
व्यक्तित्व से मनु का जीवन परिचलित होता है । वह इतना महत्त्वपूर्ण पात्र है कि 
इसी के श्राधार पर प्रसादजी ने अपने महाकाव्य का नामकरण 'कामायनी' किया है 
मनु की ही भाँति श्रद्धा से सम्बन्धित सामग्री वैदिक साहित्य में बिखरी मिलती है। 
ऋण्वेद १०वें मण्डल के १५१वें सूक्त का ऋषि “श्रद्धा' कामायनी है शौर 
इसका देवता भी “श्रद्धा” है। इस सूक्त की व्याख्या में “श्रद्धा का परिचय देते हुए 
आचार्य सायण ने लिखा है--'कामगोव्जा श्रद्धानामपिका ।! अर्थात्त्‌ श्रद्धा कामग्रोत्र 
की बालिका है, श्रतः श्रद्धा नाम के साथ उसे कामायनी भी कहा जाता है। ऋग्वेद 
के ऐतरेय ब्राह्मण में श्रद्धा सत्य की पत्नी मानी गई है ।( परन्तु शतपथ ब्राह्मण में 
श्रद्धा को अनेक वार मनु की पत्नी कहा है, अर्थात्‌ मनु श्रद्धादेव कहे गए हैं।* तैत्ति- 
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- ता० १,१,४, १६ तथा १,१,४,१५। 


श्छर छायावाद और वैदिक-दर्श न 


रीय ब्राह्मरा में भी मनु को श्रद्धा देव कहा गया है ।* विष्णु पुराण, ब्रह्म वैवत, 
प्रकृति खण्ड,३ हरिवंश अ्रध्याय &,८ में भी श्रद्धा को मनु की पत्नी कहां गया है।' 
उपरोक्त उद्धरणों से श्रद्धा की ऐतिहासिकता में किसी प्रकार का भ्रविश्वास नहीं 
होता । 

इडा--ऋग्वेद में* सरस्वती और मही के साथ इडा की गणना भी हुईं है। 
इत तीनों देवियों को सुखदायक कहा है---'इडा सरस्वती मही तिख्रो देवी मंयो भुवः ।' 

अ्न्यत्र इडा को मानवों पर शासन करने वाली,* यूथमाता अथवा राष्ट्र स्वरामिनी,* 

मानवों को बुद्धि तथा चेतना प्रदान करने वाली,” घृतहस्ता, 5 प्रकर्ष हिसाकारिणी 
शोभनशील योद्धाओं वाली< कहा गया है। शुक्ल यजुर्वेद में इडा को हविष्मती 
देवी”', वसुमती, ग्रहपालिनी** स्वर्णॉमयी, अपार प्रभावशालिनी, अनुपम तेजमयी, 
साधन-सम्पन्ता तथा अ्रभीष्ट फल देते वाली”? कहा है। अ्रथव॑वेद में प्रजा को सुख 
देने वाली,* तथा राष्ट्र की संरक्षिका भी बतलाया है ।*£ इसी प्रकार ब्राह्मरा-न्थों 
में भी यज्ञों का अनुशासत करने वाली, विश्वरूपिणी, अ्रग्निस्वरूपा, दीप्तिवत्ती, 
प्रीति-उत्पादिका कहा है । शतपथ ब्राह्मण में इडा को पूर्णायोषिता, सृष्टि की उत्पा- 
दिका, मनुजाया, मानवी आदि भी कहा गया है! 

श्राकुलीकिलात--कामायनी में असुरूपुरोहित के रूप में किलाताकुली की 
चर्चा आई है । इनका भी आधार ऐतिहासिक ही है। ऋग्वेद में इन्हें लल-कपटनूए 
आचरण करनेवाले, मायावी, आक्रमणाकारी, मांस की ह॒वि द्वारा यज्ञ करने वाले, दूसरों. 
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असादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १७३ 
का प्राभव करने वाला असुर कहा गया है (दे० १०,१७ की अनुक्रमरिशका ) । यजुर्वेद 
३०,१६ में इन्हें माँस-भक्षी तथा ग्रुफा में रहने वाला बताया गया है। शत्पथ ब्राह्मश 
में उन्हें स्पष्ट ही मनु को यज्ञ कराने वाले असुर-पुरोहित के रूप में स्वीकार किया गया 
है--किलाताकुली इति हा सुर ब्ह्मावसतु: | तौ हौचतु: | श्रद्धा देवो वे मनुरावं नू 
बेदावेति तौ | हा गत्यो चतुम्मंनो याजयावद्वेति ।* बृहूद्‌ देवता में इन्हें मायावी 
हिज, पुरोहित, मायावल से दूसरों को कष्ट पहुँचाने वाले एवं मारने वाले कहा गया 
है ।* 'पशु-यज्ञ में सोम और सुरा के पान का श्राधार भी वेदिक ही है । 


मनु, श्रद्धा, इडा तथा असुर-पुरोहित की भावमूलक व्याख्या : 


ऊपर प्रस्तुत विवेचन से कामायनी के पात्रीं की ऐतिहासिकता असंदिग्ध रूप 
से प्रमाणित होती है। काम्रायनीकार को इन सभी पात्रों की ऐतिहासिकता में पूर्ण 
विश्वास है, पर 'कामायनी' की कथा से पात्रों की ऐतिहासिकता के साथ-साथ उनका 
भावात्मक रूप भी स्पष्ट ध्वन्तित होता है। उस दृष्टि से कामायनी का प्रत्येक पात्र 
दीहरा व्यक्तित्व लिए हुए है। मनु जहाँ एक ओर ऐतिहासिक पुरुष हैं, मानव-जाति 
के प्रथम व्यक्ति हैं वहाँ वे मन के प्रतीक भी हैं | श्रद्धा जहाँ मनु की पत्नी है, चहाँ 
'दूसरी ओर मानव-हृदय की विश्वास-समन्वित रागात्मिका वृत्ति भी है। इसी प्रकार 
'इडा जहाँ राष्ट्र की स्वामिनी और शासिका है वहाँ मन पर शासन करने वाली बुद्धि 
का प्रतीक भी है। 'किलाताकुली' असुर-पुरोहित अपना ऐतिहासिक व्यक्तित्व बनाए 
रखते हुए भी मन की श्रसुर वृत्तियों का अर्थ ध्वनित करते हैं। स्वयं प्रसादजी ने 
पात्रों के दोहरे व्यक्तित्व पर प्रकाश डालकर विद्वद्वर्ग और आलोचकों को व्यर्थ के 
मानसिक व्यायाम करने और ऊहापोह में पड़ने से बचा लिया है। उनका कथन है 
कि 'यह आख्यान इतना प्राचीन है कि इतिहास में रूपक का भी अद्भुत मिश्रण हो 
गया है । इसीलिए मनु, श्रद्धा और इडा इत्यादि अपना ऐतिहासिक श्रस्तित्त्व रखते 
हुए, सकितिक अर्थ की भी अभिव्यक्ति करें तो मुझे कोई आपत्ति नहीं । मनु अर्थात्‌ 


मन के दोनों पक्ष, हृदय और मस्तिष्क का सम्बन्ध ऋमश: श्रद्धा और इडा से सरलता 
से लग जाता है ।' 


मतु--निरुक्‍त में यास्क ने वैदिक शब्दों की यौगिक व्याख्या की है भर इसी 
जणाली पर वैदिक शब्दों की व्याख्या करने में स्वामी दयानन्द जी तो यास्क से भी 
दो कदम आगे बढ़ गए हैं। यास्क और स्वामीजी दोनों ही शब्दों की भाव 
व्याख्या करते हैं। इसी आधार पर मनु श्रद्धा आदि का भावपरक अर्थ निकाला जा 
सकता है। इस सम्बन्ध में महादेवीजी का अनुमान है कि “बेद में बार-बार झ्ाने 
वाला “मनु शब्द व्यवित-विशेष की ओर संकेत न करके मननशीलता को व्यक्त 


-मूलक 





१. शत्तपथ ब्राह्मण १,१,४, १४-१५॥ 
र्‌. बह ० छ,प्शु-८द८ ॥ 


१७४ छायावाद और वेदिक-दर्शना 
करता है। यह ध!रणा नितान्त निर्मल नहीं है, क्योंकि सभी व्यक्तिवाचक संज्ञाएँ 
पहले अपने यौगिक श्रर्थ में ही प्रयुक्त होती रहती हैं, इस प्रकार 'मनुतै जानातीति' 
सनु ज्ञानवानू---यजमान' के अनुसार मनु का अर्थ ज्ञानी लेना कुछ अस्वाभाविक नहीं 
कहा जा सकता“ । मनु और श्रद्धा के नाम से सम्बद्ध सूक्तों में ऐसा स्पष्ट अन्तर 
है कि हम एक में मननशील पुरुप-स्वभाव और दूसरे में विश्वासमयी नारी प्रक्ृति' 
का परिचय सहज ही पा सकते हैं।'”* मनु कामायनी में आदि से भ्रन्त तक एक मतन- 
शोल स्वभाव वाले पुरुष के रूप में चित्रित हुए हैं । 

श्रद्धा--मनु की अपेक्षा श्रद्धा के भावात्मक स्वरूप की व्याख्या निगमागमों: 
में विस्तार से मिलती है। निरुक्त में कहा है--धर्मार्थकाममोक्षेपु अ्विपर्यगेणवेत-- 
दिति या बुद्धिरुत्पद्यते तदधिदेवताभावाख्या श्रद्धेत्यु्यते ।/* अर्थात्‌ धर्म, अर्थ, काम,. 
मोक्ष में 'यह ऐसा ही है! अविपयेय पूर्वक जो इस प्रकार की बुद्धि उत्पन्न होती है,. 
श्रद्धा उसी भाव की अधिष्ठातू देवी है। 

'अ्रद्धां हृदय्य याकूत्या * पर सायणा ने भाष्य करते हुए कहा है--हंदये' 
भवा हृदय्या तथाविधया आक्ृत्या संकल्परूपया क्रियया श्रद्धाम्‌ एवं परिचरत्ति 
सर्वे जना:---अर्थात्‌ हृदयस्थ संकल्प-रूप क्रिया से लोग श्रद्धा (आकाँक्षा) की उपा- 
सना करते हैं और ऋग्वेद १०,१५१, १ के भाष्य में सायण ने लिखा है--'पुरुषगतो-- 
$भिलाषविशेष: श्रद्धा व्यक्ति में स्थित आकांक्षा-विशेष को श्रद्धा कहते हैं । 

मेदिनी कोष में उसकी व्याख्या करते हुए कहा है--“श्रद्धादरे च कांक्षायाम्‌ | 
अमर कोष में उसकी व्याख्या इस प्रकार की है--“श्रद्धा संप्रत्यय: स्पृह्ा ।” गीता 
१७, १ में श्रद्धयया का भाष्य करते हुए आचाय॑े शंकर, ने “आस्तिक्य बुद्धया' कहा है । 
उपर्यक्त उद्धरणों के आधार पर निष्कर्ष यह निकाला जा सकता है कि श्रद्धा मानवे- 
हृदय की विश्वास-समन्वित रागात्मिका वृत्ति है। शास्त्रों में इसके महत्त्व पर भी 
पर्याप्त प्रकाश डाला गया है । ऋग्वेद १०,१५१,४ में कहा है--श्रद्धया विन्दतेवसुम्‌ 


श्रद्धा से धन की प्राप्ति होती है। 

अथर्ववेद १२,३,७ में श्रद्धावात्‌ लोगों को श्रच्छे लोकों और श्रेष्ठ पदों को 
प्राप्त करते हुए बताया गया है । झ० वे० १२,२,५१ में श्रद्धा-विहीन लोगों को परा- 
घीन और निकृष्ट कहा है। ऐतरेय ब्राह्मग ७,२,१० में श्रद्धा तथा सत्य के द्वारा 
यजमान को स्वर्गंलोक को विजय करते हुए वताया गया है | तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, १२, 
३,१,२ में श्रद्धा को देवत्व प्रदान करने वाली सम्पुर्णो मनोकामताओं को पूर्ण करने 
वाली, समस्त जगत्‌ की प्रतिष्ठा, संसार का भरण-पोषण करने वाली, अमृत लोक- 
दायिनी, समस्त संसार का शासन करने वाली, सम्पूर्ण भुवनों की अधिपत्नी कहा: 





१. गंग्राप्रसाद पाण्डेय : कामायनी---एक परिचय : भूमिका, पु० ५ । 


२. निरुक्‍त ६,३,२१ । 
३. ऋग्वेद १०,१५१,४। 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शत का भभाव श्र 
है । मुण्डकोपनिपद्‌ में श्रद्धा की गणना तप, सत्य तथा ब्रह्मचर्य के साथ की गई है ।' 
बुह॒दारण्पकोपतिपद्‌ १,५५३ में मत के अन्तर्मत धद्धा, अश्वद्धा, बुद्धि आदि का निवास 
बताया गया है। छान्दोग्योपनिषद्‌ में श्रद्धा को मनन कराने वाली तथा हृदय में निष्ठा 
उत्पन्त कराते वाली कहा है ।* गीता में पअ्रद्धावॉललभते ज्ञानम्‌ कहकर ज्ञानोपर्लाब्धि 
के लिए श्रद्धा के महस्व को स्पष्ट स्वीकार किया हैं और कहा है कि यह मंलुष्य 
श्रद्धाभय है और वह अपनी श्रद्धा के श्रनुरूप फल प्राप्त करता हैं।। 

त्रिपुरारहस्यम्‌ (ज्ञानखण्ड) अध्याय ४५,२४५ में जगत की धान्ी, 
जीवन कहकर उसके परम्परागत गौरव को ही सुरक्षित रखा है । 

प्रसादजी ने कामायनी में उपरोक्त सूत्रों के आधार पर ही श्रद्धा के स्वरूप 
और व्यक्तित्व का गठत किया है। कामायनी में श्रद्धा विश्वास, प्रेम, सहानुभूति, 
दया, सौख्यादि उदात्त भावों का प्रतीक बत कर आई है /£ वह जगद्धात्री, सर्वे- 
मंगला, अमृतधाम आदि रूपों में भी स्थान-स्थात पर वर्णित हुई है। प्रसादजी ने 
कामायत्ी की श्रद्धा में मन और प्राण की प्रतिष्ठा के लिए कोपों से उसके पर्याय्वाची 
झादर और आकांक्षा अ्थे, निरुक्त और गीता से झ्रास्तिक-बुद्धि, आस्था, ऋग्वेद से 
संकल्प और किया की प्रेरक आकांक्षा, तिपुरारहस्य से संग्रह, त्याग और लीक-प्रचृत्ति- 
बी प्रेरक सतको जन्य “अद्धा! का अ्रहण किया है। वह अनुपम सुन्दरी नारी तथा 
कला की उपासिका है (कामायती पृ० ४६-४८), मानवता का संदेश देने वाली त्याग 
भूति (५० ४७-४६), आदर्शपत्नी, (६०-६४) आदशे भृहिणी, भातृभावना की विभल 
मूर्ति (६० १७५४-७६), पत्ति की विपत्ति में सहचरी (२२०), चसुघव कुटुस्वकम्‌ एवं: 
लोक-मंगल की प्रचारिका (२३४) तथा आनन्द पथ की प्र्दाशका है। श्रद्धा का यह 
रूप उपनिषद्‌ और गीता के आधार पर गठित किया गया है। अन्तिम सगे में श्रद्धा 


पदविश्वभित्र, सर्व मंगलकारिशी, क्षम्रानिलय, उदार, निविकार आदि गुणों |से 
विभूषित भिलती हैं। 


और सबका 


इंडा--मानव-सन के मस्तिप्क-पक्ष से सम्बन्ध रखने वाली दूसरी वृत्ति है 
इडा जो रूपक शैली में सांकेतिक अर्थ का चोतन करती हुई बुद्धितत्व का प्रतीक है । 
वेद में इसको सरस्वती श्रादि के समान ही बुद्धि साधनें वाली अ्रंथवा चेतना देने वाली 
कहा है। बुद्धि के आश्रित कार्य-व्यापार भें लीच इडा हृदय की स्निग्ध एवं सरस- 
विभूतियों से विहीत व्यवसायात्मिका, तकमयी प्रज्ञा द्वारा अनुशासित है। जीवन की 
अखण्डता के स्थान पर वह वर्गेनविभाजन और अशभेद के स्थान पर भेद की सृष्टि: 





मुष्डकीपतिपद्‌ २,१,७ । 
छा० उ० ७,१६-२० १ 
गीता ४,३९६ । 

. गीता १७,२॥ 

५. देखिये, कामायनी, पूृ० ६५ । 


ब्द्ट्दए 2 


१७६ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


करते में लीन रहती है। तभी तो प्रसादजी ने कहा है कि---.“इडा का बुद्धिवाद 
श्रद्धा और मनु के बीच व्यवधान बनने में सहायक होता है। फिर बुद्धिवाद के 
विकास में अधिक सुख की खोज में दु:ख मिलना स्वाभाविक ही है।'/* “यह भ्रभिनः 
मानव प्रजा सृष्टि” वाले गीत में प्रसादजी ने उन दुष्परिणामों की ओर संकेत किय 
है जो अतिबुद्धिवाद के कारण अवश्यम्भावी हो जाते हैं। यह बुद्धिवाद अ्रखण्डता की 
खण्डित कर भेद-बुद्धि उत्पन्त करके वर्णों, वर्गों की सृष्टि करता है, प्रेम, ममता, 
सद्भाव आदि सद्वृत्तियाँ लुप्त हो जाती हैं फिर हृदय की स्तिग्ध भावनाश्रों के 
अभाव में वह सुख शांति और सन्‍्तोष देने में सवंथा असमर्थ रहती है । “वस्तुतः 
इडा व्यवसायात्मिका बुद्धि का वह रूप है जो अपने चरम विकास की परिणति होने 
पर संधर्ष और विप्लव की भूमिका प्रस्तुत करती है ।”* 
कामायनी का रूपकत्व--कामायनी के प्रमुख पात्रों के ऐतिहासिक भ्रस्तित्व 
के साथ-साथ उनका भावात्मक ग्रर्थ भी है, यह तथ्य प्रसादजी के स्वयं के कथन, 
कामायनी में उनके प्रतीकार्थों के निर्वाह और श्रालोचकों की सम्मतियों से प्रमाणित 
हो जाता है। पात्रों के दोहरे व्यक्तित्व के कारण ही इस कथा में रूपक की योजना 
“भी हो गई है जिसका आधार मनोवैज्ञानिक-दार्शनिक है। “यदि श्रद्धा और मनु 
अर्थात्‌ मनन के सहयोग से मानवता का विकास रूपक है, तो भी बड़ा ही भावमय 
और श्लाध्य है। यह मनुष्यता का मनोव॑ज्ञानिक इतिहास बनने में समर्थ हो सकता 
है ।!१ प्रसादजी के कथन के अनुसार कामायनी मूलतः ऐतिहासिक काव्य के रूप में 
“लिखी गई है, परन्तु उसकी कथा में रूपक की संभावनाएँ निहित हैं। झतः इसे यदि 
रूपक के रूप में भी स्वीकार कर लिया जाये तो कवि को कोई आपत्ति नहीं है | श्रव 
प्रश्च उठता है कि रूपक क्‍या है ? हमारे संस्कृत के लक्षरख-प्रन्थों में रूपक एक 
साम्य मूलक अलंकार के रूप में स्वीकार किया गया है। आचार्य मम्मठ ने काठ 
प्रकाश में रूपक की परिभाषा करते हुए कहा है-'तद्रूपकमभेदों य उपमानोपोययो: 
अर्थात्‌ रूपक वह अलंकार है जिसमें उपमान का उपमेय पर अभेद आरोप रहता हैं। 
इससे भिन्‍न रूपक अद्यतन एक भिन्न अर्थ में भी प्रयुक्त होता है। गह अंग्रेजी 
(वाव्ट्रण9) का पर्याय है जिसे कथा-रूपक कहते हैं ।* कथा-रूपक में रूपक प्रलंकार 





कामायनी का आमुख, पृष्ठ ७। 

डा० विजयेन्द्र स्नातक : महाकवि प्रसाद, पृष्ठ १२१ । 

प्रसाद : कामायनी का आमुख, पृष्ठ ४॥ 

काव्य प्रकाश, पृष्ठ १०,१३६ । 

(9) “6 था6एणए 45 8 छातरणा82० ग्रहण वा श्गंधी जगंप्धीज 2 
इ5९65 ० 8०075 क्वा०. इज््यातगाएठ जी ०पादा 2०075 (एरपतों€ स्‍6 
बाक्ाबणलाड गींशा का० एछए9७ 0 एश507ीट्बागारई- 

(शेक्कञ्नथा5 िटए पराशिग्रधांगवों जलांगाश, 9: 68) 


हैँ हे कश [पं (७ 


अ्रसादजी के काव्य पर वेंदिक दशन का प्रभाव १७७ 
की भाँति अप्रस्तुत कथा का प्रस्तुत कथा पर अभेद आरोप होता है। प्रस्तुत कथा 
स्थूल घटना-प्रधान होती है और अश्नस्तुत कथा सूक्ष्म , सैद्धान्तिक । यह सैद्धान्तिक 
कथा दाशंनिक भी हो सकती है और चैतिक भी, वेज्ञानिक भी हो सकती है 
और मनोवैज्ञानिक भी; परन्तु यह स्थूल कथानक के साथ सूक्ष्म रूप से गुथी हुई होती 
है, इसका रूप अमृत होता है श्र्थातू यह मूर्त कथानक में से ध्वनित होतो है। 
इसका सम्बन्ध प्रबन्धकाव्य की प्रासंगिक कथा की भाँति जुड़ा हुआ नहीं होता । इस 
अ्रकार इस विशिष्ट अर्थ में रूपक से तात्पय एक ऐसी द्वुयर्थक कथा से है जिसमें किसी 
सैद्धान्तिक अप्रस्तुतार्थ ग्रथवा अन्याय का प्रस्तुत अर्थ पर अभेद आरोप रहता है ।" 
कामायनी में यह रूपक-तत्व निश्चित रूप से विद्यमान है भले ही वह गोण 
रूप लिए हुए हो। कामायनी की प्रस्तुत कथा में श्रद्धा, मनु के सहयोग से मासव- 
सृष्टि के विकास के साथ उसके नायक द्वारा चरम शान्ति और परमानन्द की उप- 
लब्धि दिखाई गई है । और अप्रस्तुत कथा जीव के अन्नमय कोश से आनन्दमय 
कोश तक आध्यात्मिक यात्रा, मानसिक संघर्ष और इच्छा, क्रिठ्रा, ज्ञान के समन्वय 
द्वारा अखण्ड घन-आनन्द की पभ्राप्ति में ही पर्यवसित हुईं है। कथा का प्रस्तुत पक्ष 
'ऐतिहासिक-पौराशिक है तथा उसका भ्रप्रस्तुत पक्ष मनोवैज्ञानिक-दाशेनिक है । इस 
अकार प्रसादजी ने मनु की कथा को इस तरह अ्नुस्यूतत कर दिया है कि दोनों 
कथाएँ अभिन्‍न हो गई हैं।कामायनी की कथा के अग्रस्तुत पक्ष में प्रसादजी 
ने उपनिपदों के मनोवैज्ञानिक एवं दाशनिक सिद्धान्तों को बड़ी कुशलता से पिरो दिया 
है | श्रत: यहाँ हम कथा में आए हुए पात्रों तथा घटनाओं की प्रतीकात्मकता पर 
संक्षेप में उल्लेख करेंगे ताकि उनका वैदिक-दर्शन से साम्य-बैषम्ध दिखाया जा सके 
जो इस प्रस्तुत शोध-प्रवन्ध का मुख्य विषय है। | 
कासायती की कथा को प्रत्तीकात्मकता--जहाँ तक कामायतो में आए पात्रों 
की प्रतीकात्मकता का भश्त है उस पर प्रकाश उनकी भावमूलक व्याख्या करते 
समय ही डाला जा चुका है। तदपि तारतम्य बनाए रखने की दृष्टि से पुनः उनका 
उल्लेख कर देना श्रनुचित प्रतीत नहीं होता । 
कामायनी में तीन पुरुष पात्र (मनु, किलाताकुली और कुमार ) दो स्त्री 
पात्र (अ्द्धा और इंडा), दो पशु पात्र (श्रद्धा का पालित पद्चु और वृषभ), तथा 
दो अशरीरी पात्र (काम और लज्जा) हैं । 


(१) कामायनी का प्रमुख पात्र मनु मन का अर्थात्‌ मबोभय कोश के स्थित 
जीव का प्रतीक है । 





(०) “#जा शीच्ट्रणए कांश्र5 जहा तट 00 ग्राताठ गरद्वाधाड़ ३408 ०0,१8)] 
रब एथबान क्‍0 पह गलियों 5४७8 ब्ार्द वीडंग्रण पणा व, बा8 6त्ा- 
छ0वा6त ग्र आग त पहल, 


_.. (0955था5 9:07न०फ4०वां०, (०, ], ७, ०, ) 
१. डा० नगेन्द्र : कामाबनी में रूपक तत्व (लेख) से । 
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(२) श्रद्धा, प्रसादजी के अनुसार हृदय की उदात्त रागात्मिका वृत्ति की 
प्रतीक है । । 

(३) इड़ा स्पष्टत: बुद्धि का प्रतीक है। प्रसादजी ने स्पष्ट रूप से उसके 
व्यक्तित्व का प्रतीकात्मक चित्र प्रस्तुत करते हुए कहा है 'बिखरी अलकें ज्यों तर्क-जाल' 
यह कथन बुद्धि के तकत्मिक स्वरूप को प्रस्तुत करने की दृष्टि से ही प्रयुक्त किया 
गया है। पु 

(४) मनु “कुमार” नव मानव का प्रतीक है जो अपने पिता से मनन-शीलता, 
माता से श्रद्धा अर्थात्‌ हादिक ग्रुण और इड़ा से बुद्धि ग्रहरा कर पूर्ण मानवत्व को 
प्राप्त होता है । 

(%) “किल्लाताकुली' मानव-मन की आसुरी वृत्तियों के प्रतीक हैं। इसी 
प्रकार श्रद्धा-पालित 'पशु' जीव, दया, करुणा, आधुनिक भ्रर्थ में अहिसा का प्रतीक 
है। 'वृषभ' श्वर्म का प्रतिनिधि है । स्वयं प्रसादजी ने कामायनी में स्पष्ठत: उसे 
'सोमलता से आवृत्त वृष धवल धर्म का प्रतिनिधि” कहा है। 

इनके अतिरिक्त--देव, सोमलता, जलप्लावन, 'त्रिलोक एवं मानसरोवर ये 
चार-पाँच प्रतीक रह जाते हैं । 

इनमें देव इन्द्रियों के प्रतीक हैं, सोमलता की डा० नगेन्द्र ने भोग का प्रतीक, 
जलप्लावन को अन्नमय कोश का, और मानसरोवर को समरसता की अ्रवस्था का 
अतीक माना है। 'त्रिलोक' तो स्पष्टतः भाव, कर्म तथा ज्ञान वृत्ति के प्रतीक हैं ही। 
इसी प्रकार कैलाश पर्वत आनन्दमय कोश का तथा सारस्वत प्रदेश जीव के निम्नतर 
कोश--प्राशमय' कोश--का प्रतीक है।* 

कामायनी की कथा के अप्रस्तुत-पक्ष से सम्बद्ध ये समस्त प्रती 
तथा दाशैनिक महत्त्व के हैं जिनका सम्बन्ध वेद एवं उपनिषदों में वर्शित विचार- 
धारा के अनुसार मनुष्य के प्रान्तरिक एवं मनोवैज्ञानिक विकास से है । वैदिक विचार- 
धारा में इस मनोवैज्ञानिक-विकास का क्या स्वरूप है पहले इस पर चर्चा कर लें तव 
कामायनी में उसका किस प्रकार निर्वाह हुआ है उस पर प्रकाश डालेंगे । 

वैदिक-वाडर मय में सप्त व्याहृतियों का वर्णन आया है । इनमें से तीन 'भूः' 
“भुव:! स्व: का वर्णन ऋग्वेद तथा यजुर्वेद में चौथी 'मह:” का उल्लेख वैत्तिरी- 
योपनिषद्‌ में” मिलता है। शेष का नाम तो वेद में नहीं मिलता, पर उल्लेख अवश्य 
श्राया है । अन्य व्याहृतियों---/जन:” 'तपः! सत्यम्‌*--का नाम अन्य उपनिषदों प्रौर 
अच्धों में आया है। इनमें सबसे अन्तिम व्याहृति सत्य! है। यह 'सत्य' चूँतन्य का 


के मनोवैज्ञानिक 


कामायनी, पृष्ठ २८४ । 
डा० नगेद्ध : कामायनी के अध्ययन की समस्याएं, पृष्ठ ४५ से ४८ तक । 
यजुर्वेद ३६,३ । 
दे०, तै० उ७० १.५ | 
तैत्तिरीय-आरण्यक प्रषपाठक १2०, अनुवाक २७॥ 
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प्रसादजी के काव्य,पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १७६ 
शुद्ध रूप कहा गया है। इसके उपरान्त तपः, जनः, महं:, भुवः, और “भू हैं। ये 
चेतना के विकास के क्रमशः सात स्तर हैं जिन्हें सात लोक कहा गया है। इनका 
सम्बन्ध ब्रह्माण्ड के विकाथ से है। ब्रह्म अपने-आपको इन विभिन्‍न स्तरों में व्यक्त 
करता हुग्ना सृष्टि करता है । “भू: अपने अस्तित्व के लिए भुव:, भुवः अपने अस्तित्व 
के लिए स्वः पर इसी प्रकार पूवववर्ती लोक अपने परवर्ती लोक की सत्ता पर आझ्राश्रित 
है। सत्य इन सब में व्याप्त है, पर उसका ग्रंश निम्न स्तरों में क्रमश: कम होता 
जाता है। 'भू: उसकी सत्ता की अभिव्यक्ति का स्थूलतम रूप है और 'सत्य' उसका 
सूक्ष्मतम रूप। सत्यलोक, श्रेष्ठतम है और वही प्रप्सव्य है । 

श्रौोपनिषदिक पंचकोश--ब्रह्माण्ड में सप्त लोकों अथवा स्तरों की कल्पना की 
भाँति उपनिषदों में पिण्डाण्ड में, मानव के अचस्तर में पाँच कोशों की कल्पना की गई। 
तैत्तिरीयोपनिपद्‌ ब्रह्मानन्द वल्ली में प्रथम से पंचम अनुवाक्‌ तक पंचकोशों का 
विस्तार से उल्लेख आया है। ये पंच कोश क्रमशः अन्नमग्र, प्राशमय, मनोमय, 
विज्ञानमय एवं आनन्दमय कोश हैं । 

श्रन्नमय कोद्ा--अन्न से उत्पन्न पुरुष को उपनिपदों में 'प्रम्तरसमय:” कहां 
गया है। मुक्त भ्रन्त से रस, माँस, भेद, मज्जादि सप्त धातुओं का निर्माण होता है । 
मनुष्य का यह भौतिक स्थूल शरीर अन्त से ही पलता है, उसी पर आश्रित है तथा 
सारी क्रियाएँ अ्रन्त से ही संचालित होती हैं। इसीलिए भौतिक स्थूल विषयों में 
रुमणा करने वाले पुरुप को उपनिषद्‌ 'स वा एप पुरपोस्तरसमयः” (२,१) कहकर 
पुकारती है। मनुष्य का वाह्म स्थूल शरीर और भौतिक विषयों को ग्रहण करने" 
वाली इन्द्रियों की गणना अ्रन्नमय कोश में होती है इसमें संवेदन, ज्ञान एवं क्रिया ये 
तीन शक्तियाँ काम करती हैं। इसे भौतिक लोक भी कह सकते हैं। इस कोश में 
निवास करने वाला जीवात्मा चेतना के न्म्नतम स्तर पर रहता है इसमें क्रिया की 
प्रधानता है। इन्द्रियों की विषयोन्मुखता इस कोश में रहने वाले जीवात्मा की 
सबसे बड़ी विशेषता है। 

प्रएमय कीश--अन्त के रस से निर्मित पर स्थल शरीर से भिन्‍न उस स्थूल 
शरीर के भीतर रहने वाला एक और शरीर है जिसे प्राशमय कोश कहते हैं । अ्रन्‍्तमय 
शरीर इस प्राणमय कोश पर ही आधारित है । यह ध्राएमय शरीर पुरुष के आकार 
का ही कहा गया है। इस प्राणमय शरीर के भ्रन्तर्गत प्राण, अपान व्यात आदि 
दशशों आाणों की क्रियाएँ सम्मिलित हैं । सम्पूर्ण अन्तमय कोश को गति इसी क्लोश से 
प्राप्त होती है। अन्तमय कोश के कण-कण में प्राण समाया हआ है। इसके 
में अन्नमय कोश में होने वाली सभी क्रियाएँ बन्द हैं आल अंश 

कैयाएं बन्द हो जाती हैं । इसी की शक्ति पाकर 

अन्नमय कोश के सारे व्यापार चल रहे हैं। इसका सम्बन्ध भी स्थूल भौतिकता 
ही है भ्र्थात्‌ प्राणशमय कोश भी क्रिया-प्रधान है। सम्पूर्ण प्राणी इसी से ही जीवन ह! 
भाष्त करते हैं। अतः प्राण की-ब्रह्म रूप से उपासना करने वाला पूरँ आयु के वन 
करता है, पर इसकी गणना भी निम्नतर कोश के रूप में हो हुई है । सी ड 
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मनोमय कोश -- प्रारामय पुरुष से भिन्‍त पर उसके भीतर रहने वाला पुरुष 
मनोमय कहा गया है। यह पूर्वोक्त प्राणमय शरीर मनोमय पुरुष से व्याप्त है। 
ग्र्थात्‌ प्राएमय शरीर की सारी हलचल मनोमय शरीर पर ही आधारित है । मनुष्य 
के चित्त में उठने वाले विभिन्‍न संकल्प-विकल्पों, भावनाओं, इच्छात्रों, का सम्बन्ध 
इसी कोश से है। मनुष्य जीवन' की समस्त बाह्माम्यन्तरिक क्रियाएँ इसी कोश से 
'परिचलित होती हैं। पर यह कोश भी स्वतन्त्र और निरपेक्ष नहीं है । 
अन्नमय' कोश से लेकर मनोमय कोश तक जीव में झ्रहंकार का भाव बड़ा 
प्रबल रहता है, विषयों में भोग की आसक्ति बनी रहती है तथा मनुष्य की समस्त 
क्रियाएँ लौकिक जगत्‌ से सम्बद्ध होने के कारण उसकी प्रयृत्ति बहिमुंखी और भेद 
को उत्पन्न करने वाली होती है। यह मनोमय कोश बहुत महत्त्वपूर्णो है इसे 
उपनिषदों में अ्रम्यन्न कहा है--'सन एवं मनुष्याणां कारण बन्ध मोक्षो: ।/ इस्ियों 
से संयुक्त हो जाने पर यह मन जीव को बाह्य विषयों की श्रोर ले जाता है तथा 
मनुष्य के बच्धन का कारण बनता है। पर अन्तरात्मा से संयुक्त हो जाने पर जीव 
को चेतना के ऊरध्व सोपानों पर ले चलने के लिए प्रेरित करता है । इस कोश में 
ज्ञानशक्ति की प्रधानता है। 
विज्ञानमय कोश--इतना यह पूर्ण होते हुए भी यह मनोमय कोश इससे भी 
सूक्ष्म विज्ञाममय कोश पर आधारित है, क्योंकि इसी की सहायता से विज्ञानात्मा यज्नो 
का विस्तार करती है, शुभकर्मों का सम्पादन कर पुण्यों का अर्जन करती है । उपति- 
पद में कहा है कि---विज्ञानमय पुरुष की ब्रह्म-झछप से उपासता करने पर जीवात्मा 
अनेक जन्मों के संचित पाप-समुदाय को शरीर में ही छोड़कर समस्त दिव्य भोगीं का 
अनुभव करता है। इस कोश में पहुँचकर जीव भेव भर अमभेद दोनों का अनुभव 
करता है । भौतिक भागों से पर्याप्त ऊपर उठ जाता है, पर यह कोश भी स्वतस्त्र और 
निरपेक्ष नहीं है । यह अपनी सत्ता के लिए अपने से भिन्‍न अन्य सत्ता पर आधार्रित 
है । जिसे आनन्दमय परमात्मा कहते हैं । 
भ्रानन्दमय कोश---'तस्माह्ा एतस्माह्विज्ञानमयादन्पोःन्तरात्माउप्लन्दमयः । 
सत्ता का यह अन्तिम स्तर आनन्दमय कोश कहा गया है। यह विज्ञानमय कोश से भी 
सूक्ष्म है। जीवन का लक्ष्य इस स्तर में पहुँचकर झानन्दभय आत्मा की अपरोक्षानु- 
भूति प्राप्त करता ही है। इस कोश में पहुँच कर जीवात्मा अ्रस्मिता को, सम्पूर्ण 
पाष-पुण्य को, स्थूल-सूक्ष्म उपधाधियों को, समस्त विद्या-प्रविद्या को व्यागकर अखण्ड 
एकरस प्रात्मा का अनुभव करता है। जाप्नत, स्वत और सुपुष्ति की स्थितियों की 
स्थागकर तुरीयावस्था को प्राप्त कर लेता है, जहाँ सारे प्रपंचों का सर्वेथा भ्रभाव हैं 
जाता है, केवल कल्याणमय अद्वितीय तत्व पर-ब्रह्म परमात्मा की, केवल शिव की 





१, मैत्रायणी उपनिषद्‌ । 
२. तै० 3०, पंचम अनुव 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव श्र 
अनुभूति मात्र रह जाती है ।' यही कोश सत्ता का सर्वोच्च शिखर है । 
कामायनी की कथा का श्रप्नस्तुत पक्ष--प्रसादजी ने मनु के चरित्र के माध्यम 
से चिन्ता से संघर्ष सग्गे तक, अन्‍्नमय, प्रारणमस, मतोमय कोश में स्थित जीव की 
विभिन्न प्रवृत्तियों--चिन्ता, संकल्प-विकत्प, अ्रहंकार, स्वार्थ, काम, वासना, ईर्ष्या, 
हिंसा, संघर्ष आ्रादि---का चित्रण विस्तार से किया है। संघर्ष सर्ग तक मनु वहिमु खी 
होकर नाना प्रकार के कामों में संलग्न रहते हैं। पर लौकिक धिपयों में उन्हें किसी 
प्रकार का सुख-चैन, शांति-संतोप कुछ भी तो नहीं प्राप्त होता। निवंद-सर्ग से उसे 
अपने पिछले कार्यों पर क्षोभ और खेद होता है, विषय-वासना में लिप्त रहने के कारण 
जो कष्ट सहे हैं उन पर उसे ग्लानि होती है, वे फिर श्रद्धा को छोड़कर भाग खड़े 
होते हैं। श्रद्धा उन्हें फिर ढूंढ़ लेती है। श्रव वे विषयों की लौकिकता से पराझमुख 
होकर अन्‍न्तमु खी हो जाते हैं । श्रद्धा उन्हें तटराज के चरणों तक ले जाती है। मार्ग 
की वाधघाओ्ों से भयभीत होकर फिर पीछे लौट पड़ने को उद्यत होते हैं। श्रद्धा उन्हें 
साहस प्रदान करती है | मिराधार स्थान पर पहुँच श्रद्धा उन्हें भाव, क्रिया भौर ज्ञान 
के तीन पृथक्‌-पृथक्‌ गोलकों को दिखाती है और समभाती है कि इनका पृथक्‍करण 
ही सारी विपमता का मूल है। यह स्तर विज्ञानमय लोक (कोश) का स्तर है जहाँ 
पाथिवता बहुत पीछे छूट जाती है, पर भेद और अ्रभेद दोनों ही की अनुभूति बसी 
रहती है। श्रद्धा की समिति से वे तीनों गोलक मिलकर एक हो जाते हैं। जागरण, 
स्वप्त और सूषुप्ति कौ सभी स्थितियाँ नष्ट हो जाती हैं । सर्वत्र, अभेद, समत्व, 
समरसता, आानन्द-ही-आनन्द छा जाता है। यही आनत्दमय-लोक (कोश) की स्थिति 
है | यहीं कामायनी की कथा समाप्त हो जाती है । 
इस प्रसंग में यहाँ कामायनी के इस पक्ष पर तनिक विस्तार से चर्चा करेंगे ! 
कामायनी की कथा का प्रारम्भ चिन्ता-सर्ग से होता है। मनु देव-सृष्टि के 
विनाश पर चिन्तित हो उठते हैं। देव-सृष्टि के विनाश का मुस्य कारण 'था उनकी 
अवृद्ध अहम्मत्यता और झति-विलासिता की वृत्ति । मनु स्वयं इस देव-सृष्टि के अ्रंग 
थे अतः उनका चिन्तित हो उठना स्वाभाविक ही था। दैवयोग से देव-सृष्टि के अंतिम 
प्रतिनिधि के रूप में वे ही बचे रहते हैं। प्रलय का जल उतर जाने पर अग्निहोत्र 
प्रारम्भ कर देते हैं। यहाँ उनका प्रकृत रूप मननशील और अहंकारी जीव जैसा है। 
वे अहंकारमय, निष्क्रिय चिस्तन-मचन के अतिरिक्त और कुछ नहीं कर पाते । उनका 
जागृत श्रहं-भाव चीत्कार कर उठता है--- 
“'में हूं यह वरदान सदृश यों, 
लगा गूंजने कानों. म्ें। 
में भी कहने लगा, भमें रहूं १ ; 


शाइवत भभ के गानों सें।! (पृ० ३५) 


डे _+ढ ३ दिकः | 
श्प्र्‌ छायावाद और वेदिक-दर्शने 


यह जीव का जांगूत ग्रह ही हैं जो उसे स्वार्थेमय कार्यों की और प्रेरित करंतो है। 
वासना की पूर्ति के लिए जीवन की इच्छा जागृत होती है-- 

“तो किर क्‍या मैं जि श्रौर भी, 

जी कर क्या करना होगा? 

देव ! बता दो श्रमर वेदना, 

लेकर कब अमर होगा ?” (पृष्ठ ३६) 
और जब जीने की इच्छा के जग पड़ने के साथ कर्म-तन्तु विस्मृत होने लगे और तप 
से श्रजित बल जब जोर मारने लगा तो मनु के मन में-- 

“नव हो जगी अवादि वासना, 

भधुर प्राकृतिक सूख समात। 

चिर परिचित सा चाह रहा था 

इन्द्र सुखद करके श्रनुमान ।॥ (पृ० ४३) 
भर जब प्राकृतिक भूख के समान जाग पड़ी अनादि वासना की तृप्ति का कोई उपाय नहीं 
दिखाई दिया तो उनके मन का व्याकुल हो उठना स्वाभाविक ही था। वे अकेले इस पीड़ा 
को तब तक क्ेलते रहे जब तक काम और रति की पुत्री श्रद्धा से उनका संयोग नहीं होता । 
श्रद्धा के सम्पर्क से जीवन में झ्ाई हुई निराशा अब आशा में बदलने लगती है, जीवन 
के प्रति आकर्षण तथा स्फूति का उदय होता है। श्रद्धा के सहयोग से उनमें अहंकार 
का थोड़ा परिष्कार अवश्य होता है, 'स्व' से 'पर' की ओर भुकते हैं, पर बीच-बीच 
में उनका अहंकार फिर उभर पड़ता है और श्रासुरी प्रवृत्तियों के प्रतीक किलाताकुली 
की प्रेरणा से वे पशु-यज्ञ (हिसा) और सोमरस (भोग) के पान में लीन हो जाते हैं। 
श्रद्धा मनु के हिंसा-कर्म पर रोप प्रकट करती है, पर उसका मनु पर कोई विशेष रूप से 
प्रभाव नहीं पड़ता | हाँ, जब तक वे श्रद्धा के प्रभाव में रहते हैं, उनके श्रहं का संस्कार 
होता रहता है। परन्तु यह स्थिति अधिक नहीं बनी रहती, वे आसल्न-गर्भा श्रद्धा 
से जो भावी संतान के लिए आवश्यक उपकरण जुटाने में लग जाती है, द्वेप करने 
लग जाते हैं, उनका अरहं फिर प्रवल हो उठता है ** 

“यह जलन नहीं सह सकता में, 

चाहिए मुझे मेरा ममत्व । 

इस पंचभूत की रचना में, 

में रनसणा कझू बन एक तत्व 0 (पृ० १६१) 
थे पुनः 'पर' से 'स्व/ की श्रोर लौट पड़ते हैं और श्रद्धा से विमुख होकर अपने में खो 
जाते हैं। यहाँ तक झौपनियदिक दर्शन की मनोव॑ज्ञानिक व्याख्या के अनुसार घोर स्वार्थ, 
संकुचित श्रहं, हिंसा, विधय-लोलुपता और स्थूल भौतिक भोगों में प्राकप्ठ-मग्त जीव क्कै 
अत्तमय कोश में स्थित रहने की दशा का वर्णन है । यह स्थिति उपतिपद्‌ में भ्रविद्या- 
माया से ग्रस्त जीव की स्थिति कही गई है। कारण स्पष्ट है कि इन्द्रियों के संयोग 
से विपयों का उपभोग करने में आनन्द तो मिलता है, पर वह क्षरिक ही होता है 


पंसादजी के काव्य परे वैदिक दर्शन का प्रभाव शैद३ 
उन॑ भोगों से चिरेस्थायीं आनन्द प्रांप्ते नेंहीं होता । यमें ने नंचिकेतां की मेत्युं का 
रहस्य बचाने से पूर्व इच्छानुसार दुलंभ भौतिके-विपयों के उपभोग की संगमग्री प्रदांन 
करते का लोभ दिया था ।* पर नचिकेता उन भोगों की क्षण-भंग्रुरता से परिचित 
था, उसमें सात्त्विक बुद्धि का उदय हो चुका था, अतः उसने यमराज से कहा कि 'जिन 
भोगों का आप वर्णंन कर रहे हैं वे क्षणभंगुर हैं। और उनसे प्राप्त होने वाला सुख 
मनुष्य के अन्त:करणु-सहित सम्पूर्ण इन्द्रियों के तेज को क्षीण कर डालता है, और 
समस्त आयु भी चाहे वह कितती ही बड़ी क्यों न हो अल्प ही हैं इसलिए ये आपके 
रथादि वाहन और अप्सराश्रों के नाच-गाने आप ही के पास रहें । नचिकेता जिन 
प्राथिब विषयों को अ्रस्वीकार करता है मनु उन्हीं के पीछे लोलुप होकर दोड़ते हैं 
और गहरी श्रार्सक्ति मे डूब जाते हैं, और इस प्रकार असमर्थ होने के कारण दीनता- 
पूर्वक मोहित हुए, शोक को प्राप्त करते है ३ 


श्रद्धा से विमुख होते पर मनु की वृत्तियों में पुनः अस्त-व्यस्तता श्रा जाती है । 
वे भठकते हुए सारस्वत प्रदेश पहुँचते हैं। रूपक की दृष्टि से यह सारस्वत प्रदेश की 
ओर प्रयाण जीव का अन्नमय कोश से निकल कर प्राशमय कोश की ओर श्रग्नसर 
होना है ।” यहाँ मनु का इड़ा की भाँति जीव का बुद्धि से मिलन होता है जो उसे 
बुद्धिवाद की दीक्षा देकर भौतिक-जीवन की ओर प्रेरित करती है--- 
जो बुद्धि कहे उसकी न मानकर फिर त्र किसकी शररा जाये । 
८ रू 7५ 
“यह प्रकृति परम रमणीय अ्रखिल ऐंश्वर्य भरी शोधक घिहीन । 
तुम उसका पटल खोलने में परिकर कसकर बन कमंलीन ॥ 
सका निममन शासन करते बस बढ़ो चलो--अपनी क्षमता । 
ख्र ९ भर 
तुम जड़ता को चेतन्य करो विज्ञान सहज साधन उपाय ।” (पृ० १७९ 
इडा (बुद्धि) का मनु (जीव) पर ऐसा चमत्कारी प्रभाव पड़ा कि वे वुद्धि-बल से 
प्राकृतिक साधनों को संगठित करके उजड़े हुए सारस्वत प्रदेश (प्राशमय कोश )को 
घनुशासित करते हैं, श्री-वृद्धि वढ़ती है, श्रम और कर्म का विभाजन होता है, वर्ग 
बनते हैं और इस प्रकार जीवन में भौतिक संघ की नींव पड़ती है । मनु (जीव) 
फिर सत्ता के हाथ में आ जाने पर निरंकुश वन जाते हैं भौर उनका अह फिर उभरले 
>जगता है । और यहाँ तक निरंकुशता बढ़ती है कि इडा ( बुद्धि) पर अवना अधिकार 
जमाने का भ्रयत्त करते हैं, पर उन्हें अपने प्रयत्त में असफलता मिलती है । विद्रोह 
१. कठ० उ० १,२५। 


२. वही, १,९२६ । 
३. श्वे० उ० ४,६ | 


है. डा० नगेन्द्र : कामायनी के अध्ययन की समंस्योरएँ, यृ० ४८। 


श्परं छार्यावाद और वैदिकनदर्शन 
यह जीव का जांगृत ग्रह ही हैं जो उसे स्वार्थमय कार्यों की भोर प्रेरित कंरतों है। 
वार्सनां की पूर्ति के लिए जीवन की इच्छा जायूृत॑ होती है--- 

“तो किर क्‍या में जिऊेँ श्रौर भी, 

जी कर क्या करना होंगा ? 


देव ! बता दो श्रमर बेदना, 
लेकर कब अमर होगा ?” (पृष्ठ ३६) 


और जब जीने की इच्छा के जग पड़ने के साथ कर्म-तन्तु विस्मृत होने लगे और तप 
से अ्रजित बल जब जोर मारने लगा तो मनु के मन में-- 

“नव हो जगी श्रनादि वासना, 

सधुर प्राकृतिक भूख समान । 

चिर परिचित सा चाह रहा था 

हन्द्द सुखद करके अनुमान ।॥” (पृ० ४३) 

ओर जव प्राकृतिक भूख के समान जाग पड़ी श्रनादि वासना की तृप्ति का कोई उपाय नहीं 
दिखाई दिया तो उनके मन का व्याकुल हो उठना स्वाभाविक ही था। वे श्रकेले इस पीड़ा 
को तब तक मेलते रहे जब तक काम और रति की पुत्री श्रद्धा से उनका संयोग नहीं होता। 
श्रद्धा के सम्पर्क से जीवन में आई हुई निराशा भव आ्राशा में बदलने लगती है, जीवन 
के प्रति आकर्षण तथा स्फूर्ति का उदय होता है। श्रद्धा के सहयोग से उनमें अ्रहंकार 
का थोड़ा परिष्कार अवश्य होता है, 'स्व' से 'पर' की ओर भुकते हैं, पर बीच-बीच 
में उनका अश्रहंकार फिर उभर पड़ता है और शभासुरी प्रवृत्तियों के प्रतीक किलाताकुली 
की प्रेरणा से वे पशु-यज्ञ (हिंसा) और सोमरस (भोग) के पान में लीन हो जाते हैं ट 
श्रद्धा मनु के हिंसा-कर्म पर रोप प्रकट करती है, पर उसका मनु पर कोई विशेष रूप से 
प्रभाव नहीं पड़ता । हाँ, जब तक वे श्रद्धा के श्रभाव में रहते हैं, उनके अहं का संस्कार 
होता रहता है। परन्तु यह स्थिति अधिक नहीं बनी रहती, वे आसल्त-गर्भा श्रद्धा 
से जो भावी संतान के लिए आवश्यक उपकरण जुटाने में लग जाती है, हेप करने 
लंग जाते हैं, उनका अहं फिर प्रवल हो उठता है'** 

“यह जलन नहीं सह सकता में, 

चाहिए मुझे मेरा ममत्व । 

इस पंचभूत की रचना में, 

सें रमण करू बदन एक तत्व ॥ (पृ० १६१) 
वे पुनः 'पर' से स्व” की ओर लौट पड़ते हैं और श्रद्धा से विमुख होकर अपने में खो 
जाते हैं। यहाँ तक औपनिपदिक दर्श न की मनोवैज्ञानिक व्याख्या के श्रनुसार घोर स्वार्थ, 
संकुचित अहं, हिंसा, विषय-लोलुपता और स्थूल भौतिक भोगों में भ्राकण्ठ-मस्त जीव के 
अन्नमय कोश में स्थित रहने की दशा का वर्णान है । यह स्थिति उपनिपद्‌ में भ्रविद्या- 
माया से ग्रस्त जीव की स्थिति कही गई है। कारण स्पष्ट है कि इच्द्रियों के संयोग 
से विपयों का उपभोग करने में आनन्द तो मिलता है, पर वह क्षरिक ही होता है 


प्रेसोद्जी के काव्य परें वैदिक दर्शन का प्रभाव श्ध३ 
उन भोगों से चिसंस्थायी आनन्द प्रांप्ते नहीं होतां । यम ने नंचिकेतां को मुंत्यु का 
रहस्य बताने से पूर्व इच्छानुसार दुलेभ भोतिक-विषयों के उपभोग की संमग्री प्रदांन 
करने का लोभ दिया था ।* पर नचिकेता उन भोगों की क्षण-मभंग्रुरता से परिचित्त 
था, उसमें सात्तविक वुद्धि का उदय हो चुका था, अतः उसने यमराज से कहा कि 'जिन 
भोगों का आप वर्णान कर रहे हैं वे क्षणभंगुर हैं। और उनसे प्राप्त होने वाला सुख 
मनुष्य के अन्त:करणु-सहित सम्पूर्णा इन्द्रियों के तेज को क्षीण कर डालता है, और 
समस्त आयु भी चाहे वह कितनी ही बड़ी क्‍यों न॒ हो अल्प ही हैं इसलिए ये आपके 
रथादि वाहन और अप्सराओं के नाच-गाने आप ही के पास रहें । नचिकेता जिन 
पार्थिव विपयों को अस्वीकार करता है मन्‌ उन्हीं के पीछे लोलुप होकर दोड़ते हैं 
और गहरी आसक्ति में डूब जाते हैं, और इस प्रकार असमर्थ होने के कारण दीनता- 
पूर्वेक मोहित हुए, शोक को प्राप्त करते है ।* 
श्रद्धा से विमुख होते पर मनु की वृत्तियों में पुनः श्रस्त-व्यस्तता भा जाती हे । 
वे भटकते हुए सारस्वत प्रदेश पहुंचते हैं । रूपक की दृष्टि से यह सारस्वत प्रदेश की 
ओर प्रयाण जीव का अन्ममय कोश से निकल कर प्राणमय कोश की ओर अग्रसर 
होना है । यहाँ मनु का इड़ा की भाँति जीव का बुद्धि से मिलन होता है जो उसे 
बुद्धिवाद की दीक्षा देकर भौतिक-जीवन की ओर प्रेरित करती है--- 
जो बुद्धि कहे उसको न मानकर फिर नर किसकी दरण जाये । 
>< >< ८ 
“यह प्रकृति परम रमणीय अखिल ऐश्वर्य भरी ज्ञोधक विहोन । 
तुम उसका पढल खोलते में परिकर कसकर वन कर्मलीन ॥ 
सबका नियमन शासन करते बस बढ़ो चलो--श्रपती क्षमता । 
हे है भ८ 
तुम जड़ता को चेतन्य करो विज्ञान सहन साधन उपाय ।' (पृ० १७९) 
इडा (युद्धि) का मनु (जीव) पर ऐसा चमत्कारी प्रभाव पड़ा कि वे बुद्धि-बलं से 
प्राकृतिक साधनों को संगठित करके उजड़े हुए सारस्वत प्रदेश (प्राण्मय के सर क 
अनुशासित करते हैं, श्ली-बृद्धि बढ़ती है, श्रम और कर्म का विभाजन होता है ) का 
बनते हैं और इस प्रकार जीवन में भौतिक संघ की नींव पड़ती है । मे हे 
फिर सत्ता के हाथ में झ्रा जाने पर निरंकुश वन जाते हैं और के अर कि बे व) 
_लगता है। और यहाँ तक निरंकृशता बढ़ती है कि इडा (बुद्धि) पर 30 
जमाने का भ्रयत्न करते है, पर उन्हें अपने प्रयत्न में श्रसफलता मिलती है । विश 
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होता है, रुद्र के कोप-भाजन बनते हैं । एक वार फिर प्रलय का-सा दृश्य उपस्थित हो 
जाता है। मनु (जीव) पराजित होते हैं। 

सांकेतिक-अर्थ के अनुसार जीव का मन श्रद्धा के अभाव में अपने प्रकृत रूप 
में मननशील तथा अहंकारी है। श्रद्धावानु होकर ही मत का उचित दिशा में संस्कार 
होता है । श्रद्धा-युक्त मन से ही मानव के जीवन में उदार और उदात्त वृत्तियों का 
उदय होता है, आसुरी वृत्तियाँ दबती है, अरहं का परिमार्जन होता है ! तभी मनोमय 
कोश से ऊपर उठने लगता है ।' पर ज्यों ही मन श्रद्धा का पल्‍ला छोड़ देता है, तुर्त 
बह निम्नतर कोशों की ओर चल पड़ता है और वहाँ बुद्धि के चक्र में फंस कर अपने 
लिए विद्रोह और संघर्ष की भूसिका का निर्माण कर लेता है! भेद-बुद्धि से जीवन 
खण्ड-खण्ड होने लगता है, सुख एवं शान्ति आकाश-कुसुमवत्‌ अ्रसम्भव हो जाती है 
और श्रन्त में बुद्धि पर अधिकार जमाने की चैप्टा में जीव मानसिक प्रलय को ही 
निमन्त्रित कर लेता है । 


मनोमय कोश से विज्ञान और आनन्दमय कोशों की श्रोर प्रगति 

इडा के संयोग से जब मनु का पतन हो जाता है तो उन्हें अपने ऊपर बड़ी ग्लानि 
होती है | यहाँ उनकी पुनः श्रद्धा से भेंट होती है | श्रद्धा वड़ी हा्दिकता से क्षतविक्षत 
मनु की सेवा-शुश्रूषा करके पुनः स्वस्थ बना देती है तथा कष्ट एवं आ्रात्म-ग्लानि की 
स्थिति से उबार कर फिर से कमंशील जीवन व्यतीत करने के लिए ग्रेरित करती है। 
इसी स्थल पर श्रद्धा को इडा के दर्शन होते हैं । श्रद्धा सर्वप्रथम इडा की श्रति बुढ्ि- 
वादिता की आलोचना करती है, पर अन्त में उसे क्षमा-दान भी देती है। यहाँ तक 
कि अपने पुत्र कुमार को भी उसे सौंप देती है । स्वयं पुत्र: ग्लानिवश पलायित मत 
को खोजने के लिए चल पड़ती है । सरस्वती नदी के निकट तपस्था-रत मनु श्रद्धा को 
मिल जाते हैं। यहाँ से श्रद्धा मचु को अपने साथ लेकर हिमालय की और चल पड़ती 
है । हिमालय के ऊध्वे शव गों की ओर चढ़ते हुए मार्ग में उन्हें भाव-लोक, कर्म-तोक 
एवं ज्ञान-लोक के प्रतीक-रूप तीन गोलक दृष्ठिगोचर होते हैं । श्रद्धा इन तीना 
गोलकों का रहस्य समभाती हुई मनु से कहती है कि जब तक ये तीनों पृथक्‌-पृथक्‌ 
रहते हैं तब तक विश्व अनेक प्रकार की बिडम्बनारों से ग्रस्त रहता है। पर इन 
तीनों के मिल जाते ही स्वत: सुख-शान्ति एवं आनन्द का राज्य छा जाता है । ध्व 
प्रकार इनका रहस्य समभाते ही श्रद्धा की मुस्कान प्रकाश-किरण वनकर तीनों 
गोलकों में दौड़ जाती है। तीनों योलक मिलकर एक हीं जाते हैं और तत्क्षण हा 
मनु के जीवन की समस्त विडम्बनाओों का अन्त हो जाता है। श्द्धाइत मऊ ह्र्ग 
आनन्द में निमग्न हो जाते हैं । 


प्रतीक की दृष्टि से भौतिक सुखवाद एवं बुद्धि का अतिरेक मन को पूर्ण रूप 








१. “श्रद्धवांल्लभत्ते ज्ञानम्‌', गीता ४,३६। 


प्रसादजी के काव्य प्र वेदिक दर्शन का प्रभाव १८५ 
से पतत की ओर ले जाता है। उपनिपदों में स्पष्ट कहा है कि गात्म-तत्व अतिवुद्धि- 
वाद से प्राप्त नहीं किया जा सकेता--नैपातर्केशमतिरापनीया । फलत: मन को सुख 
के स्थान पर दुःख का, आनन्द के स्थान पर कष्ट का गलिंगन करना पड़ता है जिससे 
मन को भयंकर ग्लानि और निर्वद होता है। ऐसी स्थिति में यदि मन का श्रद्धा से 
(हृदय की विश्वांसमयी रामात्मिका वृत्ति से) पुनः संयोग हो जाता है तो पुनः उसके 
लिए उचित दिशा की प्राप्ति संभव हो जाती है तथा श्रद्धा-समवेत उस मार्ग पर 
धैये और साहसपूर्वक बढ़ते-बढ़ते मार्ग की सम्पूर्ण कठिनाइयों तथा विष्त-बाधाओं 
का अतिक्रमण करते-करते जीव एक ऐसे शिखर पर पहुँच जाता है जहाँ उसे श्रात्मा 
की अपरोक्षानुभूति उपलब्ध होने में विलम्ब नहीं होता । यह्‌ शिखर प्रतीक की दृष्टि 
से चेतता का आनन्दमय कोश है । यहाँ पहुँच कर उसके जीवन की सारी विपभताश्रों 
का श्रन्त हो जाता है । श्रद्धा अथवा अस्तश्चेतना की प्रकाश-किरण (इनद्यूसन) 
से विभिन्‍त बिखरी हुई वृत्तियों में सामंजस्य की स्थापना हो जाती है | मन समत्व 


अथवा समरसता की अवस्था को प्राप्त कर आनन्द के अवाध सागर में श्रवगाहुन करने 
लगता है तब कसा शोक, कसा मोह--'तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनुपश्यत: 
(यजु ० ४०,७) और प्रसादजी भी उस स्थिति का चित्रण करते हैं-- 

“स्वप्त स्ताप जागररप भस्म हो, 

इच्छा, क्रिया, ज्ञान मिल लख थे १ 

दिव्य-अनाहत पर निनाद में 

अद्षा युत सनु बस तन्सय थे ४ (रहस्य, पु० २४१) 
अन्त में इडा एवं कुमार के नेतृत्व में कैलास पर्वत पर पहुँचे हुए सारस्वत प्रदेश के 
नागरिक भी समष्टि रूप से सोमलता (भोग) तथा वृषभ (धर्म-कर्म) का उत्सर्ग कर 
अखण्ड आनन्द में लीन हो जाते हैं । 


इस प्रकार स्पष्ट है कि कामायनी निस्सन्देह रूपक है । कामायनी की रचना 
के समय यह वैदिक-रूपक स्पष्टत: प्रसादजी के मन में विद्यमान था (४ 


निर्गुस्य-सगुरा। बिवेचल---कामायनी एक ऐसे आ्ास्थावान्‌ कवि की कृति है जो- 
सुख-दुःखादि इन्दों से परे विश्व के कारण-रूप एक महान्‌ सत्ता में विश्वास रखता है। 
जो प्रारम्भ में भक्ति और विनय के गीत गाता है, प्रभु की महिमा का गुरानुवाद 
करता है, कहीं उसे पिता मानकर पृत्रवत्‌ वात्सल्य की झ्राकांक्षा करता है, और कहीं 
उसके साथ अपने हृदय का रागात्मक सम्बन्ध स्थापित करके प्रेम और मिलन-विरह 
की अनुभूति प्राप्त करता है। प्रेमावस्था में बह उसे प्रियतम, प्रिय, प्राणाधार, प्राण- 
वललभ श्रांदि नाना सम्बोधनों से पुकारता है जो पति-पत्नी के प्रेम की भाँति निकटता 
और सहज सम्वन्ध के द्योतक हैं। उसके द्वार उपेक्षा किये जाने पर कवि 


१. कठ० २,६॥ 





खीमफकर,, 


२. डा० नगेन्द्र : कामायनी के अध्ययन की समस्याएँ, पू० ४७ । 


डक छीयावीर्द भरे वैदिकईरमन 


'कंभी उपालम्भ और कभी व्यंग्य-परंके उक्तियों से उसको स्वगंत करतों हैं, वह उसे 
निर्मम और निष्ठुर तक कहदे में संकोच नंहीं करतां। परमात्मा से विरह की अनुभूति 
की अवस्था में जो वेदना उसके अन्तर से उमंड़ती है वह इतनी मार्भिकता लिए होती 
है कि सहृदय पाठक भी उसकी इस दशा पर विह्वल हुए विना नहीं रह पाता है। 
उस पर-सत्ता के प्रति कवि का श्रात्म-निवेदन, जिज्ञासा और विरह-मिलन की सरस 
अनुभूतियाँ उनके समस्त गीतिकाब्य में बिखरी पड़ी है। कवि की श्रद्धा-भक्ति की 
आधार यह प्रभु सगुण भक्त-कवियों की भांति साकार नहीं है, वह राम श्रौर इष्ण 
की भाँति अवतारी नहीं है, वह तो कवीर आदि रहस्यवादी संतों की भांति सगुए- 
निराकार है जो निर्गुण का ही भावात्मक स्वरूप है। निर्गुण-निराकार के सम्बन्ध में 
श्रुतियाँ नेति-तेति कहकर उसका निर्देश करती हैं। उसका निषेधात्मक लक्षणों हारा 
ही परिचय देती हैं। उसे भाव और अनुभूति का विषय बनने के लिए सम्रुण हू 


धारण करके आना पड़ता है । 
प्रसाद के काव्य में भी जब उसमें तात्विक स्वरूप का वर्खन हुआ है वो 


उसकी निर्गुर-सगरुण दोनों रूपों में चर्चा हुई है, पर जब भावना की भूमि पर उसका 
भावन किया गया है तब वह निश्चय ही सगुण रूप में अ्रभिव्यक्त हुआ है। 
कामायनी में 'दर्शन! और “रहस्य” सर्ग में ब्रह्म के स्वरूप की चर्चा आई है! 

-अद्धायुत मनु जब पाथिव चेतना से ऊपर उठकर ऊर्ध्व स्तरों पर ओरोहण करते हैं 
'तब उन्हें आलोक पुरुष के दर्शन होते हैं--- 

“वह रजत भ्ौर उज्ज्वल जीवन, 

आ्रालोक पुरुष संगल चेतन 

केवल प्रकाश का था कलोल, 


मधु किरणों की थी लहर लोल । (पृ० २६०) 
वेद और उपनिपदों में उस ब्रह्म के भावात्मक स्वरूप का वर्णन ज्योति पुरुष के 
को आलोक पुरुष 


रूप में किया गया है| प्रसादजी भी उस ब्रह्म को, परान्सत्ता क 
“कहकर पुकारते हैं । अन्यत्र प्रसादजी में भी शवदर्शंन की पारिभाषिक शब्दावली में 
उस ज्योति-पुरुष का तटराज कह कर परिचय दिया है-- 
“नटराज स्वयं थे नृत्य निरत' । (वही) 
कहीं उसे 'प्रभा पुंज चितिमय' कहा है--- 
'वह॒प्रभा पुंज चितिमय प्रसाद । (प० २६१) 
उपभिपयदों में उसे सत्‌ चित्‌ आनन्द कह कर उसका सक्षरतत दिया है। प्रसादजी का 
'चितिमय” और उपनियदों का “चित्‌” समान वाची ही तो है । वह परासत्ता सुतन्य- 
प्रकाश स्वरूप है उसी के प्रकाश से सब भासित होते हैं--- 
तस्य भासा सर्वेरसिदं विभाति । (श्वे० उ० ६,३१४) 
“उपमिषदों में निर्गुणा के स्वरूप का वर्णन देते हुए कहां हैं कि वहाँ न तो सूर्य प्रका- 


स्वरूप और 


अँसार्दजी के काव्य पंर वैदिक दर्शन का प्रभाव श्घछ 


'शित होता है, न घन्द्रमा, न नक्षत्र, न विद्युत, फिर ये भोतिक अग्नियाँ वहाँ कंसे 
प्रकाशित हो सकती हैं । 

'न तत्र सुर्यो भाति न चन्द्र तारक 

नेसा विद्य॒तो भान्ति कुतोई्यमग्निः ।' (इबे० ६,१४) 
असादजी ने उसके इस स्वरूप का वर्णोन निम्न प्रकार से किया है--- 

'ऊष्मा का अभिनव अनुभव था 

ग्रह, तारा, नक्षत्र अस्त थे, 

दिया रात्रि के संधि-काल में 

ये सब कोई नहीं व्यरत थे ।* 

>< >< >< 

ऋतुओशों के स्तर हुए तिरोहित 

भू-मण्डल रेखा विलीव सी 

निराकार उस महादेदश से 

उदित संचेतनता नवीन सी ।” (पुृ० २६९) 
मनु ऐसे प्रदेश में उठ चुके थे जहाँ श्रभिनव ऊष्मा का अनुभव हो रहा था, जहाँ ग्रह, 
तारा, नक्षत्र सभी अस्त थे, वहाँ ऋतुआ्नों के स्तर तिरोहित हो चुके थे और भू-मण्डल' 
की रेखा विलीन हो चुकी थी । वेद में सृष्टि के आरम्भ में ब्रह्म का जो वर्णन किया है्‌ 
वह भी ऐसा ही है । वहाँ कहा है-- 

आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌” वह निराघार ब्रह्म विना वायु के अपनी ही 

शक्ति से सांस ले रहा था | 


इवे ०* में ब्रह्म के शक्ति-समन्वित रूप का वर्खन किया है। प्रसादजी भी उस 
चेतन पुरुष को शक्ति से समन्वित रूप में उपस्थित करते हैं--- 
“विर मिलित प्रकृति से पुलकित 
बह चेतन पुरुष पुरातन, 
निज शवित त्तरंभायित था 
आनन्द-अंबु-निधि-शोभन । 
कामायनी में काम-भाव--सृष्टि के आविर्भाव एवं विकास पर चिन्तन और 
मनन लगभग सभी दोनों का महत्त्वपूर्ण विपय रहा है | भारत त्तो आरम्भ से ही 
'चिन्तकों, विचारकों तथा मनीपषियों का देश है । अत: यहाँ तो इस विपय पर सुदूर 
आाचीन काल से ही विचार होता आया है। जिस समय हमारे देश में ऋषियों 
हारा ऐसे गम्भीर विपयों पर चिन्तन चल रहा था पश्चिमी देश तो उस समय जंगली 
असमभ्य तथा अ्विकसित दशा में हो गये थे । पश्चिमी देशों में दाशंनिक विपयों पर 





१. ऋग्वेद १०,१२६,२ | 
२. श्वे० १, ३। 


१६० छाया[वाद और वैदिकलदर्शन' 


में इसे ही “विश्व रेतस:” कहा गया है। यही काम विश्वोन्मीलन का प्रमुख ग्राधार 
है। इसी को पाने और जानने के लिए ऋषियों ने घोर तपस्या की थी ।* 

#“हुम दोतों का अस्तित्व रहा 

उतस्त आरम्भिक आवत्तंन सा, 

जिसमें संसृति का बनता है 

आकार रूप के नर्ततन सा ।/ (काम, पृ० ८०) 
काम की उपर्युक्त पंक्तियों में भी प्रसादजी ने उसे सृष्टि के मृत आकार प्रदान करने 
वाले आरम्भिक तत्व के रूप में स्वीकार किया है । 'काम' के सक्रिय होने के उपरा्त 
ही उसकी माधुरी छाया में आकर्षण और मिलन का खेल आरम्भ ही गवा-- 

“बहू श्राकर्षण, वह ॒ मिलन हुआ 

प्रारम्भ साधुरी छाया में। 

जिसको कहते सब सृष्टि, बनी 

मतवाली श्रपनी माया में ॥ (बही, पृष्ठ ८१) 
फिर तो प्रकृति में भी यह काम-भाव व्याप्त हो गया । उत्तके भी मिथुन बनने तगें-- 

भुजलता पड़ी सरिताओं की 

शैलों के गले सनाथ हुए। 

जल निधि का श्रंचल व्यंजन बता 

घरणी का, दो दो साथ हुए 
स्पष्ट हैं कि प्रसादजी ने कामायनी में काम के तीनों स्वरूपी--वासनात्मक, सुजबा- 
त्मक, श्राध्यात्मिक--का चित्रण किया है। उन्होंने मन के पतन में काम के वासनी- 
त्मक रूप को चित्रित किया है। मनु श्रद्धा को उसके सुन्दर जड़ देह-मात्र के रूप में 
ही देखते रहे, श्रद्धा के सौन्दर्य-जलधि में से केवल गरल-पात्र ही भर सके, श्रहूं- 
भाव के कारण केवल उसके शरीर पर ही आ्राधिपत्य चाहते रहे ! इस स्थिति में 
मनु का पतन होना स्वाभाविक ही था। इस श्रकार अन्यत्र इडा के सम्पर्क से उसके 
शरीर पर स्वामित्व स्थापित करने की कामना जो भयंकर विप्लव के कारण बनी, 
फ्लाम” के वासनात्मक रूप का ही परिणाम थी । 

आधुनिक मनोविज्ञानिकों ने 'काम” के इसी रूप को ग्रहरा किया है, इसे ही 

अधिक महत्व दिया है । फ्रायड का यौवनवाद' काम के इसी स्वरूप पर आधारित 
है । पर प्रसादजी काम! को फ्रायड आदि मनोविज्ञान-शास्त्रियों की सनोवेज्ञानिती 
परिभाषा के रूप नहीं स्वीकार करते । वे ऐसे काम की निन्‍दा करते हैं । उन्हें काम 
का सजनात्मक एवं झ्राध्यात्मिक रूप ही अधिक अभीष्ट है जिसकी चर्चा हम ऊपई 
कर झाएं हैं। वैदिक-दर्शन में काम के इन्हीं दोनों स्वरूपों की प्रतिष्ठा हुई है । यह 
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१. ऋग्वेद १०,१र२६,४। 
२. कामायनी, 7० १७१ । 





प्रसादज़ी के क़ाज़्य पूर वेदिक दर्शत का प्रभाव १६९ 
काम का व्यापक रूप है। वासनात्मक काम इस दर्शन में सर्वत्न निन्‍दा की दृष्टि से 
देखा गया है | भगवान्‌ शंकर ने अपने तृतीय नेत से जिस काम को भस्मी-भूत किया 
था उसका सम्बन्ध वासनात्मक, निद्ृष्ट काम से ही है। 

प्रसादजी ने इसीलिए काम के उन्‍्मद भाव अथवा माधुर्य-मूलक रूप को 
ग्रहण नहीं किया जिसकी उपासना का विकास सूफियों तथा कृष्णोपासक कबियों में 
हुआ, क्योंकि काम के इस रूप का दृष्परिणाम उत्तर भक्ति-काल में वे स्वयं देख चुके 
थे | उन्होंने काम के उस रूप को स्वीकार किया जो अपने परिशुद्ध रूप में श्रद्धा 
बनकर जीवन को प्रेरणा दे सके । प्रसादजी ने स्पष्ट कहा है कि कामोपासना अथवा 
शरीरोपासना ही देवों की वितृष्टि का कारण बनी और प्राणों की पूजा असुरों के 
नाश का, एक मन के दास थे, दूसरे बुद्धि के (कामायनी, पृ० १६६) * 

कामायनी में काम का चरम उदात्तीकरण श्रद्धा के रूप में हुआ । उसे 
प्रसादजी ने 'पूर्ण काम की प्रतिमा” और “जगत्‌ की मंगल-कामना श्रकेली'* कहा 
है । उसका अन्तिम फल चरम आनन्द है जिसे चिदानन्द लाभ भी कह सकते हैं । 

इस प्रकार प्रसादजी ने काम-सम्बन्धी कल्पना में मनोवैज्ञानिक एवं दार्शनिक 
तत्वों को ग्रहण किया है जो वैदिक मनोविज्ञान और दर्शन के अधिक समोप है । 
जीव और जगत्‌ : 


पिछले प्रकरण में सग्रुण-निगु ण्‌ का विवेचन करते समय ब्रह्म के स्वरूप पर 
प्रकाश डाल चुके हैं । वह चिंद्रप और ज्योतिर्मय, नित्य भौर शाश्वत है । जीव भी 
अपने शद्ध रूप में वही है जो ब्रह्म है, पर अविद्या में ग्रस्त रहने के कारण अपने 
ज्योतिमंय एवं चिद्र प को भूल बंठां है । आवरण का पदल हट जाने और अ्रविद्या 
की ग्रन्थि खुल जाने पर उस महान्‌ सत्ता के प्रकटीकरण के लक्षण दिखाई देने लगते 
हैं श्रोर तम के समुद्र में चाँदी के समान गौर-उज्ज्वल चेतना से युक्त प्रकाश के 
सागर-रूप परमात्मा की मंगल-मूत्ति प्रकट होने लगती है।* परमतत्व-रूपी चेतना के 
समुद्र में यह जीवन ( जीवात्मा) लहरों की भाँति जो बिखरा हुआ दिखाई देता है 
उसका मुख्य कारण जीव के स्वयं के कर्म और तज्जन्य संस्कार हैं इन्हीं कर्मों और 
स्‍्कारों के श्राधार पर अस्थायी रूप से एक स्वतत्त्र ताम-रूपी प्रतिष्ठा लिए हुए है 
(पू० २६६) । इस व्यक्तिगत छाप के कारण ही जीव-जीव में, जीवात्मा-परमात्मा में 
भेद दृष्टिगोचर होता है। पर यह अन्तर मौलिक नहीं है। जब जीवात्मा व्यक्षितगत 
छाप को त्याग देता है, तब वह बही हो जाता है, जो वह है ।१ 
वेद तथा उपनिषदों में ब्रह्म और जीव की चर्चा की भाँति जगत-सम्बन्धी 
चर्चा भी पर्याप्त मात्रा में मिलती है। ऋग्वेद के पुरुष सूक्त में कहा है जो कुछ हुआ" 


१. कामायनी, पृ० १६८॥ 


२. देखिये, कासायती, पु० २६० । 
३. छा० उ० ६,८ 


श्र छायावाद श्रौर वैदिक-दर्शन 
है और जो कुछ होने वाला है वह सब पुरुष ही है। धुरुष एवेदं सर्व यद्भूत॑ यच्च- 
भाव्यम्‌ ।' छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है कि यह सारा जगत्‌ निश्चय ही ब्रह्म है, यह 
उसी से उत्पन्न होने वाला उसी में लीन होने वाला, और उसी में चेष्ठा करने वाला 
है---सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्तुपासीतू (३,१४, १) ।” उसने ईक्षण किया 
मैं बहुत हो जाऊँ और अनेक प्रकार से उत्पन्न होऊं (छा० उ० ६,२) । इन श्रृतियों 
से स्पष्ट है कि यह जगत सतू-रूप है, सत्य है, क्योंकि उसी का स्वरूप है, उत्ती का 
आभास है, उसी की इच्छा से इसका आराविर्भाव और तिरोभाव हो रहा है। 
प्रसादजी की जगत-सम्बन्धी मान्यता पर उपरोक्त विचार-घारा का पर्याप्त 
प्रभाव दृष्टिगोचर होता है | वे भी जग्रत्‌ को मंगलमय, श्रेयस्कर और झ्रानत्दमय 
मानते हैं, सद्गू प में स्वीकार करते हैं । उनके जगत्‌-सम्बन्धी बिचारों की प्रामाणिक 
अभिव्यक्ति श्रद्धा के शब्दों में मिलती है। श्रद्धा जगत्‌ की सत्यता पर प्रकाश डालते 
“हुए मनु से कहती है-- 
“कर रही लीलामय आनन्द 
महाचिति सजग हुई सी व्यक्त 
विश्व का उन्‍्सीलन अभिरास 
इसी में सब होते श्रनुरक्‍्त । 
कास मंगल से मण्डित श्रेय 
सर्य इच्छा का है परिणाम ।! (श्रद्धा, पृ० ६१) 
“महा चैतन्यमयी शक्ति सजय होकर विश्व में लीलामय आनन्द को ही मानो व्यक्त कर 
'रही है तथा विश्व का मनोरस विकास इसमें सब के.अनुरक्त होने पर ही है। यह 
“समस्त सृष्टि काम का (प्रभु की इच्छा का) ही परिणाम है। 
मनु निम्न-कोशों में स्थित होने के कारण जगतु-सम्बन्धी मंगलमय रहेंस्‍्य को 
नहीं समभ पाते और वे जीवन तथा जगत्‌ को निस्‍्सार मानते हुए निरन्तर भटकते 
रहते हैं। परन्तु अन्त में श्रद्धा के संसर्ग में स्वस्थ, स्थिर चित्त हो जाने पर आर्नेद 
"मय कोश में वे इस सत्य को श्रधिगत कर लेते हैं--- 
अपने दुःख-सुख से पुलकित 
यह मूर्त विश्व सचराचर 
चिति का विराट वपु संगल 
यह सत्य सतत चिर सुन्दर । (आनन्द २९६) 
अपने कर्मो के अनुसार आप्त होने वाले दुःख से दुखी और सुख से प्रसन्‍त्र यह जई- 
चेतन, प्रत्यक्ष संसार वास्तव में उसी विराद सत्ता का कल्याणप्रद शरीर अर्व्ति 
“साकार रूप है। और यह भी सत्य शिव तथा सुन्दर है । 
यही भाव निम्न पंक्तियों में भी अभिव्यक्त हुआ है जिसमें जगत की सत्यता 
ग्पर स्पष्ट रूप से कहा गया है-- 
“गचिति का स्वरूप यह नित्य जगत, 
यह रूप बदलता है शत शत ।” (दर्शन २५०) 


पदजीसप्र के काव्य पर वैदिक दर्शन का, प्रभाव १६३ 
भले ही जगत्‌ सैकड़ों रूप बदले, पर वह चिति का, परमात्मा का स्वरूप होने के कारण 
नित्य है । जगत्‌ की सत्यता के साथ-साथ जीवन-धारा की सत्यता पर भी उनका 
विश्वास है--- 
जीवनधारा सुन्दर प्रवाह 
सत्त सत्तत प्रकाश सुखद-भ्रथाह । (वही, २४९) 
जीवन और जगत्‌ पर सचमुच प्रसादजी को बड़ी श्रास्था थी । वे इसे जीवन-पर्यन्त 
शिव-रूप, परमात्म-स्वरूप ही मानते रहे हैं । यहाँ उनका शंकराचार्य की जगत्‌-सम्बन्धी 
मान्यता से स्पष्ट विरोध देखा जा सकता है । शंकराचार्य केवल मात्र ब्रह्म की सत्यता 
में विश्वास रखते है और जग्रत्‌ को मिथ्या मानकर उसे उड़ा देना चाहते हैं। शंकर 
आ्रात्मवाद की दुःख-मिश्वित धारा का प्रतिनिधित्व करते हैँ तो प्रसाद का आ्रात्मवाद 
आनन्द की धारा से परिष्लावित है | उन्होंने जगत्‌ को औपनिपदिक ऋषियों परी 
भाँति आत्म-शक्ति के क्रीड़ागार के रूप में देखा है, उसे मनोहर कृतियों का आश्रय- 
स्थल और कर्मों की रंगभुमि माना है-- 
“यह नीड़ मनोहर कृतियों का, 
यह विश्व कर्से रंगस्थल है। 
है परम्परा लग रही यहां, 
ठहरा जिसमें जितना बल है ॥”” (काम०, पृ० ८३) 
पुरुष से प्रकृति और प्रकृति से पुरुष एकान्ततः पृथक नहीं है, क्योंकि शक्ति-रूप 
किरण-राशि, शिव-रूप सूर्य का स्फुरण मात्र है। स्पष्ट है कि प्रसादजी शंकर मत 
के अनुसार जगत के भिथ्यात्व का समर्थन नहीं करते हैं। वे तो विश्व में उसी सुन्दरतम 
के सौंदर्य की भाँकी पाते हैं। जब सव कुछ ब्रह्ममय है तो संसार के मिश्यात्व का 
प्रश्न कंसा ? 
भूमा--मानव जीवन तथा उसकी समस्त क्रियाओं का एकमात्र केन्द्र-बिन्दु 
है सुख और आनन्द की प्राप्ति । मनुष्य की प्रत्येक क्रिया के पीछे एक ही वृत्ति प्रमुख 
होती है कि उसे अपने प्रत्येक प्रयत्न से श्रधिकाधिक सुख की प्राप्ति हो, अधिकाधिक 
आनन्द मिले। वहूं सुख की अनुभूति अपने मन की इच्छाओं एवं कामनाप्रों की 
तृप्ति में श्रनुभव करता है। प्रत्येक झ्राकांक्षा की पूर्ति उसे कुछ-न-कूछ आनन्द प्रदान 
करती है । यह सुख स्थूल भौतिक वासनाओों के पूर्स होने से भी सम्बन्ध रखता है 
तथा मानसिक-आ्राध्यात्मिक वृत्तियों के तोपण एवं पोषण से भी । पर हमारा प्रतिदिन 
का अनुभव यह बतलाता है कि पंच विषयों से सम्बन्धित इन्द्रियजन्य आनन्द की 
अनुभूति अस्थायी और क्षरिषक होती है । तोपरा के स्थान पर इन्द्रियों की पिपासा 
और अधिक तीजन्र हो जाती है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार हवि की आहुति से श्रग्ति 
की ज्वाला शान्त होने के स्थान पर 


और अ्रधिक प्रज्ज्वलित हो उठती है 
हि गे है। इस प्रकार 
के भौतिक विपयों से सम्बन्ध रखने वाले सुख को उपलनियदों में अल्प' कहा गया 
है । वहाँ सनत्कुमार ने नारद से स्पष्ट कहा है कि 'यो वे भूमा तत्सखं नाल्पे सुखमस्ति 


सकल छायावाद और वैदिक-दर्शन 
है और जो कुछ होने वाला है वह सब पुरुष ही है । 'पुरुष एवेदं सर्व बद्भूतं यच्च- 
भाव्यम्‌ ।! छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है कि यह सारा जगत्‌ निश्चय ही ब्रह्म है, यह 
उसी से उत्पन्न होने वाला उसी में लीन होने वाला, और उसी में चेष्ठा करने वाला 
है--'सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्तुपासीत्‌ (३,१४, १) /' उसने ईक्षण किया 
मैं बहुत हो जाऊँ और अनेक प्रकार से उत्पन्न होऊं (छा० उ० ६,२) । इन श्रुतियों 
से स्पष्ट है कि यह जगत्‌ संत्‌-रूप है, सत्य है, क्योंकि उसी का स्वरूप है, उसी का 
आभास है, उसी को इच्छा से इसका आविर्भाव और तिरोभाव हो रहा है। 
प्रसादजी की जगत-सम्वन्धी मान्यता पर उपरोक्त विचार-धारा का पर्याप्त 
प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । वे भी जगत्‌ को मंगलमय, श्रेयस्कर और श्रातन्दमंग 
मानते हैं, सद्र प में स्वीकार करते हैं । उनके जगत्‌-सम्बन्धी विचारों की प्रामाणिक 
अभिव्यक्ति श्रद्धा के शब्दों में मिलती है। श्रद्धा जगत की सत्यता पर प्रकाश डालते 
हुए मन्‌ से कहती है-- 
“कर रहो लीलामय आनन्द 
महाचिति सजग हुईं सी व्यक्त 
विश्व का उन्मीलन श्रभिराम 
इसी में सब होते श्रनुरक्‍्त । 
काम मंगल से मण्डित श्रेय 
सर्य इच्छा का है परिणाम । (श्रद्धा, पृ० ६१) 
“महा चैतन्यमयी शक्ति सजग होकर विश्व में लीलामय आनन्द को ही मावो व्यक्त कर 
'रही है तथा विश्व का मनोरम विकास इसमें सब के. अनुरक्त होने पर ही है। यह 
“समस्त सृष्टि काम का (प्रभु की इच्छा का) ही परिणाम है.। 
मनु निम्न-कोशों में स्थित होने के कारण जगत्‌-सम्बन्धी संगलमय रहस्य को 
नहीं समझ पाते और वे जीवन तथा जगत्‌ को निस्सार मानते हुए निरन्तर भदकते 
रहते हैं । परन्तु अन्त में श्रद्धा के संसर्ग में स्वस्थ, स्थिर चित्त हो जाने पर आई 
“मय कोश में वे इस सत्य को अधिगत कर लेते हैं-- 
श्रपने दुःख-सुख से पुलकित 
यह मूर्ते विश्व सचराचर 
चिति का विराट बपु मंगल 
यह सत्य सतत चिर सुन्दर । (आनन्द २९६) 
'अपने कर्मो के अनुसार प्राप्त होने वाले दुःख से दुखी और सुख से प्रसन्‍न यह जड़े 
चेतन, प्रत्यक्ष संसार वास्तव में उसी बिराद सत्ता का कल्यारात्रद शरीर अर्थात 
“साकार रूप है । और यह भी सत्य शिव तथा सुन्दर है । 
यही भाव निम्न पंक्तियों में भी अभिव्यक्त हुआ है जिसमें जगत की सत्यता 
गपर स्पष्ट रूप से कहा गया है-- 
“चिति का स्वरूप यह नित्य जगत, 
यह रूप बदलता है गत गत (दर्शन २४०) 


पदजीसप्र के काव्य पर वैदिक दर्शन का. प्रभाव १६३ 
भले ही जगतु सेकड़ों रूप बदले, पर वह चिति का, परमात्मा का स्वरूप होने के कारण 
मनित्य है । जगत्‌ की सत्यता के साथ-साथ जीवन-बारा की सत्यता पर भी उनका 
विश्वास है--- 
जीवनधारा सुन्दर प्रवाह 
सत सतत प्रकाश सुखद-अ्रथाह । (वही, २४९) 
जीवन श्रौर जगत्‌ पर सचमुच प्रसादजी को बड़ी आस्था थी । वे इसे जीवन-पयंन्त 
शिव-रूप, परमात्म-स्वरूप ही मानते रहे हैं। यहाँ उनका शंकराचार्य की जगत्‌-सम्बन्धी 
मान्यता से स्पष्ट विरोध देखा जा सकता है। शंकराचार्य केवल मात्र ब्रह्म की सत्यता 
में विश्वास रखते हैं और जगत्‌ को मिथ्या मानकर उसे उड़ा देना चाहते हैं। शंकर 
आत्मवाद की दुःख-मिश्रवित धारा का प्रतिनिधित्व करते हैं तो प्रसाद' का आत्मवाद 
आनन्द की धारा से परिप्लावित है । उन्होने जगत्‌ को औपनिपदिक ऋषियों की 
भाँति भ्ात्म-शक्ति के क्रीड़ामार के रूप में देखा है, उसे मनोहर क्ृतियों का आाश्रय- 
स्थल और कर्मो की रंगभूमि माता_ है--- 
“यह नीड़ मनोहर कृतियों का, 
यह विश्व कर्म रंगस्थल है। 
है परम्परा लग रही यहां, 
ठहरा जिसमें जितना बल है ॥ (काम०, पृू० ८३ ) 
पुरुष से प्रकृति और प्रकृति से पुरुष एकान्ततः पृथक्‌ नहीं है, क्योंकि शक्ति-रूप 
किरणु-राशि, शिव-छूप सूर्य का स्फुरण मात्र है। स्पष्ट है कि प्रसादजी शंकर मत 
के अनुसार जगत के मिथ्यात्व का समर्थन नहीं करते हैं। वे तो विश्व में उसी सुन्दरतम 
के सौंदर्य की भाँकी पाते हैं । जब सब कुछ ब्रह्ममय है तो संसार के सिथ्यात्व का 
प्रश्न कैसा ? 
भूमा---मानव जीवन तथा उसकी समस्त क्रियाओं का एकमात्र केन्द्र-विन्दु 
है सुख भर आनन्द की प्राप्ति | मनुष्य की प्रत्येक क्रिया के पीछे एक ही वृत्ति प्रमुख 


होती है कि उसे अपने प्रत्येक प्रयत्न से श्रधिकाधिक सुख की प्राप्ति हो, अधिकाधिक 
आनन्द मिले। वह सुख की अनुभूति अपने मन की इच्छाओं एवं कामनाओों की 
तृष्ति में अनुभव करता है। भ्रत्येक झ्राकांक्षा की पूर्ति उसे कुछ-न-कुछ आनन्द पंदान 
करती है । यह सुख स्थूल भौतिक वासनाओं के पूर्ण होने से भी सम्बन्ध रखता है 
तथा मानसिक-आध्यात्मिक वृत्तियों के तोपण एवं पोपण से भी | पर हमारा प्रति हे 
का अनुभव यह वतलाता है कि पंच विपयों से सम्बन्धित इच्दरियजन्य श्रानन्द तदित 
अनुभूति अस्थायी और क्षशिक होती है। तोपण के स्थान पर इन्द्रयों की पिं रे 
और अधिक तीत्र हो जाती है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार हवि की आहुति से 3 
की ज्वाला शान्त होने के स्थान पर और अधिक प्रज्ज्वलित हो उद्ती ३ ते ध न 
के भौतिक विषयों से सम्बन्ध रखने वाले सुख को उपनियदों में अल्प! जा 
है। वहाँ सनत्कुमार ने नारद से स्पष्ट कहा है कि यो वे भमा तत्सखं कि कं 


४ े छँ 
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भूमेव कक भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्य इति ।' (निश्चय जो भूमा है वही सुख है, अल्प 
में सुख नहीं है ! सुख भूमा ही हैं। भूमा की ही विशेष रूप से जिज्नासा करनी 
चाहिये ।/ वहां भूमा को ही अमृत कहा गया है। 

कामायनी के मनु प्रारंभ में जिस सुख की इच्छा कर रहे थे वह वासता-जन्य 
था, स्पर्श-जनित सुख था, ऐसा सुख था जिसकी अनुभूति से उसे चिरस्थायी सुख 
आरतत्द नहीं मिल सका था । कभी वे यज्ञ से सुख की प्राप्ति की आर्काक्षा रखते 
कभी आखेट में मन की तृप्ति खोजने का प्रयत्न करते । पर शाश्वत सुख उन्हें व 
नहीं मिल सका । सुख की खोज में वे श्रद्धा से पराहझुमुख होकर इतस्ततः भटकते 
सारस्वत-प्रदेश में इडा से मिले | बुद्धि के सहयोग से वैज्ञानिक आविष्कारों दारा: 
उजड़े प्रदेश को बसाकर उस पर शासन करने लगे, पर उससे भी स्थायी सुख की < 
लब्धि नहीं हो सकी । इड़ा पर आधिपत्य की कामना मन में उठी कि उसके सम 
से मुख मिलेगा । पर तदनुकूल प्रयत्न करने में क्या परिणाम निकला ? केवल युद्ध 
केवल मात्र संघर्ष ! जीवन, मान, सम्मान भी खतरे में पड़ गया। मनु के श्रथ 
प्रयत्नों के फलस्वरूप भी स्थायी सुख क्‍यों नहीं मिल सका ? कारण स्पष्ट ता | 
वह श्रल्प था। भौतिक विषयों के सम्पर्क से जनित सुख “अल्प” ही होते हैं । नचिके! 
ने यम द्वारा प्रदत्त दुर्लभ भौतिक सुखों को भी उनकी क्षराभेंग्ुरता एवं श्रल्पता सम*+ 
कर अस्वीकार कर दिया था और मृत्यु के रहस्य का ज्ञान प्राप्त करने के अपने आग्न 
पर दृढ़ रहा था। मनु ने नचिकेता के विपरीत आचरण किया फलतः वास्तविः 
सुखानुभूति से बहुत दुर जा पड़ा । वास्तविक सुख “भूमा में है श्रौर 'भुमा' का भरे 
है 'महान्‌', अर्थात्‌ अपने व्यक्तित्व का, अपने अ्रह का इस सीमा तक प्रसारण किवा 
विश्व से तादात्म्य स्थापित कर ले'। व्यष्टि का समष्टि में पर्यवसान हो जाए। स्वर 
को विश्वमय बना ले । “भूमा' से प्राप्त सुख की साधना में व्यक्ति के लिए सुख-5ु:< 
समान हो जाते हैं | दोनों एक ही सत्य के दो रूप दृष्टिगोचर होने लगते हैं | वारस्तः 
में भूमा संसार को एक इकाई के रूप में देखने का श्राध्यात्मिक प्रयत्त है। (वसुधव 
कुटुम्वकम्‌! की भावना इसके अधिक समीप है। भूमा के श्रन्तर्गत 'आत्म' और पर 
दोनों की तृप्ति आ जाती है । 

प्रसादजी की कामायनी में भूमा का यही स्वरूप वर्णित हुआ है। उसका 


कथन है-- 
/“विषमता की पीड़ा से व्यस्त 


हो रहा स्पन्दित विदव महानू, 
यही दुख सुख विकास का सत्य 
यही भूमा का सधुमय दान । 
नित्य समरसता का अधिकार 

उम्ड़ता कारण जलधि समान 
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व्यथा की मीली लहरों बीच 

बिखरते सुख मश्णिगण दा तिसान ।' (श्रद्धा, पृ० ६२) 
यह महान्‌ विश्व समता के अभाव के कारण ही स्पन्दित हो रहा है। दुःख-सुख के 
विकास का भी यही रहस्य है। पर जब मन में गसमरसता --समता---क्रा भाव उदित 
हो जाता है तब दुःख भी सुख-रूप में भासित होने लगता है, तब दुःख भी सुख का 
कारण बन जाता है । यह समता का भाव समष्टि में व्यष्टि के पर्येवसान के उपरान्त 
ही तो उदय हो पाता है, तब्र मानव का अहं इतता विराट्‌्-रूप धारण कर लेता है 
कि विश्व के साथ उसका तादात्म्य अवायास ही सिद्ध हो जाता है। तब कोई भी 
पराया प्रतीत नहीं होता, सब अपने ही लगते हैं, जीवन का यही पूर्ण॑त्व है, यही भूमा 
है, और सुख है, यही अमृत है १ 

प्रसादजी ने सुख-दुख को समान रूप से स्वीकार करने की बात निम्न पंक्तियों 

में कही है--- 

अरे सर्य अंकुर के दोनों 

पल्‍लव हैं ये भले बुरे । 

एक इूसरे की सीमा है, 

क्यों न युगल को प्यार करे ।” (निर्वेद, पृ० २१८) 
गुण-दोष, पुण्य-पाप, बस्तुतः सृष्टि-हूपी एक ही अंकुर के दो पल्‍लव हैं। एक का 
अन्त दूसरे का प्रारम्भ है और एक का प्रारम्भ दूसरे का अन्त है। फिर इन' दोनों 
को ही समत्व दृष्टि से देखना चाहिये । “आँसू” में भी कवि ने यही बात कही थी--. 

मानव जीवन-बेदी पर 

परिणय है विरह-मिलन का, 

सुख दुख दोनों नाखेंगे 

है खेल श्राँख का सन का ।' (आँसू, पृ० ४६) 
समत्व भाव के उदय होते ही यह विश्व अपना परिवार-जैसा लगने लगता है । श्रद्धा 
दो यह विश्व इसी रूप में दृष्टिगोचर हुआ--- 

“'यह्‌ विह्व श्ररे कितना उदार 

सेरा गृह रे उन्मुक्‍त द्वार ।! (दर्शन २४२) 
जब तक मनु बहिसमुखी वृत्ति से प्रेरित होकर विषयों में सुख खोजने की चेष्टा करते 
रहे, तव तक असफल ही रहे । पर जब अत्त में श्रद्धा से युक्त होकर अन्‍्तर्मखी हो 
जाते हैं तथा आलोक-पुरुष के दश्शन से सब कुछ ब्रह्ममय दृष्टिगोचर होने लगता 
है तव समत्व का भाव उदित हो जाना स्वाभाविक था | तव सवकी सेवा अपनी सेवा 


लगने लगी । अपना ही अशणु-अणु, कण-करा, सर्वत्र व्याप्त दृष्टिगोचर होने लगा--.. 
'सबकी सेवा न पराई 


वह श्रपनी सुख-संसृति है, 
अपना ही अणु झणु करण करा 
इयता ही तो विस्मृति है । (आनन्द, प्‌० २ ९७) 


५१६६ छायावाद और बैदिक-दर्शत 


तथा जब सब की सेवा पराई न होकर अपने ही सुख की संसृति प्रतीत होने लगती 
है, तब फिर भेद-भाव की, विपमताओं की, सुख-दुःख की वृत्तियों को स्थान ही कहाँ 
रह जाता है, तब तो यह संसार अपनी ही चेतना का प्रोदुभास दुष्टिगोचर होने लगता 
है, सम्पूर्ण विश्व एक ही घोंसला, एक ही घर जैसा बन जाता है-- 
सब भेद भाव भुलवाकर 
दुख सुख को दृष्य बनाता । 
सानव कह रे “यह मैं हूं' 
यह विश्वनीड़ बन जाता ॥7 
इसी अनुभूति की जाग्रति ही सच्चा सुख है, यही “भूमा' है, यह परमात्म-हूप की 
प्राप्ति है, यही श्रमृत है। प्रसादजी इसी “भ्रुमा” तत्व से उत्पन्न सुख को त्राप्त करने 
के लिए मानव को सन्देश देते हैं, और इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए शक्तिशाली 
ओर विजयी वनने का परामर्श देते हैं-- 
शक्तिशाली हो विजयी बनो 
विव्व में गूंज रहा यह गान ।' (श्रद्धा, पृ० ६५) 
हत में भ्रहे त---वे दिक-तत्व ज्ञान की सर्वप्रथम श्रौर मौलिक मान्यता है कि 
चरम तत्व एक है। उसे वेद में विभिन्‍न प्राकृतिक शक्तियों के प्रतीक भ्रग्ति, ई, 
मित्र, वरुण, वायु, सूर्य आदि नामों से सम्बोधित” किया गया है और उपनिपदों में 
उस तत्व को 'सत्‌” चित्‌ और आत्मार आदि कहा गया है। विग्रों ने अनेक प्रकार 
से उस तत्व का स्तवन किया है । उसी की सत्ता से सब सत्तावान्‌ हो रहे हैं । वही 
सवकी अन्तरात्मा भी है।* चराचर विश्व की समस्त विषमताश्रों में वही 'सम' विद्य- 
मान है ) इस प्रकार भेद में भ्रभेद देखने की प्रवृत्ति भारतीय-दर्शन की प्रमुख विशेषता 
रही है। इस दाशनिक प्रवृत्ति का प्रभाव न्यूनाधिक रूप से भारतीय जीवन श्रौर 
साहित्य दोनों पर पर ही पड़ा है । 
प्रसादजी पर भी वैदिक-दर्शन की इस प्रवृत्ति का प्रभाव देखा जा सकता द्दै। 
जे प्रलय-प्रवाह का वर्रान करते हुए कहते हैं--- 
“हिमगिरि के उत्तुंग शिखर पर 
बैठ शिला की शीतल छाँह, 
एक पुरुष, भीगे नयनों से 
देख रहा था प्रलय-प्रवाह । 


ऋ० वे० १,१६४,४६ । 
छा० उ० ६,२ | 

ऐ० उ० १,१। 

छा० उ० ६,१ ११॥ 


ह< कक हुए ०० 
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नीचे जल था, ऊपर हिस था। 
एक तरल था, एक सघन । 
एक तत्व की ही प्रधानता 
कहो उसे जड़ या चेतन ॥' (किता, पृ० ११) 
प्रलय के बाद हिमालय के निम्नस्थ प्रदेश से जल प्रवाहित हो रहा था और उसकी 
चोटियों पर बे जमी थी । कवि इसी स्थिति का चित्रण करते हुए भेद में अभेद की 
स्थापना करता है, विभेदक आवरण को छिन्न-भित्न करके, "एक तत्व की प्रधानता 
द्वारा! विभिन्‍न जान पड़ने वाली वस्तुओं के बीच एकात्मकता स्थापित करता है--- 
वस्तुओं के वाह्म नाम--रूपों से मुक्त होकर उनके भीतर छिपे इस सत्य का अनुसंधान 
करता है कि केवल हिम अथवा जल ही नहीं संसार की समस्त वस्तुओं में चाहे वे' 
देखने में जड़ जान पड़ती हों श्रथवा चेतन, वस्तुत: एक ही तत्व की (बहा की) प्रघा- 
ता है, एक ही विश्वात्मा का वास है, ढैत में अढेत की स्थिति है । 
इसी प्रकार दवैत में अह्ैत की स्थापना करते हुए कवि अन्यत्र कहता है--- 
“इस ज्योत्स्ता के जलनिधि में 
बुद्‌-बुद्‌ सा रूप बताये, 
नक्षत्र दिखाई देते 
पपनी झ्राभा चमकाये ॥ 
चैसे अभेद सागर सें 
प्रास्‍्पों का सुष्टि-करम है, 
सब में घुल मिलकर रसमय 
रहता यह भाव चरम है ॥।' (आतन्द, पृु० २९६) 
प्रकाश के समुद्र में चमकते हुए तारा-रूप घुल-बुलों की भाँति भिन्‍नताविहीन समुद्र 
में (जिसमें सागर और लहर जल और बुद्बुद्‌ में कोई ततात्विक सेद नहीं है) मानव- 
जीवन का सृष्टि-क्रम चल रहा है । वस्तुतः वही चरम-भाव, आनन्द की वहू चरम 
स्थिति, आनन्द का वास्तविक श्रक्षय स्रोत, विश्वात्मा, सभी में घुला-मिला रहता है । 
स्पष्ट है प्रसादजी वेदिक-दर्शल के अनुसार विश्व के सभी पदार्थों में एक ही आनन्द- 
मय तत्व को निहित देखते हैं। इस प्रकार भिन्‍नता में अभिन्‍नता के दर्शन की साधता 
ही भारतीय तत्व-ज्ञान का चरम लक्ष्य हैं| 
माया---वैदिक-काल से लेकर अरब तक “माया” शब्द दाशेनिक तथा व्यावहा- 
शिक दोनों ही क्षेत्रों में पर्याप्त प्रचलित रहा है । यह शब्द जितना अधिक प्रिय एवं 
व्यापक रहा हैं सम्भवत्त: भारतीय जीवन में किसी अन्य शब्द को इतनी श्रधिक 
प्रसिद्धि नहीं मिली । सामस्य ग्रामीण से लेकर सहान्‌ दार्शनिक इस शब्द में निहित 
अर्थ-गौरव से परिचित हैं । 
वहाँ देव श्रौर असुर दोनों ही माया से सम्पन्न कहे गए हैं । वेद में यह शब्द 
कहीं शक्ति के अर्थ में ग्रहीत है, कहीं धूतंता, शठता और दुराचारी मनुष्यों के बल 


श्€5 छायावाद और वेदिक-दर्शन 


अर्थ में प्रयुक्त हुआ है, कहीं आश्चर्यजनक तथा रहस्यमय कार्यो के वर्सात के सम्बन्ध 
में इसका उल्लेख मिलता है, और कहीं अम के श्र्थ में प्रयुक्त हुआ है । सायणाचार्य 
के अनुसार कहीं इसका अभिप्राय छल तथा कपट आदि से है। वेद में इन्द्र या अग्नि 
के साथ गाया का घनिष्ठ सम्बन्ध दिखाया गया है, वहाँ इसका श्रर्थ एक शक्ति-विशेष 
के रूप में युहीत हुआ है जिसका पर्यवसान शांकरः मायावाद में हुआ । 

उपनिषदों में माया शब्द वेद की अपेक्षा एक विशेष दाशनिक महत्व ग्रहण 
कर लेता है। प्रश्तोपनिषद्‌ १,१६ में इस शब्द का श्र कुटिलता और मूठ (अनृत) 
से है जो ब्रह्म-प्राप्ति में वाधक है। अन्यत्र प्रकृति को ही माया कहा गया है! 
और परमेश्वर को “मायिन्‌' तथा अपनी साया आदि शक्तियों से बहुरूपी जाल 
फैला कर विश्व के सभी प्राणियों को उसमें फंसा लेने के कारण उसे जालवान्‌ कहा 
गया है ।* अन्य आसक्ति, मोह, श्रज्ञान अथवा दैत-भाव को उपनिपदों में अविद्या 
कहा गया तथा माया के पर्याय रूप में उसे ग्रहण किया ग्रया है। ब्रह्म की अविच्छिन्न 
शक्ति को भी माया कहा गया है जो विश्व-सुजन का कारण है। 

वाद में शंकर ने गौडपादाचार्य की माण्डूक्य कारिकाओओं के ग्राधार पर 'माया' 
का एक विशेष दाशंनिक सिद्धात्त के रूप में प्रतिधादव किया जो उनके ब्रह्म को एक- 
मात्र परमसत्‌ सिद्ध करने की दृष्टि से जग्रतू को विवर्त रूप में सिद्ध करने के हेतु 


प्रयोग में लाया गया । अप हे 
इस प्रकार वेद और उपनिषदों में यद्यपि माया शब्द विभिन्‍न श्र्थों में प्रयुक्त 


हुआ है। कहीं-कहीं उसका भ्रम श्रथ में भी ग्रहण हुआ है। पर इतना स्पष्ट है 
कि इस शब्द का प्रयोग सम्पूर्णा वैदिक वाहुमय में “विव॑त्” अर्थ में कहीं नहीं हुआ । 

प्रसादजी ने कामायनी में 'माया' शब्द का प्रयोग कम-से-क्रम छब्बीस बार, 
मायाविनी शब्द का प्रयोग दो बार और मायारानो का एक बार किया है, 'माया- 
विनी' शब्द एक वार “्रद्धा' को सम्बोधित करते हुए कहा गया है जहाँ उसका 
अभिप्राय है भूठ के भुलावे में डालने वाली, इसी प्रकार इस शब्द का प्रयोग 'इड़ा' 
के लिये जादूगरनी अर्थात्‌ विचित्र कार्यो को सम्पादिका के अर्थ में हुआ है ।४ 'माया' 
शब्द कामायती में वेद और उपनिषदों की भाँति विभिन्‍न अर्थों में व्यवहृत हुआ है । 
अनेक स्थलों पर यह शब्द मोह और आसक्ति के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है ।४ एकाघ स्थल 
पर छल, बल और कंपट आदि के अर्थ में इसका प्रयोग हुआ है ।६ कई स्थान पर 





देखिये, इस प्रवन्ध का पृष्ठ ७३-७५ । 
इबे० ३,१। 

कामायनी, प्रष्ठ १६१ 

बही, प्रुष्ठ २०४। 

बही, पृष्ठ 5७, १०५, १३५, १८६६ | 
बही, पृष्ठ १२०। 
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प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव १६६ 
असादजी ने इसका प्रयोग जादू-रूप में किया है।* श्रद्धा के बाह्य सोन्दययं से अत्य- 
घिक प्रभावित होकर मनु कहते हैं : 


“कौन हो तुम विश्व साया कुहक-सी साकार अर्थात्‌ विश्व-व्यापिनी माया 
के सजीव इन्द्रजाल के समान है श्रद्धे ! तुम तुम कौन हो । यहाँ स्पष्ट ही माया शब्द 
विश्वव्यापी इन्द्रजाल के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है । जिस प्रकार इन्द्रजाल (जादू) 
घधष्टा को थोड़ी देर के लिए अम में डाल देता है उसी प्रकार माया भी वस्तु के 
वास्तविक रूप को द्रष्टा से छिपा कर रखती है। इसी प्रकार “कुट्टिल कुन्तल से 
बनाती काल माया जाल? में भी मनु श्रद्धा के काले, घुँधराले वालों को देखकर 
सायाजाल से उपभमित करते हैं। श्रद्धा के केश मनु के हृदय को उसी प्रकार अपने 
जाल में फंसाए ले रहे हैं जिस प्रकार माया अपने जाल में जीव को । जीव माया- 
शक्ति के प्रभाव से प्रकृति द्वारा प्रदत्त भोगों को भोगता हुआ भटकता फिरता है, 
उन्हीं का रस लेता हुआ सुख-दुःख का अनुभव करते हुए सच्चे सुख से वंचित ही 
रहता है । निम्न पंक्तियों -- 

“प्रखर बविनाशशील नत्तन में 

विपुल विश्व की माया, 

क्षण-क्षण होती प्रकट नवीना 

बन कर उसकी काया ॥!”!४ 
में माया ब्रह्म की शक्ति के रूप में प्रयुक्त हुई है। अनन्त संसार की शक्ति ब्रह्म की 
काया बनकर प्रतिक्षण नवीन रूपों में प्रकट हो रही है। माया-शक्ति के कारण 
संसार के प्राचीन रूप नष्ट हो रहे हैं और नवीन रूपों का आविर्भाव हो रहा है अर्थात्‌ 
प्रकृति में परिवर्तेत-शीलता की क्रिया ब्रह्म की माया-शक्ति के कारण ही सम्पन्न ह्दो 
रही है। कई स्थलों पर 'माया' शब्द आवरण के अथे में आया है। यह आवरण 
अंधकार का ही हो सकता है, जो अज्ञात और श्रविद्या का प्रतीक है । 

“उधर फेलती मदिर घटा-सी अंधकार की घन माय" में “अ्रंधकार की घन 
माया! से अभिष्राय अविया 3 आवरण से है। लौकिक-क्षेत्र में अंधकार बस्तु को 
व्यक्ति की दृष्टि तक पहुँचने में वाधा पहुँचाता है और मनुष्य के अन्तर्जगत्‌ में अविद्या 
का अंधकार ज्ञान के वास्तविक रूप को ढके रखता है । 

उपनिषदों में “माया को ब्रह्म की शक्तिरूपा प्रकृति कहा है* और यही माया 
कामायनी, पृष्ठ १७७, २५४ । 
वही, पृष्ठ €८। 
वही, पृष्ठ १०१ । 
वही, पृष्ठ १३२॥। 
वही, पृष्ठ १६२।॥ 
इवे० ४, १० ।॥ 
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जीव को भली भांति संसार में बांधे हुए हैं! ईश० और मुण्डकोपनिषद्‌ में अविद्या 
भी जीवात्मा को संसार में बाँधने वाली कही गई है। इस प्रकार माया और प्रकृति, 
भाया और श्विद्या, ये सब जीव के बन्धन के काररण हैं। प्रकृति, माया या अविद्या 
ये तीनों ही संसारी जीव में भाव, इच्छा, कामना आदि उत्पन्न करके उसे सकाम 
कर्म के लिए प्रेरित करती हैं और भाव व कर्म निश्चय ही जीव को बंधन में डालने 
वाले' कहे गये । एक बार यह भाव-चक्त प्रवरतित हुआ नहीं कि जीव उसमें ऐसा 
उलभ जाता है कि उसका सुलझना कठिन हो जाता है। प्रसादजी ने माया के 
इसी स्वरूप का वर्शान रहस्य सर्ग के अन्तर्गत भाव-लोक का परिचय देते हुए 
किया है-- 

“घूस रही है यहाँ चतुर्दिक्‌ 

चल चित्रों सी संसृति छाया, 

जिस आलोक बिन्दु को घेरे 

वह ॒बेठी मुस्काती माया।”” (पृ० २७२) 
भाव-लोक में चारों श्रोर अमू्त भाव-सृष्टि का एक छाया-संसार चलचित्रों की भाँति 
घूम रहा है। प्रकाश के केन्द्र-विन्दु भाव-लोक को सव ओर से घेर कर माया बैठी 
मुस्करा' रही है। मानव के इस भाव-लोक में क्षण-क्षण में श्रनेक भाव उदित और 
अ्रस्त होते रहते हैं । इस सम्पूर्ण भाव-लोक पर माया रानी का अखण्ड राज्य है जो 
जीव को हर क्षण मोह के पाश में श्रावद्ध किए रखती है। यह माया अपनी इच्छा- 
नुसार भाव-रूपी चक्र को गति प्रदान किए रखती है, श्वृंगारादि नव रस स्वरूपिणी 
अराएँ निरन्तर कुतूहल में भर कर उस चक्र की परिधि को चूमती रहती हैं श्र्थात्‌ 
भाव रस के रूप में परिणत होकर जीवन-चक्र को निरन्तर चलाए रखते हैं । 

“भाव चक्त यह चला रही है 

इच्छा की रथ-नाभि घूमती, 

नव रस भरी श्रराएँ श्रविरल 

चक्रवाल को चकित चूमतीं । (वही, २७२) 

यहाँ मनोमय विदत्रव कर रहा 

रागारुणख चेतन उपासना, 

साया राज्य यही परिपादी 

पाश बिछा कर जीव फांसना ।” (चही) 
इस भाव-लोक में आसक्ति की ही प्रधानता है । माया यहाँ की एकमात्र स्वामिनी 
है । यहाँ माया-रूपी शासिका की शासन-प्रणाली की मुख्य व्यवस्था है मोह, श्रज्ञान, 
ओर झासक्ति का जाल विछाकर जीवों को संसार के पंच विपयों में ही भरमार्य 
रखना । माया के स्वरूप का जैसा मोहक और काव्यात्मक वर्णांन प्रसादजी की 





१. कामायनी, ४,€ । 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २०१ 
उपरोक्त पंक्तियों में देखने को मिलता है वैसा अन्यत्र दुलेम है। इन उपरोक्त पंक्तियों 
प्र उपनिपदों की माया अथवा अविद्या-सम्वन्धी मान्यताओं का स्पष्ट प्रभाव द्रष्टव्य 
है । श्वे० उ० ३,१ में कहा है--- रे 

'थ एकी जालवानीशत ईशनोभि: सर्वाल्लोकानीशत ईश्नतीसिः । 


यहाँ जगतू को जाल कहा गया है और उसके स्वामी को जालवान्‌ जो अ्रपती स्वरूप- 
भूत शासन-र्शाक्तियों द्वारा जगत-रूप जाल में फंसे जीवों पर शासन करता है। यह 
शासिका माया ही तो है जो अ्रपनी शक्ति से यन्त्र पर चढ़े हुए प्राणियों को सदैव 
घुमाया करती है*, जो उस जालवान्‌ को जान लेते हैं वे इस माया शर्त्ति के प्रभाव 
से मुक्त होकर अमर हो जाते हैं ।* 


उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि प्रसादजी उपनिपदों में वर्णित श्रविद्या-- 
साया-सम्बन्धी विचारों से प्रभावित हैं। उन्होंने माया को उस श्रर्थ में ग्रहणा नहीं 
किया है जिस शर्थ में शंकर ग्रहएा करते हैं। शंकराचार्य तो माया को सदसत्‌ से परे 
अनिर्वचनीय तत्व के रूप में ग्रहण करते हैं। और उपनिपदों की भाँति उसे ब्रह्म को 
अविच्छिन्न शक्ति भी स्वीकार नहीं करते । शंकराचार्य मायाबाद के सिद्धान्त द्वारा 
जगत्‌ को सिथ्या सिद्ध करते हैं परन्तु प्रसादणी जगत्‌ को ब्रह्म की अ्रविच्छिन्न 
शक्ति साया का झाभास मानकर सत्य मानते हैं । यह माया-शक्ति ब्रह्म से सर्देव 
संयुक्त रहती है ठोक उसी प्रकार अग्नि और उसका दाहकत्व, जल और उसका" 
शीतत्व | तभी प्रसादजी कहते हैं--- 
“चिर सिलित प्रकृति से पुलकित 
वह चेतन पुरुष पुरातन, 
निज्ञ॒ शक्ति त्तरंगित थी 


आनन्‍्द-अंलु-नविधि. शोभन ॥ . (प्रानन्द, २९४) 


पभ्रसाद का नियतिवाद और वैदिक ऋत तत्व--बेद में “ऋत” एक ऐसा शब्द हैः 
जो शताधिक बार प्रयुक्त हुआ है और बड़े मनोरम रूप से उसकी कल्पना की गई है। 
“ऋत' के सम्बन्ध में कहा गया है कि अभीष्ठ तप से उसकी उत्पत्ति हुई है । वह प्रथम 
उलन्‍न तत्व है जिसके कारण उत्पस्न सृष्टि में सुब्यवस्था, प्रतिष्ठा और नियमबद्धता 
विद्यमान है । इसकी सत्ता के कारण विपमता के स्थान पर समता और अ्रशान्ति 
के स्थान पर शान्ति स्थापित है । देवतागण भी ऋत के स्वरूप हैं श्रथवा ऋत से 
उत्पन्न हुए हैँ। सोम “ऋत!' के द्वारा उत्पन्न और वर्धित होते हैं, वे स्वयं ऋत्त-रूप- 
हैं, सूर्य ऋत का ही विस्तार करते हैं, नदियाँ इसी ऋत को वाहन करती हैं। बी० 

एम० आप्टे के अनुसार ऋत का प्रमुखत: अर्थ है कि गति का ठीक मागे' । वह 
निश्चित-पय जिसका उल्लंघन न सूर्य कर सकता है ०४ ०ाणा 7 “ग्नि न और- 
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१. गीता १८०,६१। 
२. श्वे० ३,१। 
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उपा। सभी देवता अपने-अपने निश्चित पथ से जाते हैं। ऋत का गौण अर्थ है 
व्यवस्थित नियम अ्रथवा नैतिक तत्व ।९ 

भौतिक जगतू जिस प्रकार ऋत-तत्व से अनुशासित और चालित है उस्ती 
प्रकार नैतिक और सामाजिक जीवन कर्म-सिद्धात्त से अनुशासित है | उपनिषदों का 
कर्म-सिद्धान्त प्राचीन वैदिक ऋत की धारणा से ही पल्‍्लवित किया गया है ! ग्रतः 
भौतिक-जगत्‌ को नियमित करने वाली शक्ति ऋत और नैतिक-जीवन को व्यवस्था 
अ्रदान करने वाला वही तत्व कमे कहलाता है | भौतिक और नैतिक दोनों ही अकार 
के नियम जगत्‌ के दोनों पक्षों का नियन्त्रण करते हैं । इन नियमों का कोई भी 
'उल्लंघन नही कर सकता | प्राकृतिक और भानवीय दोनों प्रकार के जीवन की गति 
का पथ निश्चित है । भवितव्य तो होना ही है ! 

प्रसादजी का भियतिवाद कोई भिन्न और स्वतन्त्र तत्व नहीं है। यद्यपि नियति 
शब्द का प्रयोग शैव-दर्शव के ३६ तत्वों के ही अन्तर्गत हुआ है। वैदिक वोडमय 
में यह शब्द सम्भवत:ः ढूँढे से भी बड़ी कठिनाई से ही मिले पर इसके पीछे जो धारणा 
-है उस पर ऋत तत्व का प्रभाव स्पष्ट रूप से देखा जा सकता है। यों नियति शर्द 
प्रसादजी मे शैव-दर्शन में ग्रहीत अवश्य किया है, पर उस पर उनके स्वतत्त् चिन्तन 
“का योग अधिक है जो बैदिक-ऋत के अधिक समीप है । श्रसादजी का नियत्ति तले 
-कर्मठता और सक्रियता का पाठ पढ़ाता है। जीवक के शब्दों में प्रसादजी कहते हैं--* 
अदृष्ठ तो मेरा सहारा है, नियति की डोरी पकड़ कर मैं निर्भव कर्म-कूप में ह३ 
सकता हूँ, क्योंकि मुझे! विश्वास है कि जो होना है वह तो होगा ही, फिर काव: 
"क्यों वर्तू--कर्म से विरक्त क्‍यों रहूँ ?” जिस प्रकार ऋत तत्व प्रकृति की समर 
शक्तियों को भ्रपने-अपने कत्तंव्य में नियोजित करता है, देवताओं को निर्धारित नाग 
'पर चलाता है, ठीक उसी प्रकार प्रसादजी का नियति-तत्व भनुष्य को पूर्व-विर्धारित 
कार्य में नियोजित करता है। मनुष्य स्वतः कुछ नहीं करता, वह तो निर्मित 
-मात्र है, साधन भात्र है, कार्य तो कोई अपर शक्ति ही करती है। गीता में कहा है कि 
गुर गुणों के अर्थ में वर्तेते हैं? श्र सारे कर्म प्रकृति द्वारा किए हुए होते हैं. ”* 
जो होना है वह निश्चित रूप से होगा इसलिए मनुष्य को अकर्मण्य वतकर वेठे रहने 
-की आवश्यकता नहीं | 'जनमेजय का नागयज्ञ' में प्रसादजी व्यास के शब्दों में कहते 
:हैं--'जो हो रहा है उसे होने दो, अ्नन्तरात्मा को प्रकृतिस्थ करने का उद्योग करो, 


मन को शांत रखो ।* 





दे०, इस प्रवन्ध का १० ८३३े-८४॥। 
अजात शत्रु, पृ० रे८ । 

गीता ३,र२८ ! 

. वही, ३,२७। 

जनमेजय का नागगज्ञ, पृ० ७४॥। 
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असादजी के काव्य पर वेदिकर दर्शन का प्रभाव २०३ 
कामायनी में चिन्तनशील मन्‌ वर प्रकाश डालते हुए कबि कहता है कि-- 
“उस एकान्त नियति श्ञासन में 
चले विवद्य धीरे धोरे ।॥7! (क्राद्या, पु० ४२) 
मनु त्तियति के एकान्त शासन में विवश होकर धीरे-धीरे अपने कर्म-पथ की 
ओर अग्रसर हो रहे हैं। इससे भिन्‍न उनके लिए अन्य कोई मार्ग ही नहीं, यही तो 
निश्चित पथ है, कि वे कर्म में लगें और यही ऋत का मार्ग है। 'ऋतस्थपन्था' ऋत 
का मार्ग कहा ही उसे गया है कि जो जिसका कर्तव्य है वह उसमें पूर्ण शक्ति से 
लगा रहे । कर्म ही मनृष्प का निर्श्चित पय है अ्रतः वे करमे-तन्तु फैलाने लगे । 
'दो अपरिचित से नियति अब चाहती थी मेल ४ (पु० ८९) 
में भनु और श्रद्धा के मिलन में भी विधि के विधान की निश्चितता द्योतित हो रही 
है। दोनों का मिलन होना था इसलिए वह हुआ, उसे कोई टाल नहीं सकता था । 
इसी प्रकार--- 

“इस नियति-नदी के श्रति भोषरप अभिनय की छाया नाच रही ।॥ (१६६) 
में भनु श्रद्धा से विमुख होकर भाग खड़े हुए। इसके परिणामस्वरूप उन्हें दण्ड 
भोगना, कष्ट पाना आवश्यक था अत: नियति-नटी के भीपण अभिनय की छाया 
कंष्टदायक प्रतीत हो तो उसमें आश्चर्य ही क्‍या है ? 

अब बविकल प्रवतंन हो ऐसा! जो नियति चक्र का बने यंत्र । (पु० १७१) 
में आन्तरिक परिवतंन के अतिरिक्त बाह्य परिवतेन सामाजिक, राजनीतिक आदि 
भी लनियति की ही आज्ञा से होते हैं सभी पर नियति का कठोर शासन चलता है । 

प्रसादजी के कई आलोचकों ने प्रसाद के “नियति' तत्व को वैदिक ऋत की 
ऋलपना पर आधारित कर्मो के समष्टि-हूप भाग्यवाद से किचित्‌ भिन्‍न माना है 
किन्तु ऐसा लगता नहीं । कई स्थलों पर “नियति' शब्द भाग्य के श्रथ में कामायनी 
में प्रयुक्त हुआ है । उदाहरण के लिए प्रसादजी का निम्त पद लिया जा सकता है । 
सनु कहते हैं--- 
“शनि का सुदूर वह नील लोक ! 
जिसकी छाया सा फेला है, ऊपर नीचे यह गगन झोक । 
उससे भी परे सुना जाता कोई प्रकाश का महा ओक । 
वह एक किरन श्रपनों देकर मेरी स्वतन्त्रता में सहाय । 
फ्या बन सकता है ? नियति जाल से भुक्ति दात का कर उपाय 0” 
(पृ० १७८) 
“कि शनि के उस सुदूरस्थ लोक से भी सुदूर प्रकाश का कोई महापुँज स्थित है । क्या 
चह प्रकाश-पुँण अपनी एक किरण देकर भाग्य (दुर्भाग्य ) के इस जंजाल से मुझे 
सुक्ति दिलाने का उपाय करके स्वत्तन्तत्ता बनाए रखने में मेरी सहायता कर सकता 
है । यहाँ 'नियति-जाल! भाग्य अथवा दुर्भाग्य के लिए स्पष्टतः प्रयुक्त हुआ है। 
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ताण्डव में थी तीन प्रयति, परमाणु विकल था, 
नियति विकर्षणमयी, त्रास से सब व्याकुल थे । (संघर्ष, पु० २०८) 
में नियति शब्द भाग्य के अर्थ में ही ग्रहोत है। भाग्य की गति आज संहारमयी हो 
रही थी | सब भयभीत और बेचैन थे । 
रहस्य सर्ग में कर्म-लोक का परिचय देते हुए प्रसादजी कहते हैं--- 
“गनियति चलाती कर्म-चक्र यह 
तृष्णाजनित भम॒त्व वासना । (बही, पृ० २७५) 
उसमें कर्मचक्र का प्रवत्तत करने वाला तत्व नियति श्र्थात्‌ भाग्य ही कहा गया है, 
इसी के प्रभाव-स्वरूप तुष्णा से उत्पन्त ममता-मोह का दास वनकर प्रत्येक प्राणी 
कर्म करता है । 
प्रसादजी ने एक स्थल पर मनु के शब्दों में कहा है-- 
“'वतियति खेल देखूं न, सुनो श्रव 
इसका श्रन्य उपाय नहीं है। (रहस्य, पृ० २६८) हा 
मनु श्रद्धा के सम्पर्क से आध्यात्मिक क्षेत्र में प्रगति करते हुए, चेतना के ऊर्ष्व सो 
पर आरोहरण करते हुए, पाथिव आ्राधार से परे के क्षेत्र में प्रवेश कर चुके हैं। यह 
वह क्षेत्र है जहाँ पहुँचकर मनुष्य के सभी कर्म क्षीण हो जाते हैं ऐसा उपनिपद्‌ 
कहते हैं ।* यही मनु भी अनुभव कर रहे हैं कि 'नियति खेल देखूँ व' अर्थात्‌ श्र 
भाग्य का खेल नहीं देखता, क्योंकि चरम तत्व के दर्शन करके उनके समस्त संचित 
और क्रियमारणा कर्म क्षीरणा हो गए | 
इस प्रकार प्रसादजी का नियति शब्द शैव-दर्शन से गरहीत होने पर भी 
चैदिक-ऋत और भाग्य-वाद से नितांत भिन्‍न नहीं है। “वे नियति को ऋत अ्रधत्‌ 
भैतिक तत्वों से समाविष्ट कर देते हैं । मनुष्य यदि समझ ले कि नियति उच्छू खत 
नहीं है, 'सर्वभूत हित--सवका कल्पाण'--यही उसका लक्ष्य है तो वह नियति के 
थपेड़ों से दुखी न हो ।'* हाँ, प्रसादजी की नियति भाग्यवाद से झधिक ४ व्यापक 
है। क्योंकि भाग्य का क्षेत्र चेतन प्रकृति तक ही सीमित है और नियति चेतन 
और जड़ प्रकृति दोनों पर अधिकार जमाए रखती है। यहाँ बह ऋते के अधिक 
जे राह, जैसा कि पहले भी कहा जा चुका है, दर्शन कर पर 
पर आधारित एक भावात्मक साधना-पद्धति है जिसमें आत्मा का अनिर्वेचनीय ब्रह्म 
साथ रागवत्ति के आधार पर सहज सम्बन्ध स्थापित किया जाता है श्रथवा पा 
इच्छा व्यक्त की जाती है । काच्प के क्षेत्र में पदार्परा करते हो रहस्यवादी का (0 
नीय ब्रह्म वचनीय हो जाता है और ब्रह्म पर गुणों का आरोप होते हैं वह 3433 





१. मुण्डकोपनिपद्‌ २, २, ८ । 


२. प्रसाद : ले० रामरतन भटनागर, (सम्पादक : इन्द्रनाथ मदान) ३० रे४६। 


असादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २०५ 
"प्रमात्मा का रूप धारण कर लेता है तव उसके प्रेम-व्यापार का आलम्बन बनने में 
कोई कठिनाई नहीं आती है । रहस्यवाद के क्षेत्र में विरह, मिलन और प्रेम आदि की 
'झ्थिति तो भावना की प्रौढावस्था में आती है । यह बहुत वाद की स्थिति है । प्रमुख 
बात तो यह है कि रहस्थ का जन्म होता कब है ? साधक अथवा कवि इस गे क्ग्‌ 
पथिक बनता कैसे है ? कैसे उसे इस क्षेत्र में पदारपपण करने की प्रेरणा होती है ? ये 
बे प्रारम्भिक प्रश्न हैं जिनके उत्तर पाकर ही हम रहस्य श्रथवा रहस्यवाद को समझ 
अथवा समा सकते हैं । 
सानव पग-पग॒ पर अपने जीवन में एक विवशता का, एक प्रकार की 
पराधीनता का अनुभव करता है । वह जीवन में अनेक प्रकार से सोचता है, विभिन्न 
प्रकार की कामसाएँ और इच्छायें करता है । कभी उसका सोचा कप हो जाता 
है, इच्छानुकूल कार्य सम्पन्त हो जाता है और कभी ऐसा भी होता है कि उसकी 
इच्छाएँ, उसकी कामनाएँ अतृप्त रह जाती हैं, उसके प्रयत्त विफल हो जाते हैं । स्पष्ट 
है कि वह परिस्थितियों का नियन्ता नही है, उसमें पूर्ण कतृ त्व की शक्ति भी नही है 
ओर दोपपूर्ण चिन्तन के कारण वह पूर्ण ज्ञानी भी नहीं है । उसके जीवन का अनुभव, 
उसका चिन्तन उसे बताता है कि उससे बढ़कर भी कोई है अवश्य जो सबका नियामक 
और नियन्ता है। पर वह “कैसा” है, 'क्या है', 'क्यों है” यह सब नहीं जान पाता हे 
ये प्रश्न कुछ ऐसे हैं जिन पर प्रारम्भ से ही समय-समय पर चिन्तकों और विचार 
ने चिन्तन और विचार किया पर आ्राज तक इनका संतोषजनक उत्तर प्राप्त नही हो 
सका | ये प्रश्न ही ऐसे हैं जिनका कोई अंतिम उत्तर दे ही नहीं सकता । हाँ, पर 
'कुछ है अवश्य” इसका निश्चय कर लेने के बाद अनेक प्रकार से उसके बारे में अ्रटकल 
लगाने की प्रेरणा करने वाली भावना ही “रहस्य” है और उस रहस्य को उद्घादित 
करने के लिए किसी प्रकार के घाभिक, दाशैनिक या साहित्यिक मतवाद की सृष्टि ही 
“रहस्यवाद' है ।”* 
वेद और उपनिषदों में उस परम सत्ता के सम्बन्ध में अ्रतेक सुन्दर जिज्ञासाएँ 
देखने को मिलती हैं जो रहस्य-भावना का आधार हैं। अथर्व वेद का ऋषि जिज्ञासा 
अकट करते हुए पूछता है-- 
“कब प्रेपसन्ती युवतो विरूपे श्रहो राजे द्ृवतः संविदाने, 
यन्न प्रेपसन्तीरशियन्त्याप: स्कम्स॑ तं ज्नू हि कतमः स्विदेवः स ? (अ्र० बे०१०,७,६ ) 
(विपरीत रूप वाले गौर और श्याम दिन-रात कहाँ पहुँचने की अभिलाषा करके जा 
रहे हैं ! वे सरिताएँ जहाँ पहुँचने की अभिलाषा से जा रही हैं, उस परम आश्रय को 
चताओझो । वह कौन है १) 
इन जिज्ञासाओं से रहस्थ-भावना का उदय होता है। प्रसाद की कामामनी में 
भी ये जिज्ञासाएँ वर्तमान हैं । देव-सृप्टि के प्रलय में नष्ट हो जाने के बाद जब धोरे- 
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२०६ छायावाद और वैदिक-दर्शत 
घीरे जल उतरने लगता है, और प्रकृति के तत्वों में पुनः संतुलन ञ्रा जाता है तब 
ऊषा सुनहले तीर बरसाती हुईं जय-लक्ष्मी की भाँति उदित होती है, हिम से मारी हुईं 
वनस्पतियाँ पुनः हरी-भरी होकर लहराने लगती हैं। प्रकृति में नवचेतना और नव- 
जामृति प्रतिष्ठित होने लगती है । समस्त सौर-मण्डल पूवंवत पुनः गतिशील हो उठता 
है । बस यहीं से जिज्ञासा प्रारम्भ हो जाती है। मनु सोचने लगते हैं कि वह कौनसी 
शक्ति है जिसके किंचित अू-भंग मात्र से प्रलय का भयंकर दृश्य उपस्थित हो गया 
और जिसके कारण ये सब देवता भी वेचैन हो गए ? कितना आश्चर्य है कि विश्वदेव 
प्रकृति के शक्ति-चिह्न होकर भी ये उस विराद सत्ता के सामने कितने निर्बल शोर 
शक्तिही न सिद्ध हुए--- 

“किसका था श्र्‌ भंग प्रलय॒ सा 

जिसमें ये सब विकल रहे, 

अरे ! प्रकृति के शक्ति-चिन्ह ये * 

फिर भी कितने निबल रहे ।”  ([तप्राशा, पृ० ३३) 
भनु प्रश्न करते हैं कि वह विराद कौन है जो प्रलय से तष्ट सृष्टि में, रंगहीत चित्र 
में नया रंग भरने के लिए आज स्वर्ण घोल रहा है--- 

“बहू विराद था हेम घोलता 

नया रंग भरने को श्राज, 

कौन ? हुआ यह प्रश्न श्रचानक 


और कुतू हल का था राज । (वही, पृ० १२) 
वह कौन है जिसके अम्लान शासन में विश्वदेव सविता, पूषा, सोम, महप,. 
कामायनी का यह विराद जिसके" 


चंचल पवमान और वरुण आदि देवता घूम रहे हैं ?* 
लिए 'कौन ” का अचानक प्रश्न होता है जिसके शासन में सविता आदि 
हैं, द्यावा, पृथिवी, सूर्य, चन्र, अग्नि आदि देवों का जनक और नियामक 
'क! (कौन ?) देव से पूर्णतया साम्य रखता है--- 

८“हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे, भूतस्य जात पतिरेक झ्रासीत्‌, 

सदाधार पृथिवीं घ्यामुतेमां कस्में देवाय हविया विधेम । 

य झ्रात्मदाबलदा यस्य विद्व उपासते प्रशिसं यस्य देवा: 

यस्य छायामृते यस्य मृत्यु: कस्मे देवाय हविषा विधेम । # 

न्‍ (ऋण वेद १०, १२१, ९-२) 
मनु की यह जिज्ञासा शीघ्र ही समाप्त नहीं हो जाती। वे बैंदिक ऋषि की भाँति 
प्रश्नों का क्रम उपस्थित करते चलते हैं | मनु पूछते हैं-- 

४महानील इस परम व्योम में, 
प्रंतरिक्ष में ज्योतिर्मान, 


देव कहे गएं 
हि बदिक- 








१, कामतीया, ए० ३३, आशा । 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव २०७- 

ग्रह नक्षत और विद्य त्कण, 

किसका करते से संधान । 

छिप जाते हैं और निकलते 

श्राकर्षण में खि्चे हुए, 

तर, वीर्ध लहलहे हो रहे 

किसके रस से सिचे हुए ?” (पृ० ३४) 

है 3 >< 

सिर नीचा कर किप्तकी सत्ता 

सब करते स्वीकार यहां, 

सदा सौन हो प्रववन करते 

जिसका, वह श्रस्तित्व कहां ? (वही) 
उस वास्तविक सत्ता की खोज में प्रवृत्त मनु के हृदय में एक साथ अनेक प्रश्त उदय 
होते हैं । वे पूछते हैं---इस नील महाकाश में भ्रम्तरिक्ष में चमकते हुए ग्रह-नक्षत्र और- 
विद्युत-करा झादि किस की खोज करते हुए घूम रहे हैं ? ये ग्रह-नक्षत्रादि यथासमय - 
छिपकर पुनः न जाते किसके श्राकषेण से खिचे हुए फिर निकल श्राते हैं । किसके रस 
से सिचित होकर यह घास-तिनके, ये वृक्षादि लहलहा रहे हैं ? और सिर भीचा' कर 
जिसके प्रभुत्व को इस सृष्टि के समस्त जड़-चेतन पदार्थ स्वीकार कर रहे हैं श्रौर सभी 
मौन-भाव से जिसका गुणगान कर रहे हैं वह सत्ता कहाँ है, कौन सी है ? 

उस सत्ता के प्रति मनु के मन में अपरिमित आश्चर्य और श्रद्धा का भाव उदय 

होता है । वे उस सत्ता को सम्बोधित करते हुए कहते हैं--- 

“है अ्रनन्त रमस्पीय ! कौन तुम ? 

यह में कंसे कह सकता 

कंसे हो? क्‍या हो ? इसका तो 

भार विचार ने सह सकता । 

0५ ८ >< 

है विराट ! हे देव ! तुम 

कुछ हो ऐसा होता भान--! 

गंभीर धीर स्वर॒ संयुत 

- यही कर रहा सागर गान । (बही, पृ० ३४) 

मनु उस सत्ता को 'अनन्त रमणीय' कहकर सम्बोधित करते हैं । पर उसका वास्तविक- 
स्वरूप क्‍या है ? इस वात का निश्चय करने में वे अ्पने-प्रापको संवेधा भ्रयोग्य और 
श्रसमर्थ पाते हैं। और ठीक भी तो है---वदि उसके स्वरूप का ठीक-ठीक निर्धारण हो 
गया तो फिर उसको रहस्थात्मकता ही क्या रही, उसकी विशिष्टता का क्या महत्व 
रहा ? औपनिषदिक ऋषि भी तो उसके लिए कोई निश्चित स्वीकारात्मक प्रिभाषा- 
नहीं दे सके । उसके स्वरूप के अ्रवधारण में 'नेति-नेति' का ही आश्रय लिया है 


र्०८ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


वस्तुत: वह ऐसा विचित्र तत्व है जो मन और बुद्धि की पकड़ में श्राता ही नहीं ! तक 
और बुद्धि के कर से उस रहस्यमय सत्य का स्पर्श करने पर वह छुई-मुई सा वन 
'जाता है-- 
“और सत्य यह एक शब्द तू 
कितना गहन हुआझा है, 
सेंधा के क्ीड़ा-पंजर का 
पाला हुआ सुशत्रा है । 
सब बातों में खोज तुम्हारी 
रट सी लगी हुई है 
किन्तु स्पर्श से तक॑ करों को 
बनता छई सुई है॥” | (कर्म-सर्ग, ११९) 
'उपनिषदों में स्पष्ट कहा है कि यह विषय मन और बुद्धि का है ही नहीं 'नायमात्मा 
प्रवचनेन लभ्यः न सेधया न बहुना श्रुतेन ।” यह तो प्रतिभा, ज्ञान अथवा अन्तदू ष्टि 
का विषय है। ईश्वर-जैसी सत्ता तो तर्कातीत है। वह तक की पकड़ में नहीं भाता 
इसका अर्थ यह नहीं है कि उसका अस्तित्व ही नहीं । वह सत्ता है। पर उसका 
सम्बन्ध श्रद्धा से है।' '“अस्तीति ब्रुवतो” (कठ० ६,१२) जो श्रद्धापूर्वक उसके 
अस्तित्व को स्वीकार करता है बस उसके लिए वह श्रपता स्वरूप श्रकट कर देती 
है सबके लिए नहीं । तभी तो प्रसादजी कहते हैं कि 'तके करों के स्पर्श से वह 
छुई-मुई बनता है ।” हाँ तभी तो आत्मानुभूति के श्राधार पर उसके विषय में ऐसा 
आभास होता है कि वह सत्ता कुछ है जो विराट है, महान्‌ है । 
जब यह निश्चित हो गया है कि सृष्टि के पीछे कोई सत्ता है तो फिर उसके 
दर्शनों की उत्सुकता बढ़ती है। क्योंकि मनुष्य स्वयं सत्‌ रूप है और यदि वह अपने 
अखण्ड तत्व 'सच्चिदानन्द' के दर्शनों के लिए उत्सुक हो तो इसमें आश्चर्य ही क्या 
है। पर बह सत्‌ रूप ब्रह्म आकर्षक परे के पीछे छिपा हुआ है । उस परे की हंठी- 
कर ही कोई-कोई उसके दर्शन कर सकता है। यजुर्वेद में उसके सम्बन्ध में कहा है- 
'हिरप्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ ।”' प्रसादजी भी यही कहते हैँ-- 
“सौन्दर्यमयी चंचल क्ृृतियां 
वनकर रहस्य हैं नाच रहीं, 
मेरी आंखों को रोक बही 
श्रागे बढ़ने से जाँच रहीं ।” (काम०, पु० ६४) डक 
"दिव्य सौन्दर्य से परिपूर्ण चंचल आकृतियाँ मनु के समक्ष एक विचित्र रहस्म वन ' 
नाच रही हैं और उनकी दृष्टि को वहीं बाह्य रूप-वेभव पर रोककर वास्तविक कि 
का दर्शन कर सकने की शक्ति को चुनौती-सी दे रही हैं**'। यहाँ प्रसादजी वेद के 
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प्रसादजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव २०६ 
उपरोक्त मंत्र के अनुसार ठीक ही तो कहते हैं कि सत्-स्वरूप बाह्य सौन्दर्य के परे में 
छिपा रहता है । हिरण्पमयी बाह्य सुन्दरता का आकपरा इतना त्तीत्र होता है कि 
बह दृष्टि को मोह में बाँध लेता है, आलोक मूच्छित हो जाता है, भाँखें श्रत्तः- 
सौन्दर्य के दर्शन में बाह्य सौन्दये-भेदन का प्रयत्न करते-करते थक कर रोने लगती 
हैं, आगे बढ़ने ही नहीं पातीं ।" मनु को उलभन अभी समाप्त नहीं हुई है। वे 
कहते हैं--- 

“मैं देख रहा हूँ जो कुछ भी, 

वह सब छाया या उलझन है ? 

सुन्दरता के इस परदे में 

क्या अन्य धरा कोई घन है ?” (कामा०) 
कि मेरे सामने जो कुछ दिखाई दे रहा है, वह सब क्‍या सत्य न होकर उसकी छाया 
अर्थात्‌ प्रतिविम्व मात्र है ? क्‍या इस वाह्म सुन्दरता के पर्दे के पीछे कोई और 
अधिक चिरस्थायी और मूल्यवान्‌ घन छिपा है, विश्वास नहीं होता । वे अन्तर्मखी 
होकर अपने भीतर की अक्षय निधि को पहचानने का प्रयत्न करते हैं, यदि उसे पह- 
चान लिया तो प्राणों की सारी उलभन के सुलभने में देर नहीं लग सकती । 

“'मेरी श्रक्षय निधि ! तुम क्‍या हो, 

पहचान सकूंगा क्‍या न तुम्हें ? 

उलझन प्राणों के घागों की 

सुलझन का समझूं मात तुम्हें (? (बही, प० ७४) 
अकेले मनु ही सौन्दर्य के इस आकर्षक बाह्य पदें को खोलने के लिए उत्सुक नहीं 
प्रत्युत सभी इसे खोलने के इच्छुक हैं--- हा 

“सब कहते हैं 'जोलो खोलो 

छवि देखूंगा जीवन-धन की 

आवरर स्वयं बनते जाते 

है भीड़ लग रही दशन की ।”” (काम०, पु० ७६) 
सभी दर्शेनार्थी इस परदे को खोलने के लिए उत्सुक हैं ताकि वे अपने जीवन-धन की 
रूप-छंटा का पान कर सकें। यजु्वेंद का ऋषि भी पूपन्‌ से यही प्रार्थना करता 
है, कि हे पूषन ! मुझ सत्यधर्मा के लिए दर्शन हेतु अपनी चमकती हुई ज्योतिर्मेयो 
यवनिका को हटा लें---'तत्व॑ इपस्नपावृरणुसत्यधर्माय दृष्टये ।!९ यहाँ बेद-मंत्र में अधि- 
व्यक्त भाव का प्रसादजी की उपरोक्त पंक्तियों पर स्पष्ट प्रभाव देखा जा सकता है। 
इसी भ्रकरण में अगले मंत्र में ऋषि प्रार्थना करते हुए 


कहता है--हे पूपन्‌ 
सूर्य, अजापति हे प्रभु ) आप इन रश्मियों के समृह को सेट लीजिये जिसमें. 





१. कामायनों अनुशीलन, पृष्ठ १५८-१५६। 
२. यजुवेंद ४०,१५। 
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ब्रापके श्रनन्‍्त कल्यारामय और दिव्य स्वरूप के दर्शन कर सके-- 
“पुषल्लेकर्षे यम्र सुर्यप्राजापत्य व्यहु रह्मोन्‌ समूह । 
तेजो यन्‍्ते कल्याण तमं तत्ते पदयामि'**'***** ४! 
प्रसादजी की निम्न पंक्तियों में भी यही भाव अभिव्यक्त हुआ है-- 
“चांदनी सदृश खुल जाये कहीं 
अ्बगुंठन श्राज संवरता सा 
जिसमें अनन्त कहलोल भरा 
लहरों में मस्त विच्चरता सा-- 
अपना फेमिल फन पटक रहा 
मरण्ययों का जाल लुटाता सा, 
उल्निद्र दिखाई देता हो 
उनन्‍्मत हुआ कुछ गाता सा ।” (वही, पृ० ७६) 
यहाँ प्रसादजी ने मनु को अनन्त के प्रति अपनी झ्राकुल झाकांक्षा की भावना से युक्त 
दिखाया है। मनु अनन्त के दिव्य उद्घाटत की कल्पना से आल्ादित होकर कई 
उठते हैं, कितना अच्छा हो यदि कहीं सौभाग्य से चाँदनी का दर्शनों में बाधा डालने 
वाला पर्दा दूर हो जाये और इस प्रकार आनन्द के अ्रगणित कल्लोलों से युक्त उसे 
पर-ब्रह्म के दिव्य रूप के दर्शन हो जाएँ । यदि ऐसा हो जाए तो मंत्र का जीवन 


धन्य और सफल-मनोरथ हो जाय, क्योंकि उसमें और पर-बह्मा में दूरी है वह इस 
ईई का आकर्षक परदा 


आवरण के ही कारण है, जहाँ यह माया का, वोह्य सौन्दर्य 
हटा नहीं, कि वे दोनों एक हो जायेंगे, क्योंकि वह वही है'---'योउसावसी पुरुयः 
सोह्हमस्मि ।'* अमेक उत्थान-पतन के उपरांत मनु को श्रद्धा के सहयोग से परब्हा के 
दर्शनों में बाधा डालने वाला पर्दा उठता दृष्टिगोचर हुआ । उस पर्दे के हदते हैं 
एक महान्‌ सत्ता के प्रकटीकरण के लक्षण दीख पड़ने लगे। दिव्य पुरुष की साकार 
प्रतिमा प्रकद होने लगी, उस समय सब झोर प्रकाश ही प्रकाश छा गया । 

शसत्ता का स्पन्दन चला डोल, 

श्रावरण पटल की ग्रन्यि खोल, 

2६ २९ मर 

वह रजत गौर, उज्ज्वल जीवन 

श्रालोक पुरुष ! मंगल-चेतन । 

केवल प्रकाश का था कलोल, 

सघु किरनों की थी लहर लोल।” (दर्शन, पृ० २६०) 
मतु शिव-रूप ब्ह्य के दर्शन करके अपनी सुध-ब्रुध भूल बैठते हैं और श्रद्धा की ठुशर 
520 0020 व 5 सटस 
१. यजुर्वेद, ४०,१६ ! 
२. वही, ४०,22६ | 
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पर उन परब्रद् के चरणों तक ले चलने को कहते हैं जिनके सामीप्य से समस्त पाप- 
युण्यादि इन्द्र जलकर भस्म हो जाते हैं और वह निर्मल एवं पवित्र बन जात्ता हैं, 
समस्त असत्य और सीमित ज्ञान दोनों ही समाप्त हो जाते हैं, जिनके चरणों में 
केवल समरसता और अखण्ड आनन्द का ही चिर-निवास है-- 

“यह क्‍या ! श्रद्ध बस तू लें चल, 

उन चरणों तक, दे निज सस्बल, 

सब पएपुण्य जिसमें जल-जल, 

पावन बत जाते हैं निर्मल, 

पसिटठते प्रसत्य से ज्ञान लेश, 

समरस अखण्ड प्रानन्द वेश । (दर्शद, पृ० २६२) 
उपतनिपदों में कहा है कि उस परात्पर पुरुपोत्तम के दर्शनों से जीवात्मा के हृदय की 
गाँठ खुल जाती है, सम्पूर्ण संशय क्षीण हो जाते हैं और समस्त शुभाशुभ कर्म नष्ट 
हो जाते हैं -- 

'भिद्यते हृदय ग्रन्थिदिछच्चस्ते सर्वसंशयाः ॥ 

क्षीयन्ते चास्य कर्मारिग तस्मिन्दृष्टे परावरे ॥१*९ 
केवल श्रानन्द-स्वरूप परन्नह्म ही वहाँ स्वेत्र प्रकाशित रहता है--'तदह्विज्ञानेन परि- 
पश्यन्तिधीरा आतन्दरूपममृतं यद्धिभाति ।* श्रद्धा निश्चय ही मनु को विभिन्‍न 
बाधाशरों में से पार ले जाती हुई, पृथक्‌-पृथक्‌ गोलकों में समन्वय स्थापित करती हुई, 
मनु के छूटते साहस को पुनः वृद्धिगत करती हुई उस लोक में ले जाती है जहाँ कमे- 
चक्र का प्रवर्तन समाप्त हो जाता हैं,- जहाँ ग्रह, तारा, नक्षत्र आदि अस्त हो जात्ते 
हैं, जहाँ ऋतुओं का क्रमिक आवागमन समाप्त हो जाता है, जहाँ भौतिकता बहुत्त 
पीछे छूट चुकी होती है, जहाँ शिव के डमरु को ध्वनि ही कर्णेगोचर होती रहती है, 
जहाँ योगियों की भाँति अनाहत नाद ही सुनाई देता है, जिस लोक में पहुँच कर 
जागशृत्ति, स्वप्न और सुपुप्ति त्तीनों श्रवस्थाएँ नष्ट हो जाती हैं भ्ौर केवल तुरीयावस्था 
मात्र रह जाती है--- 

स्वप्न, स्वाप, जागरण भस्म हो, 

इच्छा क्रिया ज्ञान मिल लय थे, 

दिव्य अनाहत पर निनाद में, * 

श्रद्धा युत मनु बस तन्प्रय थे ४ (वही, पृ० २८१) 
इस स्थित्ति का वर्सेन उपनिषदों में अनेक प्रकार से किया गया है--- 

१. ज्ञात्वा शिव शान्तिसत्यन्तमेति । (इचे० ४,१४) 

२. तम्रेदं ज्ञात््वा भृत्यपाशाहिछनत्ति । (वही, ४,१ ५) 
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३- ज्ञात्वा देव मुच्यते सर्वपाशः । (वही ४,१६) 
४. एतहिदुरमृतारते मबन्ति । (वही, ४,१७, क5० ६,९) 
५. ते ब्रह्म लोकेषु पराव्तकाल परामृताः परिमुच्यम्ति सर्वे । (मु० ३,२,६) 
६. स्वप्तान्तं जागरितान्तं चोभौ येवानुपश्यति, 
महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न दोचति ॥ (कठ० ४,१४) 
जिस आत्मा के द्वारा स्वप्न और जाग्मत अवस्था के अन्तर्गत दीखने वाले पदार्थों 
को मनुष्य देखता है, उस महान्‌ और विभु आत्मा को जानकर बुद्धिमान पुरुष शोक 
नहीं करता । यही जीवात्मा का मोक्ष है, रहस्य-भावना का चरम लक्ष्य है, और 
प्रसादजी का आनन्दवाद है । 
प्रसादजी की रहस्थ-भावना वेद और उपनिषदों के पिद्धान्तों के अधिक 
निकट है। उन्होंने शैव-दर्शन से परिभाषिक शब्द अवश्य ग्रहीत किये हैं, और साथ 
ही यह भी सत्य है कि शैव-दर्शन बैदिक-दर्शन से भिन्‍न कोई अन्य दर्शन नहीं है । 
इस विपय पर पीछे हम प्रकाश डाल भी आए हैं और यह भी कह श्राए हैं कि वेद 
और उपनिषदों में जिस दार्शनिक विचारों, चिन्तनाञ्रों भर सिद्धांतों तथा रहस्थत्मिके 
अनुभूतियों की चर्चा हुई है उन्हीं का गैव-दशन' में विस्तार से क्रमबद्ध प्रतिपादन 
हुआ है । | 
प्रसादजी ने अपने काव्य-साहित्य में, विशेषकर कामायनी में, जिन मूलभूत 
सिद्धांतों को ग्रहण किया है वे वेद और उपनिषदु-सम्मत हैं। प्रसादजी स्वयं शव 
ये और उन्होंने शैव-ग्रन्थों का अध्ययन भी किया था, भ्रतः शैव-दर्शन के पारिभाविक 
शब्द और किंचित्‌ रूपकात्मक वर्णान यदि उनकी कामायनी में मिलते हैं दो वह 
स्वाभाविक ही है। कामायनी में व्शित तरिकोश के अन्तर्गत जिस भाव, क्रिया 
और ज्ञान-लोक के समन्वय की वात उठाई है वह यजुर्वेद के ४०वें अ्रध्याय में माय 
“विद्यांचाधिद्यांच' मंत्र का शैव-दर्शन में गृहीत संशोधित संस्करण है। इसी प्रकार 
समरसता का सिद्धान्त श्रौपनिपदिक समत्व-भाव का ही तो पर्याय है । उत्तमें नवीनता 
आर मौलिकता की दृष्टि से विशेष कुछ भी नहीं है। इन दोनों की चर्चा भर्ग 
असंगानुकूल होगी | 
प्रसादजी की कामायनी में रहस्यवाद के जिस स्वरूप का चित्रण मिलता हैं 
उसमें न तो वैष्णवों की माधुये-मूलक भावना का योग है, न सूफियों की प्रेम की 
पीड़ा की चर्चा है और न संतों फी भाँति विरह-मिलन की विभिन्‍न स्थितियों का 
समावेश है । उसमें तो अस्नमय कोश में स्थित जीवात्मा का विभिन्‍न राम-विराय- 
मयी भूमिकाओं में से होकर गुजरते हुए, उत्थान झौर पतन की नाना स्थितियों का 
अतिक्रमण करते हुए, श्रद्धा ह्वारा निर्देशित होकर श्रानन्दमय कोश में पहुंचने कीं 
यात्रा का वर्शान है। विराद के प्रति जिज्ञासा, उत्सुकता और प्ननत्त ब्रह्म पर पढ़े 
आवरण को हटा कर उसके दर्शनों की तीज्न इच्छा झ्लादि इस यात्रा के विभिन्‍न 
सोपान हैं, जिसका पर्यवसान अंतिम सर्गों में मनु द्वारा पर-ब्रह्म के वास्तविक दर्भन 
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कर लेने पर होता है। इस प्रकार प्रसाद की रहस्य-भावना आधुनिक अन्य छायावादी 
कवियों से किचित्‌ भिन्‍त तथा झऔपनिपदिक रहस्य-भावना के अ्रधिक निकट है । 


कांमायनी का लक्ष्य : आनन्दवाद : 


वैदिक दर्शन का चरम प्रतिपाद्य है--मोक्ष | यह मोक्ष क्‍या है, मोक्ष के स्वरूप 
का वर्णात विभिन्‍न दाशनिक मतों ने अपने-अपने सम्प्रदाय की सैद्धान्तिक माम्यताश्रों 
के अनुसार विभिन्‍न प्रकार से किया है। आचार्य शंकर ने कहा है--- 


“प्ोक्षस्प न हि वासो5स्ति नप्नामान्तरमेव १ 
अ्रज्ञानहदयप्रन्यिनाशों मोक्ष इति स्मृत: ए*' 

हृदय स्थित अज्ञान-ग्रन्थि का नाश ही मोक्ष है। उपनिषदें भी यही कहती हैं । इस 
श्रवस्था में पहुँच कर जीवात्मा की हृदय-ग्रस्थि नष्ट हो जाती है, उसके समस्त संशय 
क्षीण हो जाते हैं ।* वस्तुत: यह स्थिति स्व की, 'ग्रात्मा' की, श्रपरोक्षानुभूति की 
स्थिति है। यह वह दशा है जब जीवात्मा के सभी दोष क्षीण हो जाते हैं, और 
आत्मा पवित्रता, निर्मेलेत और निलेपता का अनुभव करती हुई श्रपने स्वरूप में 
प्रतिष्ठित हो जाती है। सुख-दुःख, पाप-पुण्य, हानि-लाभ उसके निकट समरूप होकर 
विलीन हो जाते हैं ग्रथवा वह उनका एक तटस्थ द्रष्टा-मात्र रह जाता है। यह 
आत्मा की 'दन्द्रातीतावस्था' है। इसे ही “त्रियुणातीतावस्था' भी कहते हैं, इस श्रवस्था 
को प्राप्त करके आत्मा केवल मात्र आनन्द का अनुभव करती हुई सबंत्र एकता, 
समता और अभेद की अ्रनुभूति को प्राप्त कर लेती है। सभी प्राणी उसके लिए 
आत्मरूप हो जाते हैं, वह सबमें प्रपते को और अपने में सब को देखने लगता है। 
यजुर्वेद में इस स्थिति का वर्णन करते हुए ऋषि का कथन है--- 

भयस्तु सर्वारिण भूतानि श्रात्मन्येवानुपश्यति । 

सर्वेभ्तेषु चात्तानं ततो न विजुगुप्सते ॥ (६) 

पस्मिन्सवणि भूतान्यात्सेवाभृद्विजानतः | 

तन्न को सोहः कः शोक एकत्वमनुपद्यतः ॥”? (७ ) 
(अर्थात्‌ जो सम्पूर्ण भूतों को आत्मा में ही देखता है और समस्त भूतों में भी झात्मा 
को ही देखता है वह इस सर्वात्म्य दर्शत के कारण किसी से घृणा नहीं करता । (६) 
जिस समय ज्ञानी पुरुष के लिए सब भूत आत्मा ही हो गये उस समय एकतर्व देखने 
वाले उस विद्वान को क्या शोक और क्या मोह हो सकता है ।) स्पष्ट है कि उप- 
निषदों का हे लक्ष्य है--मोक्ष अर्थात्त साम्यावस्था की प्राप्ति, यह अभेदानुभूत्ति 
मा कर देती है, क्योंकि ग्रात्मा स्वरूपतः: आनन्दमय ही 

--- आर ४, आनन्द 


न्द श्रात्मा' (तै० ३,५) झादि अनेक श्रुतियों में आत्म 
की आननन्‍्दमयत्ता को स्पष्ट स्वीकार किया गया है । ;' हे गा 


१. मुण्डकोपनिपद्‌ २,२,८॥ 


रश्र छायावाद और बेदिक-दर्शन 


३. ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपादं: । (वहो ४,१६)॥ 

४. एतहिडुस्मृतास्ते भवन्ति । (चही, ४,१७, क5० ६,९) 

५. ते ब्रह्म लोकेषु परान्तकाल परासृताः परिमुच्यन्ति स्वे। (मु० ३,२,९) 

६. स्वप्तान्तं जागरितान्तं चोभौ येनानुपश्यति, 

महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न झ्ोचति ॥ (कठ० ४,१४) 

जिस आत्मा के द्वारा स्वप्त और जागृत अ्रवस्था के भ्रन्तर्गत दीखने वाले पदार्थों 
को मनुष्य देखता है, उस महान्‌ और विभू आत्मा को जानकर बुद्धिमान पुरुष शोक 
नहीं करता । यही जीवात्मा का मोक्ष है, रहस्य-भावना का चरम लक्ष्य है, और 


प्रसादजी का आनन्दवाद है । हि 
प्रसादजी की रहस्य-भावना वेद और उपनिषदों के सिद्धान्तों के अ्रविरक 


निकट है। उन्होंने शैव-दर्शन से परिभाषिक शब्द अवश्य भ्रृहीत किये हैं, | साथ 
ही यह भी सत्य है कि शैव-दर्शन वैदिक-दर्शनत से भिन्‍त कोई अन्य दशेल नह है । 
इस विपय पर पीछे हम प्रकाश डाल भी आए हैं और यह भी कह आए हैं कि वैद 
आर उपनिषदों में जिन दाशंनिक विचारों, चिन्तनाओं और सिद्धांतों तथा रहस्वात्मर्क 
अनुभूतियों की चर्चा हुई है उन्हीं का शैव-दर्शन में विस्तार से क्रमबद्ध श्ेतिवादन 
हुआ है । 
प्रसादजी ते अपने काव्य-साहित्य में, विशेषकर कामायनी में, जित मूलमूत 
सिद्धांतों को ग्रहण किया है वे वेद और उपनिषद्-सम्मत हैं। प्रसादजी स्वयं से 
थे और उन्होंने शैव-पग्रस्थों का अध्ययन भी किया था, श्रतः शैव-दर्शन के पारिभाषिक 
शब्द और किंचित्‌ रूपकात्मक वर्णान यदि उनकी कामायनी में मिलते हैं तो वह 
स्वाभाविक ही है। कामायनी में बरशित तरिकोश के अन्तर्गत जिस भाव, क्रियी 
और ज्ञान-लोक के समन्वय की वात उठाई है वह यजुर्वेद के ४०वें अध्याय में शरये 
“विद्यांचाविद्यांच मंत्र का शैव-दर्शन में गृहदीत संशोधित संस्करण है । इसी प्रकार 
समरसता का सिद्धान्त श्रोपनिपदिक समत्व-भाव का ही तो पर्याय है । उसमें नवीनता 
और मौलिकता की दृष्टि से विशेष कुछ भी नहीं है। इन दोनों की चर्चा भ्गे 
प्रसंगानुकूल होगी । 

_ प्रसादजी की कामायनी में रहस्यवाद के जिस स्वरूप का चित्रण मिलता है 
उसमें न तो वैष्ण॒वों की माधुर्य-मुलक भावना का योग है, न सूफियों की प्रेम की 
पीड़ा की चर्चा है और न संतों की भाँति विरह-मिलन की विभिन्‍न स्थितियों का 
समावेश है ! उसमें तो अ्न्नमय कोश में स्थित जीवात्मा का विभिन्‍न राग-विराग- 
मयी भूमिकाशों में से होकर गुजरते हुए, उत्थाव झौर पतन की नाना स्थितियां का 
अतिकमरा करते हुए, श्रद्धा द्वारा निर्देशित होकर ग्रानन्दमय कोश में पहुँचने की 
यात्रा का वर्णन है। विराद्‌ के प्रति जिज्ञासा, उत्सुकता और अनन्त ब्रह्म पर पड़े 
आवरण को हटा कर उसके दर्शनों की तीम्र इच्छा आदि इस यात्रा के विभिन्‍न 
सोपान हैं, जिसका पर्यवसाल अंतिम सर्मों में मनन द्वारा पर-ब्रह्म के वास्तविक दर्शन 


प्रसादजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २१३ 


कर लेने पर होता है। इस प्रकार प्रसाद की रहस्य-भावना आधुनिक ग्रन्य छायावादी 
कवियों से किचित्‌ भिन्‍न तथा औपनिपदिक रहस्य-भावना के अधिक निकट है । 


कामायनी का लक्ष्य : श्रानन्दवाद : 


बेदिक दर्शन का चरम प्रतिपाद्य है--मोक्ष । यह मोक्ष क्‍या है, मोक्ष के स्वरूप 
का वर्णन विभिन्‍न दाशंनिक मतों ते अपने-अपने सम्प्रदाय की सैद्धान्तिक मान्यताश्रों 
के अनुसार विभिन्‍न प्रकार से किया है। झ्राचार्य शंकर ने कहा है-- 


“पमरोक्षस्य न हि बासोउस्ति नग्नामान्तरमेव । 
अ्रज्ञानह॒दयग्रन्थिनाशो सोक्ष इति स्मृतः ॥! 

हृदय स्थित अज्ञान-प्रन्थि का नाश ही मोक्ष है । उपनिपदें भी यही कहती हैं। इस 
अवस्था में पहुँच कश जीवात्मा की हृदय-ग्रन्थि नष्ट हो जाती है, उसके समस्त संशय 
क्षीण हो जाते हैं ।* वस्तुतः यह स्थिति 'स्व' की, आत्मा” की, अपरोक्षानुभूति की 
स्थिति है। यह वह दशा है जब जीवात्मा के सभी दोष क्षीण हो जाते हैं, और 
आत्मा पवित्रता, निर्मेशता और निरलेपता का अनुभव करती हुई श्रपने स्वरूप में 
प्रतिष्ठित हो जाती है। सुख-दुःख, पाप-पुण्य, हानि-लाभ उसके निकट समरूप होकर 
विलीन हो जाते हैं श्रथवा वह उनका एक तटस्थ द्रष्टा-मात्र रह जाता है। यह 
आत्मा की 'द्न्द्ातीतावस्था' है। इसे ही 'त्रिगुणातीतावस्था' भी कहते हैं, इस अवस्था 
को प्राप्त करके आत्मा केवल मात्र आनन्द का अनुभव करती हुई सर्वत्र एकता, 
समता और अभेद की शभ्रनुभूति को प्राप्त कर लेती है। सभी प्राणी उसके लिए 
आत्मरूप हो जाते हैं, वह सवमें अपने को और अपने में सब को देखने लगता है। 
यजुर्वेद में इस स्थिति का वर्णांव करते हुए ऋषि का कथन है--- 

“यस्तु सर्वारि भूतानि श्रात्मन्येवानुपश्यति । 

सर्वेभूतेषु चात्मानं ततो न बिजुगुप्सते ॥ (६) 

पस्मिस्सर्वारि भूतान्यात्त्मैवाभूहिजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वसनुपइ्यतः ॥?” (७ ) 
(प्र्थात्‌ जो सम्पूर्ण भरूतों को प्रात्मा में ही देखता है और समस्ते भूतों में भी आत्मा 
को ही देखता है वह इस सर्वात्म्य दर्शन के कारण किसी से घ॒ण 


वृणा नहीं करता । (६) 
जिस समय ज्ञानी पुरुष के लिए सब भूत आत्मा ही हो 


गये उस एकल 
वाले उस विद्वान्‌ को क्या शोक और क्या मोह हो सकता है ) का है कि हि 
निषदों का मुख्य लक्ष्य है--मोक्ष अर्थात्‌ साम्यावस्था की प्राप्ति, यह अभेदानुभूति 
आनन्द के स्रोतों को अनावृत कर देती है, क्योंकि प्रात्मा स्वरूपत: आनन्दभय ही 
है---'आत्मा$४तल्दमय:, “आनन्द शआरात्मा' (लै० ३,५ ) आदि अनेक श्रुतियों में आत्मा 
को आनतन्‍्दमयता को स्पष्ट स्वीकार किया गया है । हु 





१- मुण्डकोपनिपद्‌ २,२,८। 


२१४ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


कामायनी का लक्ष्य भी आनन्दवाद की प्रतिष्ठा है। यह आनन्द इच्द्रियों के 
विषयों के सम्पर्क से उत्पन्न क्षरेयषिक आनन्द से भिन्‍न है। यह अन्तर्मुखी आनन्द 
है । 'स्व' की अ्परोक्षानुभृति का आनन्द है, आत्मा का आनन्द है। इसी आनन्द 
की प्रतिष्ठा के लिए प्रसादजी ने मनु को प्रारम्भ में इन्द्रिय-जनित अल्प आना 
के वात्या-चक्त में उलका कर वहुत समय तक इधर-उधर भटकाया है। मनु 
प्रारम्भ में श्रद्धा के स्वर्णा-डँसे दीप्त, गौर शरीर के उपभोग में आनन्द का अनुभव 
करते हैं, पर शीघ्र ही अपने ईर्ष्य आदि मनोविकारों के उभर जाने के कारण 
उससे विमुख हो जाते हैं, तदत्तर इडा के सम्पर्क से अपने क्षुब्ध और ग्रशान्त मन को 
सुखी और आनन्दित बनाना चाहते हैं, पर उससे ही सुख और आनन्द मिलना 
तो दूर रहा उल्हे युद्ध और संघर्ष की विभीषिका से श्राक्रांत होकर भुमूर्पू हो 
जाते हैं। प्रसादजी इस प्रकार मन्‌ को विभिन्‍न परिस्थितियों में रखकर, वाह 
बिपयों में फंसाकर उन्हें तस्त-रूप में चित्रित करके यही #तिपादित करतीं चाहते ये 
कि अ्रसंयत विपयोपभोग से जीवात्मा को सच्चे आमन्‍्द की उपलब्धि तहीं होती। 
उससे जीवात्मा में अहंकार और स्वार्थ बढ़ता है, भेद-बुद्धि उपजती है और भेद-बुद्ध 
सदव संघर्ष और विप्लव की भुमिका भ्रस्तुत किया करती है। मनु इस सत्य को 
हृदयंगम कर वाह्म विषयों से अपने मन को पराडःमुख क्र अंन्तर्मुखी होते हैं भर 
शीघ्र ही श्रद्धा-युक्त हृदयाकाश के आ्रानन्दमय कोश में परमशिव के दर्शन करते हैं, 
स्वप्न, स्वाप, जागरण सब कुछ भस्म हो जाते हैं-- 
“स्वप्न स्वाप जागरण भस्म हो 
|, इच्छा क्रियां ज्ञान मिल लय थे, 
दिव्य श्रनाहव पर निनाद में 
श्रद्धा युत मनु बस तनन्‍्मय थे ।” (रहस्य पृ० २८१ ) 
परम ब्रह्म के दश्शनों से मनु को जिस आनन्द की अनुभूति हुई उससे उस समय जड़े 
और चेतन सभी में समरसता श्र्थात्‌ एकरूपता, श्रभिन्‍नता की स्थापना हों गई थी । 
सौन्दर्य ने मूर्त रूप धारण कर लिया था, सर्वत्र एक अद्भुत चेतनता के वास की 
अनुभव हो रहा था | अखण्ड, पूर्ण एवं अत्यधिक आनन्द सभी और व्याप्त वा-7 
'समरस थे जड़ या चेतंन 
सुन्दर साकार बना था, 
चेतनता एक विलसतो 
प्रानन्‍्द अ्रखण्ड घना था ॥ (श्रानन्द पृ० ३०२) 
आर उपनिपद्‌ की श्रुति कहती है--'रसो वे सः । रस ह्ोवाय॑ लब्ध्वा5घ्तन्दी भवति। ; 
यह परम-शिव रस रूप है । उस रस-रूप शिव को प्राप्त करके जीवात्मा भी झातनदे- 
१५ मद इस स्थिति को प्रात करके शाप-ताप आदि सभी से मुफ्त 


युक्त हो जाता है । प्र तर ल्‍ 
हो जांता है । चारों ओर पूर्ण समरसता और साम॑जस्य स्थापित हो जाता हैं, सास 
22 2 नमन मनन 


58, तै० 5० ३,७, अनुवादः | 
के ड़ ्ः- 
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विषभताएँ आनन्द के रस में ड्वकर विलीन हो जाती हैं--- 
'शापित न यहाँ है कोई 
तापित पापी न यहाँ है, 
जीवन वसुधा समतल है 
समरस है जो कि जहाँ है ४! (आनन्द पृ० २९६) 
उपनिपदों में जिस भ्रह्नैत तत्व, अभिन्‍तता, एकरूपता, आनन्‍्दवाद अथवा (पारि- 
भाषिक शब्द में) मोक्ष की चर्चा हुई है उसकी सिद्धि साम्यावस्था अर्थात्‌ समत्व- 
भावना की परिपकवास्था में ही होती है। ईशो० ७,७ में स्पष्ट कहा है “तत्र को 
भोह: कः शोक: एकत्वसनुपश्मतः” अर्थात्‌ एकत्व की अनुभूति होने पर ही वह शोक- 
मोह से रहित होकर आनन्द से परिपूर्ण हो जाता है । इस प्रकार आनन्द और एकत्व 
दोतों पर्याय हैं ।' प्रसादजी इस स्थिति को सामरस्य की अवस्था कहते हैं । श्ौर इस 
समरसता की सिद्धि के लिये वे भाव, क्रिया और ज्ञान के समन्वय की अनिवार्यता पर 
चल देते हैं । वे कहते हैं-- 
'ज्ञान दूर कुछ, क्रिया भिन्‍न है 
इच्छा क्‍यों पुरी हो मन की, 
एक दूसरे से व मिल सके 
यह विडम्बना है जीवन की ।” (रहस्य, पु० २८०) 
जीवन की सब से बड़ी विडम्बना यही है कि ज्ञान और कमे में परस्पर तारतम्य का 
अभाव है। वे एक-दूसरे से बहुत दूर हैं। मानव-जीवन में दुःख झौर विषमता का 
सबसे प्रमुख कारण यही है कि वे दोनों एक-दूसरे से मिल नहीं पाते, इनमें कोई 
सम्बन्ध नहीं है । इन दोनों के बीच समन्वय के श्रभाव के कारण, मन को इच्छा कैसे 
पूरी हो सकती है ? जब तक ज्ञान और कर्म में समन्वय न हो तब तक समत्व-भावषना 
या समरसता का उदय असंभव है श्रौर तब तक॑ आनन्द भी दुलेभ ही है | स्पष्टत: प्रसाद- 
जी आनन्द की सिद्धि के लिए ज्ञान और कर्म के समन्वय पर जोर देते हैं । प्रसादजी 
का यह भाव कमे और ज्ञान के समन्वय का दृष्टिकोण यजुर्वेद के कर्म और ज्ञान के 
समन्वय की धारणा के निर्तात अनुकूल है । वहाँ कहा गया है-- 
अन्ध तमः प्रविशन्ति येंडविद्यासुपासते । 
ततो भूय इव ते तम्तो बउविद्यायां रता: ॥ 
विद्यां चा विद्यांच यस्‍्तढ दोभय॑ सह । 
क्रविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमइनुते ।! (११) 
(जो पुरुष अविया अर्थात्‌ कर्म की उपासना करते हैं वे अज्ञान-स्वरूप घोर अंधकार 
में प्रवेश करते हैं और जो मनुष्य विद्या अर्थात्‌ ज्ञान के मिथ्वा श्रभिमान में मत्त हैं वे 
उससे भी अधिकतर घोर अंधकार में प्रवेश करते हैं । जो मनुष्य उन दोनों को अर्थात्‌ 
ज्ञान 78 के तत्व को साथ-साथ यथार्थंत: जान लेता है वह कर्मों के अनुष्ठान 
से मृत्यु को पार करके ज्ञान के अनुष्ठान से अमत को भोगता है अर्थात्‌ अविनाशी 


(९) 


र१६ छायावाद और वैदिक-दर्शन 
आनन्दमय परब्रह्म पुरुषोत्तम को प्रत्यक्ष प्राप्त हो जाता है ।) 

इच्छा और कम के परस्पर के सम्बन्ध पर प्रकाश डालते हुए उपनिषद्‌ में 
कहा है--- 
'काममय एवाय॑ पुरुषइति स यथा कामोभवति तत्वपुर्भवति यत्कवुर्भवति तत्कर्म 
कुरुते यत्कर्म कुरुते तद्िसंपद्यते ।” (बूह० उ० ४,४,५) 
(अर्थात्‌ यह पुरुष काममय ही है, वह जैसी कामना वाला होता बैसा संकल्प करता 
है, जैसे संकल्प वाला होता है वैसा ही कर्म करता है शौर जैसा कर्म करता है, वैसा 
ही फल पाता है) यहाँ कामना से अभिप्राय मनुष्य के भाव अथवा इच्छा से ही है। 
सदज्ञान के श्रभाव में मनुष्य के मन में श्रेष्ठतर और उदात्त भावों का उदय होता 
असंभव ही है, क्योंकि इन्द्रियों की क्ृत्ति अधोगामिनी होने: के कारण पुरुष को दुःख, 
पतन और विषमता की ओर ही ले जाती है । स्वभावत: इच्छा के दुषित होने के 
कारण उससे शुद्ध कर्म की आशा ही नहीं की जा सकती । अ्रतः भाव कर्म झौर ज्ञान 
के असामंजस्यथ के कारण पुरुष कहीं भी सुख, चैन, शांति, आनन्द नहीं पाता। ऐसी 
उपनिषदों की मान्यता है ! 

प्रसादजी ने भी इन तीनों प्रकार के पृथक्‌-पृथक रहने पर जो विषमता उततन्न 
होती है उसका बड़ा ही काव्यमय और हृदेयग्राही वर्णन किया है वे पहले भावलोक 
का चित्रण करते हुए कंहते हैं-- 
“बह देखो रागारुण है जो 
ऊषा के कन्दुक सा युघ्दर 
छाया मय कमनीय कलेवर 
भांव-भयी प्रतिमा का सन्दिर । (रहस्य, पृ० २७०) 

4 ८ 2८ 
शब्द, स्पर्श, रस, रूप, गंध की, 
पारदर्शिनी सुघड़ पुतलियां, 
चारों श्रोर नृत्य करती ज्यों 
रूपवती रंगीन तितलियां। (रहस्य, पृ० २७०) 
>८ 


2< गर् 

यहां मनोसय विश्व कर रहा 

रागारुण चेतन उपासना, 

साया-राज्य ! यही परिपाटी, 

पाद्य विछ्या कर जीव फाँसना । (चही, 7० २७२) 
८ ८ 2५ 

चिर-वसंत का यह उद्गम है 

पतझर होता एक शभ्रोर है 

अमृत हलाहल यहाँ मिले हैं 

सुख-दुःख बंधते, एक डोर हैं ।”” (वही, पृ० २७३ ) 
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कि यहाँ इच्छा का मधु-मादकता अंगड़ाई वाला मायाराज्य है जो रागारुण ऊपा के 
कंदुक-सा सुन्दर है और जिसमें शब्द-स्पर्शादि की पारदर्शिनों पुतलियाँ रंग-बिरंगी 
तितलियों के समान नाच रही हैं। यहाँ चिर-वसंत का उद्गम भी है और पतभड़ 
भी । यहाँ सुख-दुःख एक सूत्र में बंधे है, यह भावलोक इच्छात्रों का जाल विद्धाकार 
जीव को फाँसता है। यह मनुष्य के ज्ञानरहित मनःलोक का औपनिपदिक दृष्टि से 
बड़ा ही सुन्दर श्रौर वास्तविक वर्णान है। मनुष्य के चित्त में स्थित नाना इच्छाएँ, 
वासनाएँ और कामनाएँ उसे नाना आकर्षक विषयों में खींच कर ले जाती हैं और 
इस प्रकार जीव इच्छाग्रों के जाल में ऐसा उलभ जाता है कि उसमें से निकलना 
कठिन हो जाता है। कोरे कर्म-लोक का वर्शंन करते हुए प्रसादजी कहते हैं--- 

“पसनु यह इयामल कर्म लोक है 

धुंघला कुछ-छुछ अंधकार सा, 

सघन हो रहा श्रविज्ञात यह 

देश मलिन है धूम धार सा। (रहस्य, पूृ० २७४) 

>< ०३ >< 

श्रममय कोलाहल, पीड़ामय 

विकल प्रवर्तत महायंत्र का, 

क्षण भर भो विश्वास नहीं है 

प्राण दास है क्रिया तन्त्र का । (वही, पृ० २७४) 
2 2६ 
यहाँ सतत संघर्ष, विफलता 
कोलाहल का यहाँ राज है, 
अंधकार में दौड़ लग रही, 
भतवाला यह सब समाज है। (बही, पृ० २७५) 

2९ धर ><्‌ 

नियति चलाती कर्म चक्र यह्‌ 

तृष्णा जनित मसत्व वासना, 

पारि-पाद सय पंचभूत की 

यहाँ हो रही है उपासना ।” (वही, पृ० २७५ ) 
दा हम पक 3 हक हक भी विश्वाम नहीं है, सतत 

क्राक्षा की तीब्र पिपासा बनी रहती 

है, सारा समाज मतवाला हो रहा है।' प्रसादजी के कर्म-लोक-सम्वन्धी वर्णन' पर बेद- 


की इस श्रुति, 'अन्ध॑ तमः प्रविशन्ति येडवि ४ 
न ४ न चामुपासते' (यजु ० ४०,६) का स्पष्ट है 
देखा जा सकता है। के ! बह 


भाव और कमंरहित कोरे ज्ञान-लोक का वर्णन करते हुए कवि कहता है-... 
/प्रियतम ! यह तो ज्ञान क्षेत्र है 


पैसे दुःख से है उदासोनता, 


र्र्८ छायावाद और वैदिक-दर्शव 
यहाँ न्याय निर्मम, चलता है 
बुद्धि चक्र जिसमें न दीनता । (रहस्य, पृ० २७७) 
>< ८ 4 
अस्ति नास्ति का भेद, निरंकुश 
करते थे श्रणु तर्क युक्ति से, 
ये निस्सगं, किन्तु कर लेते 
कुछ सम्बन्ध विधान-मुक्ति से । (वही, पृ० २७८) 
दर दर 2 
यहाँ प्राप्प मिलता है केवल 
तृप्ति नहीं, कर भेद वबाँटती, 
बुद्धि, विभूति सलल सिकता सी 
प्यास लगी है श्रोस चाटठती। (वही, पृ० २७८) 
>< >< 2५ 
यहाँ झ्रछूत रहा जीवन रस 
छुओओ सत संचित होने दो, 
बस इतना ही भाग तुम्हारा, 
तृषा ! प्रषा, वंचित होने दो । (वही, पृ० २७९) 
26 26 2५ 
सामंजस्थ चले करने ये 
किन्तु विषमता फंलाते हैं, 
मूल स्वत्व कुछ भौर बताते 
इच्छाओं को झुठ्लाते हैं ।” (वही, पृ० २८०) रे 
ज्ञान-क्षेत्र में सदा बुद्धि का चक्त चलता रहता है, सुख-दुःख से उदासीनता रहती है, 
यहाँ के निरंकुश अर तर्क-युक्त से अस्ति-तास्ति की चर्चा करते हुए उनके बीच भांतिं- 
आँति के भेद-भाव की परिकल्पना करते रहते हैं । एक-दूसरे के प्रति निरपेक्ष रहते 
ऋुए ये मोक्ष से किसी-न-किसी प्रकार का सम्बन्ध बनाये रखते हैं। यहाँ जीवनरत 
का उपभोग नहीं होता, सांसारिक इच्छाड्रों को मिथ्या कहकर भुठलाया जाता है । 
यहाँ भी कोरे ज्ञान के मिथ्याभिमान की निन्‍्द्रा की गई है--ऐसे ज्ञानी लोग कमरत 
लोगों से भी श्रधिक गहरे अंवकार में प्रवेश करते हुए कहे गये हैं--'ततोशूय ईवे ते 
-तमों यउ विद्यायां रता:' (यजु० ४०,६) । हे 
इस प्रकार इच्छा, कर्म और ज्ञान का पृथक्‌करण जीवन झौर समाज में 
विपमता और पीड़ा उत्पन्न करता है। इन दोनों-तीनों का समन्वय ही जीवन में 
समरसता अर्थात्‌ समत्व-भाव उत्पन्त करता है जो अभेदानुभूति और आनन्दानुमूति 
का साधक है । यही तथ्य बेढ की श्रुतियों में बलपूर्वक कहा गया है भ्रौर यही वात 
असादजी भी कहते हैं । वैदिक-श्रुति और प्रसादजी के कथन में यदि कुछ भी अन्तर 
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है तो वह शैली का है। उन्होंने भाव लोक, कर्म-लोक और ज्ञान-लोक के त्रिपुर का 
जो रूपक खड़ा किया है वह शव-दर्शन से ग्रहीत है और उसके माध्यम से जिस सिद्धान्त 
का प्रतिपादन हुआ है वह बैंदिक है । इन तीनों के समन्वय की चर्चा शैव-दर्शन में 
भी हुई है। १--अभिनवगुप्त : तंत्रालोक आह्लिक । पर वह-वैदिक-सिद्धान्त का ही 
पललवित रूप है, अलग से कोई स्वतन्त्र चिन्तन नहीं हे । 
इस प्रकार इच्छा, कर्म और ज्ञान का समन्वय, समरसता का जनक है। यही 

आनन्दानुभूति का साधक है । जिसके उदित होने पर, दुःख की स्थिति आत्मा के 
लीला और अभिनय-रूप जीवन में विदुपक से अ्रधिक नहीं रहती, जो कुछ क्षणों के 
लिए परिहास-पूर्णो भ्रभिनय कर अन्त में लुप्त हो जाता है-- 

सुख सहचर दुःख विवृषक 

परिहास पुर्णा कर भ्रभिनय, 

सब की विस्मृति के पट में 

छिप बंठा था श्रव निर्भव । (पआरानन्द, पु० ३०१) 
चह समत्व की स्थिति एक ऐसी श्रखण्ड आत्मानुभूति है जिसमें दृवमता के लिए कोई 


स्थान नहीं है---दुख, सुख और जड़-चेतन से सम्बन्धित विश्व की बाह्य हृयता इस 
सामरस्य में लीन हो जाती है--- 


“सब भेद-भाव भुलवाकर 

सुख-उुःख को दृश्य बनाता 

मानव कह रे ! “यह में हूं 

यह बिद्व नीड़ बन जाता । (आनन्द, पु० २९७) 
>< >< ८ 

श्रपना ही अ्रणु श्रणु करण करा 

हयता ही तो बिस्मृति है । (बही) 
टरआर ट 


देखोगे तुम कि यहाँ पर 

कोई भी नहों पराया । 

हंस अन्य न श्रौर रुट॒स्वी 

हस केवल एक हमों हैं। 

तुम सब मेरे श्रवयव हो 

जिसमें कुछ नहीं फमी है ।”” (वही) | 
यहाँ अपने-पराये का कोई भेद-भाव हो नहीं रहता । सब अपने हो जाते हैं । 

है विश्व-वन्धुत्व को भावता--वे दिक-दर्शन में व्यष्ठि के धरातल पर जिस 

अह्ृतवाद अथवा अभेदवाद का प्रतिपादन हुआ बही सामाजिक-व्यावहारिक धरातल 
पर विश्व-बन्धुत्व ओर मानवतावादा दृष्टिकोण का भी प्रेरक है। जीवात्मा जब 
विभिन्न सम-विषम-परिस्थितियों में से होकर गुजरती हुई, समन्वयात्मक दृष्टि ग्रहण 
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कर आत्मा की अपरोक्षानुभूति प्राप्त करती है, उस समय सारा चराचर विश्व आत्म- 
मय और श्रात्मवत्‌ प्रतीत होने लगता है । 'अयं तिजः परो वेति” की संकुचित दृष्टि 
क्षीण हो जाती है। तब सब अपने ही वनने लगते हैं फिर किससे हेष ? किससे 
ईर्ष्या ?? किससे घुशा ??? 'नेह नाता अ्स्ति किचन” (कठ० ४,११) के अरवुत्तार 
यहाँ तो कोई दूसरा है भी नहीं फिर भेद-भाव कैसा ? सामाजिक धरातल पर मैंह 
एकत्व और समत्व की भावना मानव-मानव के प्रति स्नेह, सहानुभूति, करुणा, दया, 
ममता, परोपकार और परार्थ हित श्रथवा एक शब्द में 'सब॑भूत हिंते रतः' की वृत्ति 
जन्म देती है, “विश्व मानवता-वाद” की भावना का पोषण करती है । वेद में मित्रता 
पूर्ण व्यवहार और समत्व-भावना से युक्त अनेक श्रुतियाँ झ्राई हैं-- 
ददूते दृढ़ हमामित्रस्थ मा चक्षुषा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌ 
मित्रस्याहं चक्षुषा सर्वारिण भूतानि समीक्षे मित्रस्य' चक्षुघा-समीक्षामहे ।' 
(यजु० ३६, (८) 
(अर्थात्‌--हे दृढ़ बनाने वाले, मुझे ऐसा दृढ़ बना दे कि सब प्राणी मुझे मित्र की 
दृष्टि से देखें । मैं स्वयं सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से देखता रहूँ | ग्रौर चाहता 
हूँ कि हम सब आपस में एक-दूसरे के प्रति मैत्रीपूर्णा व्यवहार करें ।) 
इसी प्रकार ऋग्वेद की एक अन्य ऋचा में कहा गया है-- 
ग्रज्येष्ठासो प्रकनिष्ठास एे सं भ्रातरों बावृधु सौभगाय / (१५६०५) 
(अर्थात्‌ हम में कोई बड़ा नहीं, कोई छोटा नहीं, हम सब भाई की तरह मिलकर 
सौभाग्य के लिए उन्नति करें ।) 
प्रसादजी का समस्त साहित्य आध्यात्मिक झात्मेक्य की भावना पर आधारित 
विश्व-मानवतावाद के सिद्धान्त से संवलित है। काव्य में भी उनकी यह भावना आरंभ 
से ही देखी जा सकती है। उनके कथनानुसार मनुष्य वही है जो दूसरों के कार 
श्रावे--- 
“दुःखी जनों के दुःख को तिवारि के 
सुखी कर घर्म महा प्रचारि के 
श्रातिष्य सेवारत मोद को भरे 
मनुष्य. सत्कर्म्म यज्ञ को करे ।” 
क्षणभर की जन-सेवा पहरों की भक्ति से अच्छी है, क्योंकि कवि को आरम्भसे ही 
ज्ञान है कि जन में जनादंन का निवास है-- 
| “तोड़कर बाधा वन्धन भेद, 
भूल जा श्रहमिति का यह स्वार्थ 
है >< दर 
दुखी पर कहणा क्षण भर हो 
प्रार्थता प्रहों के बदले । (कानन-कुसुम ) 
कवि आत्म-कैन्द्रित, स्वार्थी, अहंकारी और व्यक्तिवादी मनुष्य को मिट्टी और घोग 


(अरष्टमूति) 
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से भी निकृष्ट समझता है--- 


“उस खल हृदय से कहाँ श्रच्छी होती है श्यामा रजनी । 
जहाँ दुखी प्रेमी, मिराश--सब मीठी निद्रा में सोते ॥। 
प्रेम और करुणा का व्यवहार दीन-मलीन हृदय का सब ताप हर लेता है-- 
“किन्तु न परिमित करो प्रेम सौहा्द विदव व्यापी कर दो |” (प्रेम पथिक) 


गर्व मर 

“सुखी कर विश्व, भरे स्मित सुषमा से मुख, 

सेवा सबकी हो, तो प्रसन्न तुम होते चलो ।” . (झरना) 
कामायनी में लोक-मंगल और विश्व-मावतावाद का स्वर ती और भी अ्रधिक ऊँचा 
है । प्रसादजी की लोक-मंगल की भावना केवल मानव तक ही सीमित नहीं है प्रत्युत 
पशु झ्रादि समस्त भूत उसको परिधि में आते हैं--श्रद्धा मनु से उसके स्वार्थ-प्रधान 
विचारों का खण्डन करती हुई, परमार्थ-प्रधान विचारों का मण्डन करते हुए कहती 
है कि अपने स्वार्थ की सीमाओं में जकड़ा हुआ व्यक्ति कदापि विकास नहीं कर सकता। 
स्वार्थ-भाव अत्यन्त भयानक है, वह अपने ही विनाश की सामग्री तैयार करता है--.. 

“अपने में सब कुछ भर कंसे 

व्यक्ति विकास करेगा, 

यह एक्ान्त स्वार्थ भीषण है 

अपना नाश. करेगा ॥7 (कर्स, पृु० १४०) 
अग्रत: श्रद्धा मनु को सत्परामशे देते हुए कहती है-- 

“झौरों को हेंसते देखो मनु 

हेंसी और सुख पाओो, 

अपने सुख को विस्तृत कर लो 

सबको. सुखी. बनाओो।”? (वही, पु० १४०) 
श्रद्धा चाहती है कि मन्‌ अपने सुख को इतना बढ़ा ले कि उसमें सबका सुख सम्मिलित 


हो जाए भअर्थात्‌ सब के सुख में अपना सुख समभने लगे। व्यक्तिगत सुख को समष्ठि 
'क्रा पोपक बना दें | श्रतः पुनः कहती है--- 


“रचना मूलक सृष्टि-यज्ञ यह्‌ 

यज्ञ-पुछ्णष. का जो है 

संसति-सेवा भाग हमारा 

ेल्‍ उसे बविकसने को है! (वही) 

यह संसार स्वयं यज्ञ-पुरुष द्वारा अपनी आाहुति देकर निर्मित किया गया है। इस 
सृष्टिन्यज् में अपने कत्तेव्य को भी आ्राहुति डालते हुए उसे विकसित करना हमारा 
घम है ।* अभ्रत: यदि तुम सुख को अपने तक हो सीमित रखकर दूसरों के लिए दुःख 
ही छोड़ोगे और दूसरे प्राणियों को दुःख देकर अपना मुख मोड़ लोगे तो निश्चय ही 





१२. ऋग्वेद १०,६०,६; गीता ३,११। 
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स्नेह, सहानुभूति आदि श्रेष्ठ गुणों से वंचित दो जाओगे। उपरोक्त पंक्तियों में 
(सर्वे भवन्तु सुखिन: सर्वे सन्‍्तु निरामया', ओशम्‌ भद्रें कर्ोंभिः श्णुयाम देवा" 
“वसुधैव कुटुम्बकम्‌! आदि) मानवतावाद की पोषक उक्तियों की स्पष्ट प्रतिध्वनि है-- 
“सुख को सीमित कर अपने में 


केवल दुख छोड़ोगे, 
इतर प्रारिययों की पोड़ा लख 
अपना मुंह सोड़ोगे ॥ (कर्म, पृ० १४१) 


ये सुद्रित कलियाँ दल में सब 

सौरभ बन्दी कर लें। 

सरस न हो मकरन्द बिन्दु से 

खुलकर तो ये भर लें॥। 

सूखे, झड़े और तब कुचले 

सोरभ को पाहोगे । 

फिर झामोद कहाँ से मधुमय 

चसुधा पर लाझोगे ।”. (वही, पृ० १४१) 

उपरोक्त पंक्तियों में भी श्रद्धा मनु को स्वार्थ के सीमित घोंधे में से वाहर कर 
लोकोन्मुखी होने की प्रेरणा देती है| वैदिक-संस्क्ृति का यह भाव है कि अपने सुल 
को विस्तृत कर लो सबको सुखी वनाओ्रो” बहुत ही महत्त्वपूर्ण रहा है। वैदिक कऋषि 
का कथन है कि जो केवल अपना ही पेट भरता है वह “पाप” को ही खाता है 'केवला- 
घो भवति केवलादी'* और गीता भी यही कहती है--'भुंजते ते त्वधं पापा ये 
पचन्त्यात्मका रणात्‌ ।' ५ 
इसी प्रकार “ईर्ष्या” सर्ग में श्रद्धा मनु को उनकी निर्दयता और हिंसा 

क्ेत्ति की भर्सेना करती हुई कहती है--- 

“अपनी रक्षा करने में जो 

चल जाय तुम्हारा कहीं श्रस्त्र, 

वह तो कुछ समझ सकी हूं में 

हिंसक से रक्षा करे हास्त्र । (ईर्ष्या, १५४) 

८ >< ८ 

पर जो निरीह जीकर भी कुछ 

उपकारी होने में समर्थ, 

वे क्‍्योंन जिऐें, उपयोगी बन 

इसका में समझ सकी न अर्थ ॥ (बही) 


(वही, पृ० १४१) 





१. ऋग्वेद, १,८५६,८ 
२. वही, १०, ११७, ७६। 
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चमड़े उनके आवरण रहें 
ऊनों से मेरा चले कत्म, 

- वे जीवित हों माँंसल बनकर 


हम अमृत दुहें, वे दुग्ध धाम। (ईर्ष्या, पृ० १५५) 


2 >< >< 

वे द्रोह न करने के स्थल हैं 

जो पाले जा सकते क्हेतु, 

पशु से यदि हम कुछ ऊंचे हैं 

तो भव जलनिधि में बनें सेतु ॥/” .. (वही, पृ० १५५) 
यहाँ मनु को जीव-मात्र पर करुणा और अ्रहिसा का संदेश देती हुई श्रद्धा कहती है कि 
यदि हम पशु से कुछ ऊँचे है तो हमें इस संसार-समुद्र में दूसरों के लिए सेतु-तुल्य 
बनने का प्रयत्न करना चाहिए । प्रसादजी यहाँ स्पष्टत: यह कहना चाहते हैं कि 
मानव-जीवन की सार्थेकता दूसरों को सहयोग पहुँचाने में है, हानि पहुँचाने में नहीं। 


इस सबके पीछे कामायत्ती कार का प्राध्यात्मिक दृष्टिकोण निहित है । यह पहले ही 
कहा जा चुका है । 


प्रसादजी के दृष्टिकोण में एक विशेषता और द्रष्टव्य है। उनके' आनन्दवाद 
का सिद्धान्त केवल व्यक्तिगत भुभिका पर जाकर ही समाप्त नहीं हो जाता । उसका 
व्यष्टि-पक्ष जितना प्रवल है सामाजिक पक्ष उतना ही सबल है । वे पुरुष और प्रक्ृति- 
की समरसता पर ही जाकर नहीं रुकते । वे नर और नारी, व्यक्ति और समाज, 
शासक और शासित की समरसता का भी संदेश देते हैं । वे नर और सारी तथा. 
शासक और शासित की समरसता का प्रतिपादन करते हुए कहते हैं-- 
“तुम भूल गए पुरुषत्व मोह में कुछ सत्ता है नारी की । 
समर्तता है सम्बन्ध बनी अ्रधिकार और श्रधिकारी की ॥” (इडा, पूृ० १७० ). 
श्रद्धा सबकी समरसता का प्रचार करते के लिए अपने पुत्र से कहतो है--- 
“सबकी समरसता का प्रचार 
मेरे सुत ! सुन मा को पुकार ।” (दश्ेन, पृ० २५२) 
उन्हें हृदय और बुद्धि का समन्वय भी अ्भीष्ट है । श्रद्धा अपने पुत्र कुमार को इडा 
को सौंपते हुए कहती है--- 
“गहू त्तवंमयी तू श्रद्धामय 
तू मननझोल कर कर्म श्रभय (वही ) 
श्र भ्रन्त में कहती है--- 
“सबकी सेवा न पराई 
चह भ्रपनी सुख संसूति है?”  (पातन्द पु० २९७) 
उपरोक्त विवेचन के आधार पर कहां जा सकता है कि प्रसादजी से व्यप्टि- 
के विकास के साथ-साथ समध्टि के विकास के सिद्धान्त ध् ए 
उन्‍हें दे हि का भी प्रतिपादन किया है। 
न्हें केवल 5 के नि:श्रेयस की ही चिन्ता नहीं थी, समाज के उत्थान का भी- 
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ध्यान था। इसीलिए उन्होंने श्रद्धा के माध्यम से सामाजिकता के विकास का भी 
बड़े स्पष्ट शब्दों में प्रतिपादन किया और यह प्रतिपादन उपनिपदों के 'भुमा' तल के 
आधार पर बड़ी सुन्दरता से प्रस्तुत किया गया। “भुमा' के सम्बत्ध में पीछे प्रकाश 
डाला जा चुका है जहाँ यह कहा गया है कि भुभा वह तत्व है जिसके श्रावार पर 
व्यक्ति अपने सुख को व्यणष्टि के सीमित घोंधे में से निकालकर सम्माष्टि की खुली पूप 
में बिखेर देता है, अपने सुख का समष्टि के सुख से समन्वय कर देता है, उसका हू 
इतना विशाद और महान्‌ रूप धारण कर लेता है कि उसका समष्टि से सहन हीं 
तादात्म्य में स्थापित हो जाता है। 'कामायती' की सामाजिकता का आधार यही 
“भूमा' तत्व है जिसकी स्थापना करते हुए श्रद्धा कहती है--- 

“समन्वय उसका करे समस्त 

विजयिनी मानवता हो जाय ।” . [श्रद्धा, पृ० ६७) 
प्रसादजी का यह समष्टिगत विकास शैव-दर्शन के व्यष्टिंगंत विकास से मेल नहीं 
खाता । यह औपनिपदिक श्र्थात्‌ वैदिक-दर्शन के अनुकूल है जहाँ व्यष्टि के साथन्‍्सार् 
समष्टि के विकास पर भी बल दिया गया है । 


'उपसंहार : 
प्रसादजी के समस्त काव्य-विवेचन से स्पष्ट है कि वे उन कंतियय मेहाँ 


कवियों में से हैं जो अ्रवाचीस और नवीन के मिलन-बिन्दु पर खड़े होते हुए भी 
नवीनता भर मौलिकता की दृष्टि से सर्वश्रेष्ठ कवि हैं । उन्होंने अपनी काव्य-साधता 
ब्रजभाषा से प्रारम्भ की थी तथापि उसमें विचार और अभिव्यक्ति की दृष्टि से 
'मवीनता के अंकुर विद्यमान थे । 'चित्राधार' में उनका प्रार्थना और भक्ति का प्रभाव 
प्रमुख था जिसमें किचित्‌ दा्शनिकता समाविष्ठ थी। 'कानन-कुसूम' में जाकर भक्ति" 
सम्बन्धी भावता को और पोषण मिला, पर यह भक्ति वैष्णवों की भक्ति से मिन् थी 
जिसमें सगृण-निराकार के स्तवन को महत्त्व दिया गया । ख्रेम-पथिक” वलेवर हों 
दृष्टि से लघुकाय होते हुए भी भाव और शैली दोनों ही दृष्ठियों से प्रसादजी को 
प्रथम स्वच्छन्द रचना है जिसमें प्रेम के व्यापक और उदात्त रूप की प्रतिष्ठा हुई । 
इन प्रारम्भिक रचनाओं सें रहस्य और दर्शन के वे सभी वीज विद्यमात थे जो उनकी 
मध्य और उत्तर-युग की रचनाओं में जाकर विकसित और अतिष्डित हुए । मध्यवुर 
की रचनाओं--'करना', आंसु” और 'लहर'--तीनों का ही तीन दृष्टि-विन्दुओं मे 
विशेष महर्व है। 'करना' से उस शैली की काव्य-साधना का समार॑न होता है जिसे 
आज का युग छायावाद के नाम से जानता ; है । इसी रचना से प्रसादजी सर्वप्रथम 
प्रकृति, प्रेम, सौन्दर्य और रहस्य के कवि के रूप में सामने आते हैं। यहाँ उनके बह 
का उद्दाम स्रोत काव्य के घरातल पर प्रवाहित होता दृष्टिगोचर होता है और (तुम: 
“करण, 'खोली द्वार! आदि रचनाओं में वे रहस्य-भावना से संवलित क्रवि के रूप में 
सामने आते हैं । आँसू” उत्तके व्यक्तिगत जीवन की प्रयोगशाला से उलत्न एक ऐसा 
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सुन्दर-काव्य-मुक्ता है जो श्रपनी सामिकता और तरलता के कारण सहूृदयों के कण्ठ 
का हार बन सका । इसमें लौकिकता के साथ-प्ताथ अलौकिकता फीा भी समावेश है 
जो उनकी रहस्यवृत्ति की प्रमाढ्ता के कारण रहस्यात्मक रूप भी ग्रहण कर सका 
है । 'लहर' के गीत तव लिखे गए थे जब उनके जीवन में यौवन का भंंका प्रशांतत 
और गंभीर रूप ग्रहण कर चुका था, विचार और चिन्तन में एक प्रकार की स्थिरता 
औ्रौर प्रौदता झा चुकी थी | 'लहर' के कतिपय गीतों में रहस्य का स्वर पूर्व की 
रचनाओं की अपेक्षा अधिक प्रगाढ रूप में व्यक्त हुआ है जिसका निर्देश यथा-स्थान 
कर चुके हैं। उनका समस्त अ्रष्ययन, मनन और चिन्तन 'कामायनी' में अपने श्रेष्ठतम 
रूप में प्रतिफलित हुझ्ना है । प्रसादजी का दाशेनिक झंथों का अध्ययन अ्रपुर्व था जो 
'कामायनी में, वृक्ष में उसके रस की भाँति, सर्वत्र व्याप्त है । उन्होंने उपनिषदों के 
मनोवैज्ञानिक एवं आध्यात्मिक चितन को मनु, श्रद्धा शौर इडा आदि वैदिक चरित्रों के 
साध्यम से काव्य की भूमिका पर जितनी सुन्दरता से पिरो दिया, वह कार्य उनकी 
जेसी प्रखर प्रतिभा का कोई महान्‌ कलाकार ही सम्पन्त कर सकता था । प्रसादजी 
की महत्ता इसी स्थल पर आकर हमें अभिभूत करती है । यहीं वे सच्चे दार्शनिक 
कलाकार के रूप में हमारे समक्ष आते हैं। इतिहास के क्षीर कंकाल में रक्त और 
माँस भरने वाले प्रसादजी की प्रतिभा को आज का कोई भी कवि स्पर्श नहीं कर सका, 
यह एक सुस्पष्ट तथ्य है । 

प्रसाददी की एक और विशिष्टता है और वह है उनकी प्रतिभा की 
बहुरूपता । भहादेवी की भाँति उनके काव्य में विषयों की विविधता का अभाव नहीं 
है। उन्होंने विविध विषयों पर समान रूप से लेखनी चलाई है । वे जितने महान्‌ 


दार्शनिक थे उतने ही बड़े इतिहास के मर्मज्ञ भी थे । इसी लिए उनके काव्य में एकरसता 
नहीं आने पाई है । 
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निराला के काव्य पर 
 श 
वबंदिक दुहान का प्रभाव 


त्तिराला 

'जुही की कली' लेकर हिन्दी-काव्य-स्षेत्र में प्रवेश करने वाले 'निराला' 
समस्त हिन्दी-काव्य-परम्परा में, कबीर को छोड़कर, सर्वाधिक प्रखर और 
ओजस्वी व्यक्तित्व लेकर उत्पन्त हुए थे । शरीर से, स्वभाव से, संस्कार से सबसे 
उनका निरालापन टपकता था । “चौड़ा विशाल मांसल शरीर, बड़े-बड़े रतनारे नेत्र, 
लम्बी शाल की शाखा-सी भुजाएँ, शाश्वत मंद-मुस्कान में सिक्त पतले आकर्षक ओंठ, 
कवियोचित कंवु-कण्ठ और वृषभ कंधे इन सब विशिष्टताओं से युक्त तिराला अपने 
साथियों, आलोचकों और त्रशंसकों को साक्षात्‌ रोमन-मूर्ति जेसे महान्‌ और आकर्षक 
लगते थे ।””* दे स्वभाव से भी असाधारण और असामान्य प्रवृत्तियों के धती ये। जिसे 
न घर की चिन्ता, न वस्त्र की और न भोजन की फिक्र--ऐसे थे मस्त-मौला निराला, 
अपने सम्बन्ध में बेसुघ, पर अतिथि की सेवा के लिए सतक॑ प्रहरी ।* "ऐसे अवढर दाती 
कि बड़े प्रयत्व से बतनवाई रजाई, कोट-जेसी लित्य व्यवहार की वस्तुएँ भी जब दूसरे 
ही दिन किसी अन्य का केष्ट दूर करने के लिए शन्तर्घान हो जाती थीं तो फिर भ्रर्थ 
के सम्बन्ध में तो क्या कहा जावे जो साधन मात्र है”? और उनके संस्कारों में इतना 
अधिक विद्रोह का स्वर कि समाज, धर्म और साहित्य के जीणो-शीर्ण भवन को श्रपने 
परों से रद कर कुचलते हुए निकल जाते और उसके स्थात्त पर नया प्रासाद खड़ा 
करने के लिए समुत्सुक रहते | सब कुछ ढाह कर नया निर्माण करते चलना उनके 
जीवन का लक्ष्य था। प्रथम पत्नी के दिवंगत हो जाने पर दूसरा विवाह न करके 
भाग्य को लिपि को मिटाले, पुत्री सरोज का विवाह कुल में चली आा रही परम्पराओं 
के झनुसार न कर सर्वथा भिन्‍न प्रकार से करके नई लीक डालने,* लोगों को थोथी 





गंग्राप्रसाद पाण्डेय : महाप्राण निराला! पूृ० १५४ ॥ 
वही, भूमिका लेखिका : महादेवी वर्मा, पृ०३।॥ 
- वही, पृ० ३।॥ ! 


- सरोज-्स्मृति । 
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घामिकता, अ्न्धविश्वास और पाखण्ड के कटु किन्तु यथार्थ चित्र प्रस्तुत करने, 
कविता के क्षेत्र में प्रथम बार मुक्त छन्‍्द का प्रयोग करके एक सहस्न वर्ष से चली 
आ रही काव्य-शास्त्र परम्परा के विरुद्ध विद्रोह का भंडा गाड़ने, और सामन्तवादी 
समाज की कुत्सित एवं घृरित प्रवृत्तियों की निर्भय झ्ालोचना करने, तथा माँ 
भारती (हिन्दी) के उज्ज्वल भविष्य के हेतु गांधीजी तथा नेहरूजी से जा टकराने में 
उनके विद्रोही स्वभाव एवं संस्कार के स्वर स्पष्टतः श्रुतिगोचर होते हैं। यह वात 
निस्संकोच भाव से कही जा सकती है कि हिन्दी-साहित्य के इतिहास में कवीर से 
पहले और बाद में यदि किसी का स्वर इतना अधिक तीखा, स्पष्ट और विद्रोही रहा 
तो वह निराला का स्वर था । उनके स्वर में बवण्डर का वेग है, सिंह-जैसी गर्जना है, 
समुद्र जैसी मन्द्रता और हिमालय जैसी उच्चता है। उनका व्यक्तित्व पौरषमय व 
ओजयुक्त और उनकी कविता मर्दाना कविता है जिसमें उनके पौर्ष और ओजपूर्यो 
व्यक्तित्व का स्वर घ्वनित होता है । डा० रामविलास शर्मा के इन शब्दों को-- 
“वह सहज विलम्बित मनन्‍्धथर गति जिसको निहार, 
गजराज लाज हो राह छोड़ दे एक बार।” 
उद्घृत करते हुए जय कुमार 'जलज' कहते हैं “ऐसा मर्दाना व्यक्तित्व जिस व्यक्ति को 
हो, भला उसकी वारसी में मर्दानापन क्यों न होगा, स्त्रेणता तो वहाँ कभी भूल कर भी 
नहीं जा सकती । सचमुच उनकी देह वज से और उनके प्रारा पराग से निर्मित हैं!।” 
उनके जीवन, व्यक्तित्व और काव्य में जिस दृढ़ता, महानता और तेज के 

दर्शन होते हैं उतका मूल प्रेरक-खोत है--उनका औपनिपदिक-दर्शन का अध्ययन । 
उनके सम्पूर्णों काव्य-साहित्य में श्रादि से अंत तक एक ही स्वर प्रबल है और बह है 
वेदांव के अद्दैतवाद का । उनके सैद्धान्तिक और व्यावहारिक आद्श श्रौर यथार्थ 
दोनों पक्ष अद्वौ त के मेरुदण्ठ पर आधारित हैं। वे सदेव यही कामना करते रहे हैं--- 

“दूर हों अभिमान संशय 

बर्ण - श्राश्नमगत - महाभय 

जाति जीवन हो निरामय 

वह सदाशयता प्रखर दो । 
निराला हिन्दी के प्रबुदझ, सजग और जागरूक प्रथम दार्शनिक-साहित्यकार हैं | उतकी 
इकाई वही 'शाश्वत ज्योति” है, जो उनकी कविता और उनके दाशनिक, सामाजिक, 
कलात्मक विचारों के मूल में हैं ।**'वे हिन्दी-काव्य के प्रथम दार्शनिक कवि और 
सचेत कलाकार हैं ।* 
निराला का बैदिक साहित्य से सम्पर्क : - - ४ 

यह एक संयोग और हिन्दी के लिए सौभाग्य की ही वात थी कि कविवर 





१. प्रेमनारायणा टण्डन : निराला--ज्यक्तित्व और कृतित्व, [० १५२ । 
२. नन्ददुलारे वाजपेयी : कवि निराला, पृ० २६। 


निराला के काव्य पर वेदिक दशेन का प्रभाव २२६९ 


रवीन्द्र की जन्म-भूमि बंगाल में निराला ने जन्म लेकर भी अपनी वाणी से हिन्दी- 
कविता-कामिनी का ही श्यंगार किया । बात यह थी कि इनके पिता गढ़ाकोला, जिला 
उन्नाव (उ० प्र०) के निवासी होते हुए भी नौकरी के कारण बंगाल के मेदिनीपुर 
जिले की महिंपादल रियासत से सम्बद्ध थे, वहीं उत्तकी एकमात्र सन्तान सूर्य कुमार 
(आगे चलकर सूर्यकान्त त्रिपाठी) का जन्म हुआ । वहीं उनकी प्रारम्भिक शिक्षा- 
दीक्षा हुई । इसे कारण बंगल भाषा के अध्ययन का सौभाग्य भी निराला को प्राप्त 
हुआ । निराला लगभग 5 वर्ष की अवस्था तक बंगाल में ही रहे । पर नवम वर्ष में 
अपने गाँव गढ़ाफोला मे ही उनका यज्ञोपवीत संस्कार सम्पन्न हुआ और चौदह वर्ष की 
अवस्था में सन्‌ १६११ में डलमऊ की मनोहरा देवी से विवाह हुग्ना ।' सन्‌ १६१४ में 
उनके पुत्र रामकृष्णु और सन्‌ १६ में उनकी पुत्री सरोज का जन्म डलमऊ में ही 
हुआ । इस वीच भी उनका सम्पके महिपादल रियासत से बराबर वना रहा। यहाँ एक 
बात और उल्लेखनीय है कि उन्होंते अपने विवाह के उपरान्त अ्रपनी पत्नी मनोहरा 
देवी की प्रेरणा से हिन्दी के अध्ययन की दिशा में प्रयत्न किया ।* सरस्वती की प्रतियाँ 
मेंगाकर अध्ययन प्रारम्भ किया । वस यहीं से निराला की हिन्दी-साधना प्रारम्भ होती 
है जो उनके जीवन के अंतिम क्षण तक निर्वाध चलती रही । सन्‌ १७ से २० तक 
का समय उनके लिए पारिवारिक विपत्तियों का समय कहा जा सकता है। १६१७ 
में उनके पिता की मृत्यु और उसके उपरान्त सन्‌ !१८ में पत्नी की मृत्यु से परिवार 
के भररा-पोपरा का विशेष दायित्व उत्त पर आ गया । इसी दायित्व की पूर्ति के लिए, 
महिपादल राज्य को छोड़कर सन्‌ २० के आसपास कलकत्ता आ गये। यह वह समय 
है जो उनके जीवन और साहित्य दोनों पर अपनी अमिट छाप छोड़ता है। यहाँ वे 
कलकत्ता में “रामकृष्ण आश्रम से प्रकाशित होने वाले पत्र 'समन्वय' के सम्पके में. 
आए ।* यह पत्र उपनिषद्‌-दर्शन अर्थात्‌ वेदान्तिक विचारधारा से सम्बन्धित बंगाल 
का प्रमुख दाशेचिक पत्र था। लगभग २ वर्ष तक 'समन्वय' पत्र के सम्पादक के रूप 
में कार्य करते रहे | यहीं उनका वेदिक साहित्य और दर्शन से विशेष परिचय हुआ । ह 
यों तो उनकी प्रथम कविता 'जुही की कली' सरस्वती में प्रकाशित होने के लिए भेजी 
गई थी जिसे द्विवेद्वीनी ने कवि निराला की नई कल्पता की सराहना करते हुए भी 
मुक्त छत्द में लिखी होने के कारण से वापस कर दिया था। उस कविता पर भी अद्ैत 
विचारधारा का प्रभाव स्पष्टतः देखा जा सकता है। स्पष्ट है कि निराला 'समस्वय 
पत्र में आने से पहले ही उपनिपदों के अद्वे तवादी विचारों से प्रभावित हो चुके थे। 
और यह परिचय उन्हें मिला रवीन्द्रनाथ ठाकुर को 'गीताजलि' से, क्योंकि १६१३ 
में खीन्द्र की रहस्यपरक कविताओं का यह संग्रह 'नोबल पुरस्कार” प्राप्त करके... 





१. नल्ददुलारे वाजपेयी : कबि निराला, पृ० २१६। 
२. देखिये, निराला : गीतिका का समर्पण । 
३. नन्‍्ददुलारे वाजपेयी : कवि निराला, पृ०,२१७। 


डेट छायावाद और वैदिक-दर्शन 


नवोंदित हिन्दी कवियों का ध्यान अपनी ओर ग्राकधित करने लगा था। निराला की 
“रवीन्द्र-कविता-कानन' पुस्तक-रचना इस तथ्य का समर्थन करती है। समस्वय में 
आने के बाद तो उन्हें वेदिक-विचारधारा के अ्रध्ययन, मनन और चिन्तन का पूरा- 
पुरा अवसर मिला । 'समस्वय' में उस समय उनके गंभीर विचारपूर्णा लेख, जिसमें 
उनके दार्शनिक विषयों पर लिखे निवन्ध भी सम्मिलित हैं, प्रकाशित हुए जिनको 
बाद में 'प्रवन्धपद्म', 'प्रवन्ध प्रतिभा”, “चाबुक', “चयन आदि निवन्ध-संग्रहों में संक- 
लित किया गया। ये निवन्‍्ध दाशंनिक विपयों पर उनके गम्भीर चिन्तन के परि- 
चायक हैं। तदनन्तर निराला ने रामक्ृष्ण 'परमहंस” के वंगला 'बचनामृतता का सरस 
हिन्दी में तीव खण्डों में श्रनुवाद किया और साथ ही साथ विवेकानन्द के सम्पूर्ण 
आध्यात्मिक और दाशैनिक साहित्य का सम्यक्‌ अध्ययन किया! विवेकानन्द से 
भी उनका परिचय था।* परमहंस की तरह निराला की भाव-साधना की तल्लीनता के 
भी अधिक उल्लेख मिलते हैं । वस्तुतः उनका जीवन ऋषि-तुलय चिक्ततना का जीवन रहा 
है । आचार्य शिवपूजन सहाय ने बतलाया है कि 'मतवाला' में काम करते समय भी 
निराला एक गहरी डुबकी में डूबे रहते थे ।* निराला स्वयं अपने में और विवेका- 
नन्‍्द में गहरी समता देखते थे । उन्होंने एक बार कहा था--'जब मैं इस प्रकार बोलता 
है, तो यह मत समझो कि निराला बोल रहा है । तब समझो मेरे भीतर से विवेका- 
नन्‍्द बोल रहे हैं। यह तो तुम जानते ही हो कि मैंने विवेकानन्द का सारा वर्क हम 
कर लिया है। जब इस प्रकार की वातें मेरे अन्दर से निकलती हैं, तो समभो यह 
विवेकानन्द बोल रहे हैं ।/? विवेकानन्द को, जैसा कि सर्वविदित ही है, अपने गुरुदेव 
रामक्ृष्णुजी की सम्पूर्ण आध्यात्मिक सम्पत्ति उत्तराधिकार में प्राप्त हुई थी। 
उन्होंने अपनी इस प्राप्त सम्पत्ति को स्वयं के विधिवत्‌ श्रध्ययन के योग से भर भी अधिक 
सम्पन्न किया था। अतः उन्तकी ओजस्वी वाणी का प्रभाव जत्मतः आरस्थावान्‌ निराला 
पर न पड़ता यह कैसे हो सकता है । इस प्रकार निराला के बैंदिक-साहित्य और दर्शन 
के सम्पर्क से सम्बन्धित स्रोतों के विपय में संक्षेप में निम्न प्रकार से कह सकते हैं -- 

(१) रवीद्धनाथ ठाकुर की गीतांजलि। 

(२) रामकृष्ण आ्राश्रम से प्रकाशित 'समच्वय' पत्र से सम्पर्क । 

(३) रामक्ृष्ण 'परमहंस' के वचनामृत के बंगला से हिन्दी अनुवाद $ 

(४) स्वामी विवेकानन्द के साहित्य का सम्बक्‌ अध्ययन, और 

(५) स्वयं उपनियदों का अ्रव्ययन । 





१. 'अनामिका' द्वितीय संग्रह में निराला द्वारा अनुवादित विवेकानन्द की अनेक बंगला 
कविताओं का हिन्दी रूपान्तर---“गाता हूँ गीत तुम्हें ही सुनाने को, 'नाचे उस 
पर श्यामा', 'सखा के प्रति ।' 

२. पअ्रभिननदन ग्रन्थ: संस्मरण, पृ० २,३े४, ३६ तथा पृ० ३१,९०७, १६१२ एवं ११३॥। 

३. वही, ३७ वां संस्मरणा, पृ० ११४॥। 


निराला के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव २३१ 


निराला के व्यक्तित्व और वौद्धिक-जगत्‌ के निर्माण में ऊपर जिन ख्रोतों 
का उल्लेख किया गया है उनके सम्बन्ध में निराला के शब्द भी महत्त्वपूर्ण हैं॥ अतः 
यहाँ उपय॑क्त महा१रुषों के सम्बन्ध में यदि निराला के स्वयं के कतिपय शब्दों को 
उद्घृत कर दिया जाये तो अप्रासंगिक न होगा । 
१६वीं शती की महाविभूति श्री रामकृष्ण 'परमहंस' से निराला पर्याप्त 
प्रभावित थे। उनके अन्तर में श्री रामकृष्ण के प्रति कितनी निष्ठा और आस्था है 
इसका परिचय उनकी इन पंक्तियों से प्राप्त हो जाता है---“सर्व॑ व्यापक चेतन विभु 
से उतर कर, अ्रष्ट ज्ञान, पाश्चात्य-बहु-दर्शन-पाठ-भ्रान्त-पथ मनुष्यों को भारतवर्ष की 
महाविज्ञानमयी शान्ति, ज्योति, अनेकानेक घर्म-पथ-प्रवाह, महानु-व्यक्तित्व दिखाने, 
समभाने, दिखलाने, तथा विश्वमानव को परस्पर ज्ञान-सम्बद्ध करने के लिए भगवान्‌ 
श्री रामकृष्णदेव ज्ञान, भक्ति, कर्म योग आदि का समन्वय लेकर युगावतार के रूप 
में अवतीरों हुए। भारतवर्ष के तत्कालीन घर्म-विष्लवों में श्री रामकृष्ण देव का 
उदय विशेष महत्त्व रखता हे । आध्यात्मिक साहित्य पाठक की हैसियत से मैं यह 
बात जोर देकर कह सकता हूँ कि विश्व के आध्यात्मिक साहित्य में कोई मनुष्य इतना 
अद्भत्त, महान्‌, तपस्वी, जितेन्द्रिय तथा अपार भाव-राशि सम्पन्त त्हीं मिलता 
जिसकी तुलना श्री रामकृष्ण देव से की जा सके, न इतना बड़ा उत्तरदायित्व लेकर 
कोई आया है ।* अतः रामकृष्ण के प्रवर्तन को निराला आद्य-शंकर के जीवन और 
कार्य के समकक्ष रखते हैं। अन्यत्र भी उन्होंने कहा हैं कि---“आज विश्व समाज में 
भ्रातृत्व-बन्धन की जो ध्वनि गूंज रही है वह सबसे पहले भगवान श्री रामकृष्णुजी 
के मुख से निकली थी ॥ विश्व-विजयी वेदान्त-केसरी स्वामी विवेकानन्द जी की वीर- 
' वाणी को मंत्र-मुग्धवत्‌ संसार सुन रहा है, पर उनकी दिव्य शिक्षा भगवान्‌ श्री 
'रामक्ृृष्णदेव के पद-प्रान्त में समाप्त हुई थी । आज भारत में एकता लता पर जो 
फूल खिल रहा है उसके निपुण माली है भगवान रामकृष्ण ।”३ स्वामी दयानन्द 
सरस्वती का व्यक्तित्व भी उन्हें कम आकर्षक नहीं लगा । मिराला ने कहा कि “आर्य 
संस्क्ृति के लिए आपने निःसहाय होकर भी दिग्विजय किया, और उसकी समुचित 
प्रतिष्ठा की । स्वामीजी का सबसे वड़ा महत्त्व यह है कि उन्होंने अपनी प्रतिष्ठा की 
ओर नहीं देखा, वेदों की प्रतिष्ठा की है * आये संस्कृति का जो कुछ भी श्रेष्ठतम 
रहा है निराला उस सबसे प्रभावित हुए हैं श्रौर वह श्रेष्ठतम जिस किसी भी महा- 
पुरुष के माध्यम से व्याख्यात अथवा पुन: संस्थापित हुआ है उन सबके प्रति हृदय से 
श्रद्धानत । कवीर और तुलसी, रदीन्द्र श्लौर बंकिम, दयानन्द और परमहंस, विवेकानंद- 





निराला : संग्रह, पृ० ५६।॥ 
वही, पृ० ६४ । 
वही, पृ० ७४-७५ | 


देखिए, प्रबन्ध प्रतिभा (लेख )महपि दयानन्द सरस्वती और युगान्तर, पृ० ५१-६२ 
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श्शेर छायावाद और बैदिक-दर्शन 


और रामतीर्थ ये सभी महापुरुष ब्रार्य-संस्कृति के श्रेष्ठततम के गायक और उन्तायक 
रहे हैं और निराला के लिए ये सब श्रद्धास्पद । 

निराला कलकत्ता में 'रामकृष्ण आश्रम! से सम्बद्ध स्वामी शारदानन्द जी 
महाराज के व्यक्तित्व से भी अत्यधिक प्रभावित थे । उतसे हुए एक दाशेनिक प्रश्न 
का उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा है--““मैंने पुछा--'यह संसार भुभ में है या मैं 
संसार में हूँ।' उन्होंने बड़े स्पेह' से कहा--“इस तरह चहीं ।” और तब उन्होंवे स्वामीजी 
से दीक्षा ली, तदनन्तर निराला की क्‍या दशा हुई उसका उल्लेख करते हुए उन्होंने 
लिखा है--मुझे ऐसा जान पड़ा, एक ठण्डी छाँह में मैं डूबता जा रहा हूँ । फिर मेरे 
गले में अपनी उँगली से एक बीज-मंत्र लिखते लगे। मैंने मन को गले के पांस ले 
जाकर पढ़ने की चेष्टा की, पर कुछ समभ में न आया ।'' “मुझे कुछ ही दिलों में 
जान पड़ते लगा मेरा निचला हिस्सा ऊपर और ऊपर वाला नीचे हो गया, और 
रामकृष्ण मिशन के साधु मुझे खींच रहे हैं ॥ श्रजीब घबराहट हुई । मैंने सोचा इन 
साधुओं ने मुझ पर वशीकरण किया है।*“'मेरी विरोध-शक्ति वराबर प्रबल रही। 
तीज तीक्ष्ण दाशनिक वज्ञ-प्रहारों से मैं मनन से उनका श्रस्तित्व मिटाता रहा'***“मैं 
जब प्रहार करता हुआ थक जाता था, तब मेरे मनस्तत्व के सत्यस्वरूप स्वामी 
शारदानन्दजी मुफ्के रंगीन छाया की तरह ढककर हंसते हुए तर कर देते थे। इन 
महादार्शनिक, महाकवि, स्वयंभरू, मनस्वी, चिर-ब्रह्मचारी, संनन्‍्यासी, महापण्डित, 
सर्वस्वत्यागी, साक्षात्‌ महावीर के समक्ष देवत्व, इच्ध्रत्व और मुक्ति भी तुच्छ है। मैं 
ब्राह्मण था, किसी मनुष्य को सर नहीं भुकाया'“ “चरित्र ओर ज्ञान, जीवन और 
परिसमाप्ति में जो 'एजति न एजति' को सार्थक करने वाले ब्रह्म थे, उन्होंने अपनी 
पूर्णता देकर, ऐसी स्वल्पता ले ली। अब दोनों भाव उन्हीं के हैं, एक से वे लड़ते हैं, 
दूसरे से बचाते हैं--यही मेरा उस समय का जीवन है ।* निराला को जीवन-क्षेत् 
में पदार्पण्त करते ही इस प्रकार का आध्यात्मिक वातावरण मिला । सन्‌ १६२१ से 
२७ तक उन्हें माधवानन्द, शारदानन्द, प्रेमानन्द आदि महादार्शनिकों का सम्पर्क 
आप्त होता रहा जिसका निराला की परिमल-काल की काव्य-साधना पर गहरा प्रभाव 
पड़ा । अरखिमा' में आई स्वामी प्रेमानन्दजी महाराज” शीप॑क कविता भी इसी तथ्य 
को प्रमारिगत करती है । है 

पिराला ने काव्य को अध्यात्म से नीचा स्थान नहीं दिया । उनका कथन हैं, 
“मतुष्य-मन की श्रेष्ठ रचना काव्य है। विचार की ऊँची दृष्टि से उसकी निष्कुलपता 
तक पहुँचकर शब्द ब्रह्म से उसका संयोग करने के पश्चात्‌ यहाँ के लोगों ने उसे ब्राह्मी 
स्थिति करार दिया था ।* उसमें व्यक्तित्व की साधना के लिए पर्याप्त अवकाश है 





१. देखिए, निराला का 'शारदानन्दजी महाराज और मैं! लेख । 
२. दे०, अनामिका को 'सेवाबत' नामक कविता, पुृ० १७७ । 


8. चमन, पू० १.73 


-मिराला के काव्य पर वेदिक दशेन का प्रभाव श्रेरे 


रोसी उनकी मान्यता है। अहंकार को भक्त कवियों की तरह घटाकर या ज्ञानी 
कवियों की तरह बढ़ाकर भूमा में परिवात्ित कर वह आत्म-संस्कार के मार्ग पर ही 
बढ़ता है. ।* उन्होंने जातीय जीवन का लक्ष्य आत्मवाद स्वीकार करतें हुए कहा-- 
“आत्मवाद या मुक्ति ही भारत के जातीय जीवन का लक्ष्य है। मुक्ति वाह या माया 
के अ्रधिकारों से गलग है। बिना मुक्त हुए जीव स्वतत्त्र नहीं हों सकता । मुक्ति-प्थ 
'पर पहुँचने के जो उपाय कहे गए हैं वही साधन-मार्ग है । साधन से सिद्धि तक का 
रास्ता प्रवाह के ही भीतर है । किन्तु यह प्रवाह माया या अविद्याकृत नहीं वह विद्या- 
कृत है। नुक्ति-साधना का आरम्भ करते ही यथार्थ विद्या या संत्यज्ञान का आस्म्भ 
हो जाता है और ब्रह्म या आत्म-दर्शन में सत्यज्ञान को पूर्णता प्राप्त होती है। 
उन्होंने 'बाहर श्र भीतर' शीर्षक निवन्ध में प्रवृत्ति और निवृत्ति के दो भार्गों की 
अर्चा की है, बाहर अर्थात्‌ प्रवृत्ति का लक्ष्य भोग कहा और भोग कभी पूर्ण नहीं हो 
सकता । अस्तर्लोक में प्रवेश कर बाहर आकर वहाँ शान्ति का संदेश देने वालों की 
चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--“न वहाँ सूर्य है न चन्द्र, न मैं हूँ, न तुम, वहाँ केवल 
आनन्द ही भ्रानन्द है । तुम स्वयं आनन्दस्वरूप हो, भ्रपने चिदानन्दमय-शान्तिमय स्वरूप 
को तुम नहीं समझना चाहते, इसी से तुम दुःख केलते हो, जब तुम अ्रपना बाहर का 
-खैल त्याग दोगे, श्रपने श्रानन्दमय स्वरूप को भीतर ढंढ़ोगे तो तुम्हें वह मिल भी 
जाएगा । वहाँ तक न मन की पहुँच है, न वाणी की । वह है, 'अवाड, मतसो गोचर” 
भीतर की यही शान्ति और स्वतन्चता निराला की दृष्टि में मानव-जीवन का चरम 
'पुरुपार्थ है और अपने साहित्य के माध्यम से उन्होंने इसी की साधना की है । जीवन 
का मुख्य केन्द्र ब्रह्म है, वही शान्ति और स्वतन्त्रता है उसी में स्थिर रहने की साधना 
निराला ने की है| 
निराला के समस्त काव्य का मेरु दण्ड औपनिपदिक भअ्रद्वतवाद तो है ही, साथ 
ही उन्होंने अपने निवन्धों में भी यत्र-तत्र दाशेनिक विषयों पर चर्चा की है। “ब्रह्म 
'शब्द की व्याख्या करते हुए उन्होंने कहा---''ब्रह्म शब्द से नफरत की कोई वात नहीं 
हो सकती । ब्नह्म का मतलब सिर्फ बड़ा है, जिससे बड़ा कोई और नहीं । किसी को 
ब्रह्म देखने के अर्थ हैं, उसके भौतिक रूप में ही नहीं, सुक्ष्मतम श्राध्यात्मिक, दाशेनिक 
वृहृत्तर रूप में भी देखने वाले की दुष्टि प्रसरित है ।* उन्होंने कहा--''महपियों ते 
“दर्शनों से विश्व को जी सत्य दिया, वह कभो वदलता नहीं । यह काल से अभेद तथा 
भिन्‍न भी है, इसलिए अमर और अक्षय है | वह न पुरुष है, न स्‍त्री, इसलिए उसे. 
- चयन, पृ० ५० | 
- संग्रह, प० १४। 
« चही, पृ० ५-६॥ 
« प्रबन्ध-प्रतिभा, पृ० ४६-४७ | 


ब्ट्‌ णं 2 ० 


श्३२ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


और रामतीथे ये सभी महापुरुष झार्य-संस्क्ृति के श्रेष्ठतम के गायक और उन्तायक 
रहे हैं और निराला के लिए ये सब श्रद्धास्पद । 

निराला कलकत्ता में 'रामकृष्ण आश्रम' से सम्बद्ध स्वामी शारदानन्द जी 
महाराज के व्यक्तित्व से भी अत्यधिक प्रभावित थे । उनसे हुए एक दाशंनिक प्रश्न 
का उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा है--““मैंने पुछा--यह संसार मुझ में है या मैं 
संसार में हूँ।' उन्होंने बड़े स्नेह से कहा---“इस तरह नहीं ।” और तब उन्होंने स्वामीजी 
से दीक्षा ली, तदवन्तर निराला की क्या दशा हुई उसका उल्लेख करते हुए उन्होंने 
लिखा है--“मुझे ऐसा जान पड़ा, एक ठण्डी छाँह में मैं डूबता जा रहा हूँ। फिर मेरे 
गले में अपनी उँगली से एक बीज-मंत्र लिखने लगे। मैंने मन को गले के पांस ले 
जाकर पढ़ने को चेष्टा की, पर कुछ समभ में न आया ।**'मुझे कुछ ही दिनों में 
जान पड़ने लगा मेरा निचला हिस्सा ऊपर और ऊपर वाला नीचे हो गया, श्रौर 
रामक्ृष्ण मिशन के साधु मुझे खींच रहे हैं ।॥ श्रजीब घबराहट हुई । मैंने सोचा इन 
साधुओं ने मुझ पर वशीकरण किया है "मेरी विरोध-शक्ति बराबर प्रबल रही। 
तीन तीक्ष्ण दार्शनिक वज्ञ-प्रहारों से मैं मनन से उनका श्रस्तित्व मिटाता रहा/**'/“मैं 
जब प्रह्मर करता हुआ थक जाता था, तब मेरे मनस्तत्व के सत्यस्वरूप स्वामी 
शारदानन्दजी मुझे रंगीन छाया की तरह ढककर हंसते हुए तर कर देते थे। इन 
महादार्शनिक, महाकवि, स्वयंभू, मनस्वी, चिर-ब्रह्मचारी, संन्‍्यासी, महापण्डित, 
सर्वेस्व॒त्यागी, साक्षात्‌ महावीर के समक्ष देवत्व, इन्द्रत्व और मुक्ति भी तुच्छ है। मैं 
ब्राह्मण था, किसी मनुष्य को सर नहीं भुकाया”““चरित्र और ज्ञान, जीवन भौर 
परिसमाप्ति में जो 'एजति न एजति' को सार्थक करने वाले ब्रह्म थे, उन्होंने अपनी 
पूर्णाता देकर, ऐसी स्वल्पता ले ली। श्रव दोनों भाव उन्हीं के हैं, एक से वे लड़ते हैं, 
दूसरे से बचाते हैं--यही मेरा उस समय का जीवन है ।” तिराला को जीवन-क्षेत्र 
में पदार्पण करते ही इस प्रकार का आध्यात्मिक वातावरण मिला । सन्‌ १६२१ से 
२७ तक उन्हें माधवानन्द, शारदानन्द, प्रेमानन्द आदि महादाश्शनिकों का सम्पर्क 
आप्त होता रहा जिसका निराला की परिमल-काल की काव्य-साधना पर गहरा प्रभाव 
पड़ा । अणिमा' में आई 'स्वामी प्रेमानन्दजी महाराज' शीर्षक कविता भी इसी तथ्य 
को प्रमाणित करती है । 

निराला ने काव्य को अध्यात्म से नोचा स्थान नहीं दिया । उत्तका कथन है, 
“मनुष्य-मन की श्रेष्ठ रचना काव्य है। विचार की ऊँची दृष्टि से उसकी निष्कुलपता 
तक पहुँचकर शब्द ब्रह्म से उसका संयोग करने के पश्चात्‌ यहाँ के लोगों ने उसे ब्राह्मी 
स्थिति करार दिया था ।? उसमें व्यक्तित्व की साधना के लिए पर्याप्त अवकाश है 





१. देखिए, निराला का 'शारदानन्दजी महाराज और मैं” लेख 
२. दे०, अ्रतामिका की 'सैवान्नतां नामक कविता, ० ६७७ । 


है. चयन, पु० ४६। 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ररेरे 


श सी उनकी मान्यता है। अहंकार को भक्त कवियों की तरह घटाकर या ज्ञानी 
कवियों की तरह बढ़ाकर भूमा में परिवतित कर वह आत्म-संस्कार के मार्ग पर ही 
बढ़ता है ।* उन्होंने जातीय जीवन का लक्ष्य आत्मवाद स्वीकार करते हुए कहा-- 
“आत्मवाद या मुक्ति ही भारत के जातीय जीवन का लक्ष्य है । मुक्ति प्रवाह या माया 
के अधिकारों से अलग है। विना मुक्त हुए जीव स्वतन्त्र नहीं हो सकता । मुक्ति-पथ 
'पर पहुँचने के जो उपाय कहे गए है वही साधन-मा्ग है। साधन से सिद्धि तक का 
रास्ता प्रवाह के ही भीतर है । किन्तु यह प्रवाह माया या अविद्याकृत नहीं बह विद्या- 
कृत है। वक्ति-साधना का आरम्भ करते ही यथार्थे विद्या या सत्यज्ञान का आरम्भ 
हो जाता है और ब्रह्म या श्रात्म-दशन में सत्यज्ञान को पूर्णता प्राप्त होती है।* 
उन्होंने 'बाहर और भीतर' शीर्षक निबन्ध में प्रवृत्ति और निवृत्ति के दो मार्गों की 
चर्चा की है, बाहर अर्थात्‌ प्रवृत्ति का लक्ष्य भोग कहा और भोग कभी पूर्ण नहीं हो 
सकता । अन्‍्तर्लोक में प्रवेश कर बाहर आकर वहाँ शान्ति का संदेश देने वालों की 
चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--“'न वहाँ सूर्य है न चन्द्र, न मैं हूँ, न तुम, वहाँ केवल 
आनन्द ही आनन्द है । तुम स्वयं आनन्दस्वरूप हो, अ्रपने चिदातन्दमय-शान्तिमय स्वरूप 
को तुम नहीं समभना चाहते, इसी से तुम दुःख फ्रेलते हो, जब तुम अपना बाहर का 
खेल त्याग दोगे, अपने झ्ानन्दमय स्वरूप को भीतर ढूंढ़ोगे तो तुम्हें वह मिल भी 
जाएगा । वहाँ तक न मन की पहुँच है, न वाणी की । वह है, 'अवाड सनसो गोचर'३ 
भीतर की यही शान्ति और स्वतन्त्रता निराला की दृष्टि में मानव-जीवन का चरम 
'पुरुषार्थ है और अपने साहित्य के माध्यम से उन्होंने इसी की साधना की है । जीवन 
का मुख्य केन्द्र ब्रह्म है, वही शान्ति और स्वतन्त्रता है उसी में स्थिर रहने की साधना 
निराला ने की है । 

निराला के समस्त काव्य का मेरुदण्ड औपनिषदिक अद्वेतवाद तो है ही, साथ 
ही उन्होंने अपने निवन्धों में भी यत्र-तत्र दाशंनिक विषयों पर चर्चा की है। ब्रह्म! 
'शब्द की व्याख्या करते हुए उन्होंने कहा--“'ब्रह्म शब्द से नफरत की कोई बात नहीं 
हो सकती । ब्रह्म का मतलब सिर्फ वड़ा है, जिससे बड़ा कोई और नहीं । किसी को 
ब्रह्म देखने के अर्थ हैं, उसके भौतिक रूप में ही नहीं, सुक्ष्मतम आ्राध्यात्मिक, दार्शनिक 
वृहत्तर रूप में भी देखते वाले की दृष्टि प्रसरित है |” उन्होंते कहा--'महपियों ने 
“दर्शनों से विश्व को जो सत्य दिया, वह कभी बदलता नहीं । यहू काल से अभेद तथा 
भिन्‍न भी है, इसलिए श्रमर और अक्षय है । वह न पुरुष है, न स्त्री, इसलिए उसे 


चयन, पृ० ५०। 
ध संग्रह, 2० १४ । 
वही, पृ० ५-६। 
ण्बन्ध-प्रतिभा, पृ० ४६-४७ | 
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'तत्सत्‌” कहा ।* वह आजकल की विश्व-भावना, विश्व-मैत्री, श्रादि कल्पना-कलुषितः 
बुद्धि से दूर, वाणी और मन की पहुँच के बाहर है,' जड़ की सहायता से वह भ्रपनी 
व्याख्या नहीं करना चाहता, इस तरह उसमें जड़त्व का दोष आ जाता है, वह स्वयं 
ही प्रकाशवान है, “विन पद चले सुने बिन काना, कर बिनु कर्म करे विधि नाना 
आरादि-आ्रादि से कर्त्ता भी वही है, जड़ में कर्म करने की शक्ति कहाँ ? मन, बुद्धि, चित्त,. 
अहंकार को शास्त्रकारों ने जड़ कहा है, क्योंकि वे पंच महाभ्ुुतों के जड़ पिण्ड का 
आ्राश्नय लिए हुए हैं और मृत्यु होने पर कारण शरीर में तत्मय रहते हैं--उन्हें लिंग- 
ज्ञान भी नहीं है । इस तरह जड़त्व वर्णित न होने के कारण इन्हें भी ब्रह्म से बहिगत 
कर जड़ कहा गया है । यद्यपि ब्रह्म के प्रकाश को पाकर ये क्रियाशील होते हैं । कुछ. 
हो ये सब यन्त्र ही हैं, कर्त्ता वही है और उसके कृतित्व का एकाधिकार समभकर ही 
उसे “कविर्मनीषी परिशृ: स्वयंभु:* कहा है ।६ इस तरह कवि भी ब्रह्म ही सिंदे 
होता है, जड़ शरीर से ध्यान छूट जाता है, जड़ शरीर वाले कवि की आत्मा दिखाई 
पड़ती है ।” ब्रह्म के सम्बन्ध में निराला का कथन जहाँ एक ओर उनकी अ्रध्यात्म 
के प्रति रुचि को द्योतित करता है वहाँ दूसरी ओर उनके गह॒त, व्यापक अध्ययन और 
सुक्ष्म चिन्तन का भी परिचायक है। उपतिषदों के ऋषियों ने ध्यान योग द्वारा ब्रह्म 
की जिस अरविच्छिन्न शक्ति के दर्शन किए उसको शिव-शक्ति के सामरस्य रूप में शैव-- 
दर्शन में प्रतिष्ठा मिली और यह तथ्य शाक्तों के शक्ति-श्रद्दयवाद में जाकर प्रतिष्ठित 
हुआ । निराला भी ब्रह्म और शक्ति की अभेदता के सिद्धान्त को स्वीकार करते हैं । 
उन्होंने 'शुन्य और शक्ति” शीर्षक निवन्ध में कहा है कि “शास्त्रानुसार शुत्म और शक्ति 
प्रभेद हैं। फर्क इतना ही है कि जब शुस्य में स्थित है तब शक्ति का ज्ञान नहीं, क्योंकि 
वह नहीं काँपता 'तन्नैंजति---सिद्ध है, श्रौर जब शक्ति का परिचय है तब शुन्य का 
ज्ञान नहीं, क्योंकि वह कॉँपता है 'तदेजति'--सिद्ध है।”+ स्पष्ट है कि यहाँ निराला 
ते वैदिक श्रूति (अजुर्वेद ४०,५) “तदेजति तम्नेजति” में ऊपर से दिखाई देने वाले 
विरोध में ब्रुद्धिसम्मत अविरोध स्थापित करने का प्रयत्न किया है । 

ऊपर के समस्त विवेचन के श्राधार पर तिस्‍्संकोच भाव से यह कहा जा सकता 


१. निराला ने ब्रह्म के स्वरूप का जो विवेचन किया है उसे तिम्न श्रुतियों से 


मिलाकर देखिए---'एक॑ सत्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति | ऋग्वेद १,१६४,४६ | 
. न तत्र चक्षुगंच्छति न वाग्गच्छति नो मनो । केन० उ० १५३ है| 
तस्य भासा सर्वेमिदं विभाति । मुण्डकोपनिपद्‌ २,६,१०। 
« वहीं, २,२,१०। 
यजुर्वेद ४०,८।॥ 
प्रबन्ध-पद्म, पृ० ६६-७० ॥ 
यहाँ शून्य ब्रह्म का ही पर्यायवाची है । 
प्रबन्ध-पद्स, पृ० १८ । 
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है कि निराला ने अपने जीवन के प्रभात से ही अद्ग त-वेदांत के विराट उपवन में 
श्वास लिया और अद्वत के घिशाल वृक्ष पर उनके मनरूपी पक्षी ने एक वार जो म्राश्रय 
ग्रहरा किया तो वह बस सदा के लिए उसी का हो रहा, उसी वृक्ष की सघन दृढ शाखाओं 
के नीचे सदा छाया प्राप्त करता रहा, सुख और चेन, संतोप श्रौर शांति उपलब्ध 
करता रहा, तथा अद्वैत के मधुर रस से सदा अपने व्यवितित्व और काव्य को पुष्ट और 
समृद्ध करता रहा । जीवन में युद्ध और संघर्ष करने की शक्ति भी उसी से प्राप्त 
हुई, और वरिद्ध-तारायण के प्रति सव कुछ लुटाकर सेवा करने का पाठ भी उसी से 
पढ़ा । जीवन के अ्रंतिम चरण में विनय और भक्ति भी उसी का भावात्मक रूप है। 


इस प्रकार “निराला का काव्य इसी वेदांत-चिन्तन को आधार-शिला चनाकर उस 
पर काव्य के ताजमहल उठाता है।* 


निराला का काव्य-साहित्य 
कथा-साहित्य की भाँति निराला का काव्य-साहित्य भी पर्याप्त समृद्ध है। 
'जुही की कली' (सन्‌ १६१६) से लेकर जीवन के अंतिम चरण तक--लगभग ४५ वर्ष 
तक निरन्तर साहित्य की साधना में लीन रहे हैं। कथा-साहित्य, उपन्यास, रेखाचित्र, 
निवन्ध, अनुवाद-कार्य सभी क्षेत्रों में उन्होंने लेखनी चलाई है। काव्य-साहित्य की 
दृष्टि से उनका प्रथम संग्रह अनामिका” नाम से १६२३ में प्रकाशित हुआ है । दूसरा" 
संग्रह जो महत्त्वपूर्ण कहा जा सकता है, “परिमल' सन्‌ १६३० में प्रकाशित हुआ । 
“मुक्तछन्द' में लिखी तुकान्त, अतुकान्त सभी प्रकार की रचनायें इसमें संग्रहीत हैं । 
“अ्रनामिका' द्वितीय संस्करण में उसके प्रथम संस्करण की सभी कवितायें ले ली 
गई । अतः यह उनकी सन्‌ १६२३ (खण्डहर के प्रतिचुम्बन) से लेकर सन्‌ १६३८ 
तक १४५ वर्षो की अवधि में लिखी उन्त सभी कविताओं का संग्रह है जो परिमल में- 
स्थान नहीं पा सकी थीं। “गीतिका” सन्‌ १६३६ में प्रकाशित हुई जिसमें उनके #ंगारिक 
प्राकृतिक, दाशेनिक और रहस्यात्मक गीत संगृहीत है | संगीत के आधार एर वेलो' 
इन गीतों की अपनी विशिष्टता है। 'तुलसीदास' तुलसी पर मनोबेज्ञानिक-दार्शनिक 
दृष्टि से लिखा गया प्रवन्ध-काब्य है जो आकार में संक्षिप्त होते हुए भी (केवल- 
१०० छंद हैं) विपय और अभिव्यक्ति की दृष्टि से नवीन और महत्त्वपूर्ण पुस्तक है । 
'कुकुरमुत्ता' (सनू १६४२) उनका व्यंग्य-काव्य है और इस दृष्टि से बह बढ़ा ही 
प्रभावोत्पादक व्यंग्य है । अखिमा' (सन्‌ १६४३), 'नये-पत्ते! (१ ६४६) हा 
(१६४६), 'अचेना' (१६५०), “आाराधना' (१६५३) # 


और “्गीत-गुंज! (१६५४ 

की गराना उनके परवर्ती-काव्य के अन्तर्गत होती है । जिसमें उनके लगभग ४० / 
गीत संगूहीत हैं । 'श्ररिणमा' में कुछ श्रद्धांजलियाँ भी संगृहीत हैं, प्रकृतत रूप से कवि को 
स्वर भक्ति की ओर भुकता जा रहा है। 'नये-पत्ते” की भापा सरल है, शैली भी: 


रामरतन भटनागर : 
मरतन भटनागर : निराला और नवजागरण : भूमिका, पृ० 'ग!। 
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बदली हुई है । हास्य और व्यंग्य की प्रचुरता इसमें भी द्रष्टव्य है । 'बेला' में सभी तरह 
के गेय-गीत हैं। भाषा सरल तथा मुहावरेदार है, देश-भक्ति के गीत भी हैं, उर्दू की 
'बहरों की गजलें भी हैं जिनमें फारसी के छल्द:शास्त्र का निर्वाह किया गया है ।' 
अर्चना' और “ग्राराधना' में उनके जीवन के श्रंत्िम चरण में लिखे गए आात्मनिवेदन, 
'भक्ति और विनयपरक गीत हैं । 

हम अपने अध्ययन की सुविधा की दृष्टि से निराला के काव्य को निम्न प्रकार 
से वांटकर चलते हैं-- 

(१) प्रारस्भिक काव्य : परिमल और अ्रनामिका । 


(२) गीत काव्य * गीतिका। 

(३) प्रबन्ध काव्य : तुलसीदास और राम की शर्वित-पूजा,। 

(४) परवर्तीकाव्य : अखिमा, बेला, अचना, आराधना । 
प्रारम्भिक काव्य : 


परिसल और अ्रनामिका --निराला के वैदिक साहित्य से सम्पर्क की चर्चा 
“करते समय यह कह आए हैं कि अपने जीवन के विशाल भ्राँगरा में प्रवेश करते समय 
उनकी भेंट अद्दैतवाद से हुई। इसकी निराला से ऐसी घनिष्ठता बढ़ी कि जीवन के 
अन्त तक उसने निराला का साथ नहीं छोड़ा । विशाल वृक्ष की भाँति उससे निराला 
को दुःख-सुख, हानि-लाभ आदि जीवन की सभी विषम-सम परिस्थितियों में आश्रय 
दिया.) एक शुभाकांक्षी इष्टमित्र की भाँति अ्रद्वेत-चिन्तन ने निराला को सर्देव 
संरक्षण प्रदान किया, वही एक ऐसा सच्चा साथी प्रमाणित हआ्ना जिसने जीवन के 
अन्तिम क्षण तक निराला को सहयोग देने में कभी संकोच नहीं किया। अतः 
आरम्भ से ही उनके काव्य में अद्वैत-चिन्तन का स्वर प्रमुख हुप से श्रभिव्यक्ति 
'पा सका है। श्रब उन स्थलों की परीक्षा करेंगे जहाँ उनका यहे चिन्तन प्रतिफलित 
हुआ है । 
नि स-सगुण विवेचन --वैदिक-दर्शन के प्रकरण और 'प्रसाद' के काव्य 
पर वैदिक-दर्शन के प्रभाव के संदर्भ में ब्रह्म के स्वरूप पर पर्याप्त प्रकाश डाल आए 
हैं । अत: उस सवकी पुनरावृत्ति यहाँ अनावश्यक होगी । तदपि संक्षेप में हा 
कहा ही जा सकता है कि वैदिक तत्व-ज्ञान में परम सत्ता को ब्रह्म' कहा गया है । 
निर्गुर रूप में उसे 'तदेकम्‌” और “एक सत्‌” कहकर सम्बोधित किया गया है और 
उपनिपदीं में उसे 'नेति-नेति! कहकर उसकी अनिर्वेचनीयता पर अकाश डाला गया 
है। उसका 'सगुरण' रूप सापेक्ष है जिस पर जीव और जगत्‌ की सपेक्षता मे ह्ठी 
प्रकाश डाला जा सकता है| रहस्यवादियों का परमसत्ता के जिस स्वरूप से सम्बन्ध 
है बह निर्युणा होते हुए भी सगुर है, पर है निराकार। सिद्धों और नाथों की परम्परा 





२. 'वेला” में निराला का आवेदन । 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २३७. 
से लेकर अब तक के रहस्यवादियों का आलम्बन ब्रह्म का यही स्वरूप रहा है | पर 
इतना अवश्य है कि इन रहस्यवादी कवियों ने अपनी-अ्रपनी श्रद्धा और भावना के 
अनुसार अनेक श्रद्धा-सूचक और स्तेह-सूचक सम्बोधनों से सम्बोधित किया है । 
निराला उस विराट सत्ता को कहीं “अनन्त', कहीं 'श्यामा', कहीं 'अतीत' 
और कहीं असीम” कहकर पुकारते हैं । कहीं 'कारण संसार के विश्व-रूप" जैसे 
लम्बे पदों का भी प्रयोग किया है । कहीं उसे “माँ” रूप में देखा है और कहीं 'जननि' 
और “देवि' रूप में । नारी रूप में कवि उसे “किरणमयि', ज्योतिर्मयि”, “ज्योत्स्तामयि, 
सुन्दरि' और “आश्र॒मवासिनि” कहकर पुकारता है। कभी उस सत्ता को “प्रिय”, 'परम- 
प्रिय/, 'प्रियतम' , प्रेम-प्रकाश, 'चिर-प्रियदर्शन! आदि सम्बोधनों से सम्बोधित करता है । 
कहीं-कहीं कवि ने उसके लिए श्रद्धासूचक सम्बोधन भी प्रयुक्त किए हैं, यथा 'प्रभो', 
“बन्धु”, 'मायाकर', 'हरि', 'करण-का रस-पार' भ्रादि । आराधना में तो एक सम्पूरों 
कविता में उसे विभिन्‍न सम्बोधनों से सम्बोधित किया है। वहाँ उसे अजेय, श्रप्रमेय, 
जग के परम पार, जीव-जप-तप के तनु सूत्रधार, गरल कण्ठ, अकुण्ठ, शिव, विष्ण 
जिष्ण , शंकर, कृष्ण, राम, वान्धव आदि कहा गया है ।* ब्रह्म के लिए प्रयुक्त इन 
विविध सम्बोधनों से स्पष्ट है कि अध्यात्म के क्षेत्र में जितना उदार दृष्टिकोश 
निराला में देखने को मिलता है उतना अन्य किसी कवि में दृष्टिगोचर नहीं होता । 
“'शतविध नामानुवन्ध, वान्धव है निराकार' में उन्होंने (निराला ने) वही वात कही 
है जिसे बहुत पहले हमारे बैदिक ऋषि--'एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति' कहकर उस 
'एक' का नाना नामों से स्तवत कर चुके थे । यहाँ निराला के ब्रह्म के लिए रामः 
और क्ृष्ण पदों का प्रयोग भी साम्प्रदायिक धरातल पर न होकर व्यापक धरातल पर 
हुआ है । वे सगुण निराकार के उपासक थे, सगुरा साकार के नहीं । यों वे रामकृष्ण 
को भी भगवान्‌ विशेषण से संयुक्त करके सम्वोधित करते हैं, पर यहाँ उनका. 
“परमहंस' जी के प्रति श्रद्धा-भाव ही अ्रधिक प्रमुख है। वैसे भी 'परमहंस' श्रात्मद्रष्टा 
संत थे और ऐसे गुरु को कबीर “गोविन्द से भी श्रेष्ठतर स्थान प्रदान करते हैं । यही 
वात निराला के विषय में भी कही जा सकती है। यथार्थतः तो उन्तका इष्टदेव 
“तिःस्पृह, निःस्व, तिरामय, निर्मम, निराकांक्ष, निर्लेप, निरुदुगम, निर्भय, निराकार, 
तथा निःसम्‌ शम्‌' है १? माया आदि जिनके चरणों की दासी है । निराला द्वारा प्रयुक्त 


ये सभी पद ब्रह्म के निगुण-निराकार रूप को द्योतित करते हैं, जो वैदिक तत्व-ज्ञान के; 
अंतिशय अनुरूप हैं ।४ 


परिमल, पृ० १६३। ६ . 
- दे० आराधना", पृ० ६७ । 
2 वही, पृ० ५० ॥। 
- यजुर्वेद ४०, ८ ॥ 


नम ॥ण ५० 


र्३े८ छायावाद और वेदिक-दर्शंन 


ब्रह्म का सापेक्ष रूप--निर्गुरा ब्रह्म ही जगत्‌ और जीव की सापेक्षता की 

दृष्टि से सगुण कहा गया है। साकार विश्व में उसी का ऐश्वर्य विद्यमान है, क्‍योंकि यह 
उसी से उद्भूत है । रामकृष्ण जी कहते हैं “ब्रह्म वाक्य-मन से अतीत है” जो निर्गुण 
है वही सगुरा है ।”* उपनिपदों में ब्रह्म के सगुणा रूप को सृष्टि, स्थिति और संहार 
'का काररा बताया गया है ।* निराला भी यही कहते हैं--- 

“देखता है, सृष्टि, स्थिति, प्रलय का 

कारण कार्य भी है वही-- 

उसकी इच्छा है रचना चातुर्य में 

पालन संसार में ४” ( परिसल, पुृ० २२८) 
'प्रमेश्वर की इच्छा से प्रलय और सृष्टि होती रहती है, जीव चलते-फिरते रहते 
ह--- 
“जिसकी इच्छा से संसार में संसरण होता 
चलते फिरते हैं जीव, 
उन्हों की इच्छा फिर सृजति है सृष्टि नई ।” (वही, पृ० २२९) 
वह तत्व उपनिषदों में सर्वेशक्तिमान कहा गया है जिसके भय से सूरयये, इन्द्र, वायु और 
मृत्यु आदि देवता अपने-अपने कार्य में प्रवृत्त होते हैं ।। निराला भी यही कहते हैं कि 
वह सर्वनियन्ता हैं, उनके लिए यहाँ कुछ भी अ्रकार्य नहीं है-- 

“उनके लिए लाल देखो 
क्‍या हैं अकार्य यहां ?? (वही, पृ० २२९) 
उन्हीं के संकेत पर ग्रह और तारा-मण्डल नाचते हैं, उन्हीं के संकेत पर वे पल में 
उठते और गिरते रहते हैं तथा धरा चंचल होकर घूमती रहती है ४ उन्हीं के कटाक्ष 
से करोड़ों शिव, विष्णु, आज, कोटि-कोटि सूर्य , चन्द्र, तारा, ग्रह, करोड़ों इन्ध और 
“सुर, असुर तथा जड़ और चेतन से मिले हुए साँसारिक जीव तथा संसार बनते, पलते 
ओऔर नष्ट होते रहते हैं ।६ 
उपनिषद्‌ ब्रह्म को शक्ति-समन्वित रूप में वर्णित करती हैं !” वह अपनी 

शक्ति से युक्त होकर अनेक रूप धारण करता है। सम्पूर्ण सृष्टि के मूल में विद्यमान 
“उसी की शक्ति सक्तिय होकर कार्य करती रहती है। इसी शक्ति-समन्वित ब्रह्म को 


रामकृष्णवचनामृत, भाग १: अनुवादक निराला, पृ० ५६ (सं० १६९५०)।, 
वही, पृ० ६२। 

छा० उ० 'तज्जलान्‌' ३, १४, १, तै०उ० ३, १। 

« कैंढ० उ० ६, 3 । 

अनामिका, पू० ६५॥ 

परिमल, पृ० २१६-२० । 

एश्वे० उ० १, ३ । 


हू 4 दूध है हुए ([र्स 2७ 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव र्३६ 
श्री रामकृष्णदेव 'मा' अथवा 'काली' कहकर पुकारते हैं । वे कहते हैं---“वे सुष्टि 
स्थिति और प्रलय करती हैं । उन्हीं का नाम काली है । काली ही ब्रह्म है, श्रह्म ही 
काली है ।”* निराला ने भी उस व्यापक शक्ति को माता माना है -- 

४सारे ब्रह्माण्ड के जो मूल में विराजतो है 

आदि--शक्ति---रूपिणी 

शुवित से जिनकी शक्तिशलियों में सत्तः है, 

माता हैं भेरी वे ४! (वही, पृ० २१९-२०) 
सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, ग्रह आदि संसार के सभी ज्योतिमेंय पिण्ड तथा अन्य सभी 
चस्तुएँ उसी के प्रकाश से प्रकाशित हैं, उसके प्रकाश से कोई भी बंचित नहीं है (पृष्ठ 
२२७) | व्यष्टि और सम्रष्टि में वही एक रूप चिदानन्द घन ब्रह्म समाया हुआ है ।* 
(वही, २२७ ) 

ब्रह्म और श्रात्मा की एकता का प्रतिपादन--उपनिपदों का मौलिक सिद्धांत 
है कि मनुष्य के अन्त:करर में रहने बाला आत्मा अपने शुद्ध रूप में ब्रह्म ही है । 
आत्मा और ब्रह्म में कोई अन्तर नहीं है । छात्दोग्य उपनिषद्‌ में आरुणि ने अ्रपने पुत्र 
ड्वैतकेतु को अनेक दृष्टान्तों द्वारा ब्रह्मात्मैक्य के सिद्धांत कों समभाकर स्पष्ट किया 
था 'तत्त्वमसि' महावाक्य उसी एकता को सूचित करता है| बृह० उ० ४, ४, ४ में 
भी स्पष्ठ कहा है---'अयमात्मा ब्रह्म । 
रामकृष्ण देव ने भरी कहा है---/जीव तो सच्चिदानन्द स्वरूप है, परन्तु इसी 

माया या अहंकार से वे नाना उपाधियों में पड़े हुए अपने स्वरूप को भूल गए हैं ।/”३ 
निराला ने 'जागो फिर एक बार' शीपक कविता में इसी तथ्य का बड़ी ओजस्वी 
शैली में वर्णन करते हुए कहा है कि तुम पशु नहीं बीर हो, कायर नहीं समर-शूर 
ही, समर-सरताज हो, पर कालचक्र के कारण दबे हुए हो। अपने मूल रूप में तुम 
मुक्त-स्वरूप शाश्वत आंत्मा हो, यह द्वैत-भाव माया है, जो भेद उत्पन्त किया करती 
है । यह तुम्हारी जीवगत कायरता और कामपरता क्षरिक और नश्वर है, तुम ब्रह्म- 


स्वरूप हो। तुम श्रपते वास्तविक रूप को भूले हुए हो, अब तुम्हें जागृत हो जाना 
चाहिए --- 


7पर, क्‍या है, 

सब माय है, मायए है, 

मुकत हो सदा ही सुम, 
बाधा-विहीन बन्ध छन्द ज्यों, 

डूबे आनन्द में सच्चिदानन्द-रूप । 


१. रामरृष्णवचनामृत, भाग १, पु० १२५१ 


२. देखिये, “एकोदेव: सर्वेभूतेयुगूढ: स्वेव्यापी सर्वेभूतान्तरात्मा', श्वे० उ० ६, ११॥ 
३. रामकृष्णवचनामृत, भाग १, पृष्ठ श्य५। 


2 छायावाद झौर वैदिक-दर्शनः 
महासन्त्र ऋषियों का 
अणुओ्ों-परसाणुश्रों में फूंका हुआ-- 
“तुम हो महान्‌, तुम सदा हो महान, 
है नश्वर यह दीन भाव, 
कायरता, कामपरता, 
ब्रह्म हो तुस 
पद-रज पर भी है नहीं 
पूरा यह विद्व-भार--- 
जागो फिर एक बार ।”  (परिमल, पृष्ठ १८२) 
“तुम हो महान्‌, तुम सदा हो महान्‌” उपनिषदों के “महान्तं विभुम्‌ आत्मान॑ मत्वा घीरो 
ते शोचति” इस श्रुति का कितना सुन्दर काव्यमय रूपान्तर है जिससे निराला का 
जीवन और साहित्य दोनों ही प्रभावित थे । 

ग्रौपनिषदिक 'सो5हम्‌! और “तत्त्वमसि” जैसी स्थापनाओं की तिराला के काव्य 
में इसीलिए सहज स्वीकृति मिली है।* 

जीव--संसार में चलते-फिरते, उड़ते-तैरते प्राणियों का समुदाय भी सृष्टि 
का बड़ा रहस्य है| बहिर्मूखी प्रवृत्ति के लोगों की दृष्टि तो इस ओर कम ही उठती 
है, पर जो थोड़े से जिज्ञासु प्रकृति के लोग हैं उन्होंने इस दिशा में अवश्य ही गंभीर 
चिन्तन और मनन किया है। उन्हें यह तिलिस्म काम आश्चर्यमय नहीं लगा शभौर' 
सौभाग्य से इस रहस्य-लोक के द्वार की कुँजी हाथ लगी । हमारे ऋषियों के, जिन्होंने 
एक सत्‌ पदार्थ के दर्शन किए थे जो अपनी शक्ति से चींटी से लेकर कुंजर तक, श्रणु' 
से लेकर ब्रह्माण्ड तक समस्त जड़-चेतन पदार्थों में व्याप्त अनुभूत हुआ | सव में वही. 
एक समाया हुआ है अथवा यों भी कह सकते हैं कि वही परमात्म-तत्व नाना नाम- 
रूपों में, उपाधियों के संसर्ग और शक्ति के तारतम्य भेद से, भ्रनेकरूप होकर भास 
रहा है। इसी सत्य की श्रनुभूति रामकृष्ण देव मे भी प्राप्त की थी और कहा था--- 
“बहु विभु के रूप में सव प्राणियों में हैं--चींटियों तक में है। पर शक्ति का तारतम्य 
होता है ।/३ इसका सीधा-सा अभिष्राय यही हुआ कि वही तत्व मानव-समुदाय में 
भी व्याप्त है। उस तत्व से भिन्‍न अन्य यहाँ कुछ है ही नहीं, 'नेहसानास्ति किचर्ती 
(कठ० ४, ११) । जो यहाँ हैत देखता है वह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त होता है (वही) 
फिर यहां नानारूपता क्‍यों दृष्टिगोचर होती है ? उपमिषद्‌ स्पष्ट उत्तर देते हैं-- 
श्रविद्या के कारण, श्रज्ञान के कारण अथवा माया के कारण | इस अविद्या से बंद्ध 


आात्म-तत्व को ही वैदिक तत्व-ज्ञान में जीव” अथवा नजीवात्मा' कहा गया है । और 


कठोपनिपद्‌ ४, ४। 
. देखिये, परिमल की जागरण कविता, पृ० १४९१-४२ ॥ 
रामहृष्णवचनामृत, भाग १, पृ० ६२। * 
देखिये, इस शोध-प्रवस्ध का ० ६४। 


न न 0 ७ 


निराला के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव २४१ 
उसके स्वरूप का विस्तार से बरणुन किया गया है। संसारी जीव कौ वृत्तियाँ 
बहिर्मुखी होने पर काम-क्रोधादि विकारों से ग्रस्त रहती हैं और प्रायः यह शब्द, स्पशे 
आदि इन्द्रियों के विषयों में लिप्त रहता है, अविद्यान्माया में जकड़ा हुआ कभी उठता 
है, कभी गिरता है। अ्रहं के आवेश में आकर मैं और तुम के भेद का विस्तार करता 
है। फलतः हास्य, प्रेम और क्रोघादि की प्रतिक्रियाएँ उसे निरन्तर प्रभावित करती 
रहती हैं । 


मिराला ने उपनिषदों के अ्रविद्या-तत्व पर, आधारित मोहम्रस्त जीव के ऊपर 

उठने की दशा का बड़ा ही सजीव' वर्सुन प्रस्तुत किया है-- 

“प्रथम विजय थी वह--- 

भेद कर साथावररण 

इुस्तर तिमिर घोर-जड़ावतें-- 

श्रमरितत--तरंग-भेंग --- 

बासनाएँ समल निर्मेल--- 

कर्देममय राशि-राशि 

स्पृह्नाहत जंगमता-- 

नश्यर संसार-- 

सुष्टि-पालन-प्रलथ भूमि--- 

दु्देभ अज्ञान-राज्य-- 

साथावृत "मैं! का परिचार-- 

पारावार-केलि-कोतृहल 

हास्य-प्रेम-कोध-भय--- 

परिवर्तित समय का--- 

चहु-रूप-रसास्वाद--- 

घोर-उन्माद-प्रस्त, 

इन्द्रियों का बारंबार बहिरागमन, 

स्खलन, पतन, उत्थान--एक 

अस्तित्व जीवन का 

महामोह, 

प्रतिपद पराजित भी श्रप्रतिहत बढ़ता रहा, 

पहुंचा मैं लक्ष्य पर ।” (परिमल, पृ० २३७-३ 
अविया के जाल में फंसे अंहकारी जीव का इससे सुन्दर त्तथा सुगठित भाषा मे ज्वच्त 
बर्सन और क्या हो सकता है | यह्‌ जीव का सीमित और संकुचित श्रहं ही तो है जो 
स्वार्थ की खाई खोदता है, वासना के कर्देम में संपृक्त करता है, जीव को जीव से 
पृथक्‌ करता है, उदार और सदृवृत्तियों के स्थान पर ऋूर और आपुरी भ्रवृत्तियों की 
ओर प्रेरित करता है, अतृप्त आकांक्षाओं की मरुभूमि में भटकाता रहता है । यह 
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अहं-भाव ही जीवात्मा को संसार के जड़ बन्धनों में कसकर बाँधे रखता है। इत 
अन्धनों को काटकर आगे बढ़ता ही लक्ष्य की ओर अग्रसर होने का प्रयत्न है । 
मिराला ते इसी रचना में अत्यत्र साया-बद्ध जीव की दशा का अलि और 
मकरन्द के रूपक द्वारा विषयों में लिप्त होकर चुपचाप रसपान करने का चित्र 
अंकित किया है | जिस प्रकार भ्रमर मधु के उपवन में पहुँचकर अथवा कमल-कोरक 
में बंठकर जब मकरन्द-पान करता है तब उसका गुंजन बंद हो जाता है, उसी प्रकार 
जीवात्मा जब तक विषयानन्द में लिप्त रहता है तव तक उसे अपने 'स्व” का यथार्थ 
रूप विस्मृत रहता है | वह इन्द्रिय-जन्य सुख को ही वास्तविक सुख मानकर बन्धन 
में बंधा रहता है। जीवात्मा को इस स्थिति से उबारने के लिए उद्बोधन की 
श्रावश्यकता होती है । तभी निराला कहते हैं--'जागो फिर एक वार ।”* 
अनामिका की 'प्रेयसी' शीपंक रचना में आई इस पंक्तियों में कि---/जाग---देह 
ज्ञान, फिर याद गेह की हुई, (पृ० ५) में गेह की याद उसी रहस्प-लोक की श्रोर 
संकेत है, जहाँ आत्मा जाकर अपने से विमुख हो जाती है। जीवात्मा की अपनी 
मायाबद्ध स्थिति का यह आख्यान भी सुन्दर बन पड़ा है । कवि कहता है--- 
“बीता कुछ काल 
देह ज्वाला बढ़ने लगी 
ननन्‍्दन-निकुंज की रति को ज्यों सिला सरु, 
उतर कर पर्वत से निझरी भूमि पर 
पंकिल हुई सलिल-देह कलुषित हुई ।” (शअ्रनासिका, पृ० ६-७) 
यहाँ पर्व॑त उस प्रदेश का प्रतीक है जहाँ से आत्मा परमात्मा से विलग होती है । यह 
पारिभाषिक शब्दावली में विशानमय कोश की स्थिति है, जहाँ झह त के साथ-साथ 
हत का भाव भी जगने लगता है, निर्भेरी भुमि मायामय संसार की भूमि है, मनोमय 
कोश की स्थिति है, जहाँ शुद्धात्मा अविद्या-ग्रस्त होकर विषयों की पंक से पंकिल झौर 
कलुषित हो जाती है । 
जगत्‌ (प्रकृति)--नासदीय सूक्त १०,१२६,४ में कहा गया है कि सृष्टि के 
आरम्भ में सर्वप्रथम काम-तत्व उत्पन्न हुआ, तदनन्तर इस सृष्टि का विस्तार हुआ | 
उपनिपदों में भी कहा गया है--'सोडकामयत' उसने एक से अनेक होने की कामना की। 
चस प्रजापति द्वारा कामना करते ही त्रिगुणात्मिका प्रकृति को साम्यावस्था टूटी और 
सृष्टि-क्रम प्रारम्भ हो गया । पहले महत्‌ तत्व आाविर्भूत हुआ और फिर मन, बुद्धि, 
चित्त, अहंकार, पंच सुक्ष्म तन्‍्मात्राएंँ और पंचमहार्भूतर उत्पत्न हुए। नानात्व का 
यसारा फैल गया । यह नानात्व वास्तव में ब्रह्म की लहरें हैं-- 
#इच्छा हुई सृष्ठि की, 
प्रथम तरंग वह झानन्द-सिन्धु में, 
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१. मिलाइये--'उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्य वरान्निवोधत । कठ० उ० हे, १४॥। 
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प्रथम कम्पन में सम्पूर्ण बीज सृष्टि के, 
पुणेता से खुला मैं पुर्ण सृष्टि शक्ति ले, 
ब्रिगुणात्मक रचे रूप, 
विकसित किया मन को, 
बुद्धि चित्त श्रहंकार, पंचभूत, 
रूप-रसनान्ध-स्पर्श 
शब्दज संसार यह 
वीचियां ही श्रगनित शुचि सच्चिदानन्द की ।  (जागररख, पृ० २३९) 
निराला का सृष्टि की उत्पत्ति-सम्वन्धी यह्‌ दृष्टिकोण बेद, उपनिपद्‌ और सांख्य 
दर्शन के प्रनुकूल होते हुए भी शाक्तागमों के प्रभाव से रंजित होकर आया है। 
उपनिषदों में जिसे “ईक्षण” कहा गया है, उसे शाक्त आगमों में 'कम्पत' श्रथवा 
'स्पल्दन” रूप में वर्णित किया गया है । निराला स्वयं शक्ति के उपासक थे, अतः उनके 
सुष्टि-प्रक्रिया से सम्बन्धित इस वर्णन में तत्सम्बन्धी प्रभाव विद्यमान है। उन्हीं की 
इच्छा से इस सृष्टि का आविर्भाव-तिरोभाव होता रहता है (पू० २१६) | ऋग्वेद के 
'नासदीय-सुक्त' में सृष्टि से पूर्व की प्रलयावस्था का दाशेंनिक वर्णान हुआ है। ऋषियों 
का कथन है कि उस समय तम से आवृत त्तम ही था (त्रिग्रुगात्मिका प्रकृति की वह 
साम्यावस्था थी। 'तम आसीत्तमसागूढमग्नेउप्रकेतेसलिले सवेमा इदम्‌ ।॥(१०,१२६,३,) 
निराला का निम्न वर्णोन उसी स्थिति का उल्लेख करता है--- 
“जिस प्रकार व्यष्टि एक घरती है सूक्ष्म रूप 
बसे ही समष्टि का भी 
सुक्ष्म भाव होता है । 
रहते आकाश में हें 
प्रकृति के तब सारे बीज । 
आर यह भी सत्य है कि, 
प्रकृति के तीनों गुण समर तब हो जाते हैं ।”” 
(पंचवटी प्रसंग, पृ०, २२९-३०) 
जगत्‌ का व्यावहृ/रिक रूप--तिग्ुणात्मक यह संसार विपमता, दुःख, कंप्ट 
और पीड़ा से भरा हुआ है । यहाँ अविद्या-माया का साम्राज्य है। जीव जब इस 
संसार-चक्र में फंस जाता है तव दुःख-ही-दुःख का अनुभव करता है। अहं और 
स्वार्थ के वशीभूत होकर स्वयं कष्ट भोगता और अन्‍्यों को कष्ट देता है। श्री राम- 
कृष्ण देव कहते हैं---'इस जगत्‌ में विद्या-माया और अविद्या-माया दोनों हैं, ज्ञान- 


भक्ति है, कामिनी-कांचन भी है, सत्‌ भी है असत्‌ भी, भला भी है और बुरा भी ।'* 
निराला जगत्‌ के असत्‌ पक्ष का उद्घाटन करते हुए कहते हैं-- 








१. श्रीरामकृष्णवचनामृत, भाग १, पृष्ठ ५७। 
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“यहाँ कभी मत आना, 
उत्पीड़न का राज्य, दुःख ही दुःख 
यहाँ है सदा उठाना, 
ऋर यहाँ पर कहलाता है शूर 
और हृदय का श्र सदा ही दुर्बेल ऋर ।” (परिमल, पृ० १३२-३३) 
इसीलिए उपनिषदें वहिर्मूखी होकर जगत्‌ में रहने की स्थिति को मृत्यु कहती हैं और 
जगत्‌ से विमुख होकर अन्‍्तर्मुखी होने को सच्चा जागरण-..- 
“परांचिखानिव्यतृणत्स्वयंभूस्तस्मात्पराहः पक्यति नान्तरात्मन्‌ । 
कदिचिद्धीरः प्रत्यगात्मानमेक्षदावृत्तचक्षुरमृतत्वमिच्छन्‌ । 
पराचः कामाननुयन्ति बालास्ते मृत्योय॑न्ति विततस्यपाशम्‌ । 
(कठ ० ४,१,२ ) 
(अर्थात्‌--स्वयंभू परमेश्वर ने समस्त इन्द्रियों को बाहर की ओर जाने वाली ही 
बनाया है, अ्रतः मनुष्य इन्द्रियों द्वारा प्रायः बाह्य जाग्रतिक वस्तुओं को ही देखता है, 
अन्तरात्मा को नहीं । कोई भाग्यशाली मनुष्य ही अमृतत्व की इच्छा करते हुए चक्षु 
आदि इन्द्रियों को बाह्य विषयों की ओर से लौटा कर अन्तरात्मा को देखता है। 
परन्तु जो मूर्ख बाह्य भोगों का अनुसरण करदे हैं, वे स्वंत्र फैले हुए मृत्यु के बन्धन 
में पड़ते हैं ।) यही भाव निराला की निम्न पंक्तियों में सुस्पष्ठ रूप से व्यक्त हुश्ा हैं-- 
“जगत्‌ की निद्रा, है जागरण, 
आर जागरण, जगत्‌ का--इस संसृति का 
प्रन्त---विराम--मरस्स । (वही, पृ० १३३) 
जगतु-सम्बन्धी निराला के दृष्टिकोण पर शंकर के विचारों का किंचित्‌ प्रभाव देखा 
जा सकता है। शंकर ने वौद्धों की भांति जगत्‌ को दुःखसय माना है। निराला भी 
कहीं-कहीं जगत का वैसा ही वर्णन करते हैं | परिमल की “स्वप्न-स्मृति' शीर्षक रचना 
की अंतिम पंक्तियों में जगत-सम्बन्धी यही दृष्टिकोण व्यक्त हुआ है (पृष्ठ १४४-४५) । 
निराला सांसारिक जीवन के मेले की भरत्संना इसलिए करते हैं कि वाह्म वस्तुग्रों के 
झाकर्षण से, अज्ञानता के कारण, आत्मा की पवित्र निधि जड़ वनती जाती है-- 
“यह जीवन का मेला 
चमकता सुधर बाहरी वस्तुओं को लेकर 
त्यों त्यों आ्रात्मा की निधि पावन बनती पत्थर ।* 

(अ्रनामिका, पृ० ९२) 
संसार की सौन्दर्यसयी सामग्री जीव को अपने मोह-जाल में फेंसाए रखती है---इसमें 
तो कोई सन्देह ही नहीं तभी तो मध्य युग के ज्ञानमार्गी संन्यासी संसार को माया, 
मिथ्या और असार कह कर उससे पराड्म्मुख हो गए थे और श्रकर्मण्यता की साधना 





१. कठोपनियद्‌ २,१,१-२ 
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की थी। निराला ज्ञानमार्गी अवश्य थे, पर अन्य संन्यासियों की भाँति संसार से 
विमुख होकर अकर्मता के साधक नहीं बने, संसार के कुरुक्षेत्र को छोड़कर उससे 
पलायन नहीं किया, प्रत्युत ताल ठोककर जीवन-भर युद्ध और संघर्ष-रत रहे। जीवन 
भें जितता विरोध निराला का हुश्ना स्थात्‌ ही कभी किसी कलाकार का हुआ हो, 
जितनी फाका-मस्ती से उन्हें दिन काटने पड़े स्थात्‌ ही किसी अन्य कलाकार को 
काटने पड़े हों, फिर भी साहस नहीं खोया, आत्मविश्वास नहीं खण्डित हुआ । सच- 
मुच निराला जैसे साहस और जीवट का इतना सचेत और जागरूक कलाकार हिन्दी 
में तो हुआ ही नहीं, विश्व के साहित्य में भी ढूंढे से ही उदाहरण मिले । ऐसा कवि 
संसार को मिथ्या कहकर उससे इतनी सरलत्ता से पिण्ड छुड़ा ले, यह संभव नहीं था। 

साधथा--माया के दाशैनिक स्वरूप पर हम पीछे दर्शन के प्रकरण और प्रसाद- 
जी के काव्य-विवेचन के प्रसंग में, पर्याप्त प्रकाश डाल आए हैं। भारतीय-दर्शन में 
माया का अपना एक इतिहास हैं। भारतीय जीवन और दर्शन में यह शब्द बहुत 
पहले से ही एक व्यापक स्थान बना चुका है। लगभग सभी दार्शनिक कवि और 
संत माया के प्रभाव से प्रभावित रहे हैं। दशेन में तो इसका अ्रडिंग स्थान है हो, 
रहस्यवादी-काव्य में भी इसको सहज स्वीकृति मिली है। हाँ, यह बात दूसरी है 
कि बैंदिक-काल से लेकर आज तक इस शब्द की अनेक दाहनिक व्याख्याएँ प्रस्तुत 
की गई हैं। वेद में इसका दाशेनिक स्वरूप पल्‍लवित नहीं हुआ है, वहाँ त्तो यह शब्द 
जादू, छल, कपट, शक्ति आदि के रूप में प्रयुक्त होता रहा है । उपनिषदों में इसका 
किचित्‌ दाद्षेनिक स्वरूप विकसित हुआ । वहाँ यह अविद्या और प्रकृति के अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है। ब्रह्म की शक्ति के श्र्थ में भी उसे ग्रहीत किया गया है। गौड़पाद 
ने 'माण्ड्क्य-कारिका' में जगत्‌ के मिथ्यात्व के अर्थ में प्रथम बार 'माया' शब्द का 
प्रयोग किया और उनके शिष्य शंकराचाये ने इसे तकंसम्मत दाशनिक रूप प्रदान 
किया। संसार के दुःखपुरं मिथ्यात्व और उसकी असारता का सिद्धांत बौद्ध-दर्शन 
में पहले ही वण्ित हो चुका था। वहाँ नागार्जुन ने 'शुन्यवाद' की जो व्याख्या की 
उसी आधार पर शंकर ने ब्रह्म के एकत्व और संसार के मिथ्यात्व को सिद्ध करने के 
लिए जमत्‌ को ब्रह्म का विव्ते वतलाया और इस प्रकार “'मायावार्दा के दार्शनिक 
सिद्धान्त का श्रतिपादन किया । शंकर का “मायावाद' एक ऐसा दार्शनिक 
सिद्धान्त हैँ जो व्यावहारिक धरातल पर तो जगत के अस्तित्व को स्वीकार 
करता है, पर पारमा्थिक दृष्टि से उसे मिथ्या कहकर उड़ा देता है। ब्रह्म-सुत्र के 
अन्य व्याख्याकारों ने या तो शंकर के “'मायावाद! को स्वीकार ही नहीों किया या 
उसे ब्रह्म की अभिन्‍न शक्ति के रूप में ग्रहण किया, यया रामानुज ने । शैव-दर्शन 
में भी साया बहा की ज़िगुणात्मिका शक्ति स्वीकार की गई हैं। 

श्री रामक्ृष्ण 'परमहंस' भी 'माया' को स्वीकार करते हैं, पर उस रूप में 
नही जिस हूप में शंकर ने स्वीकार किया है । प्रत्युत वे उसे उस रूप में स्वी- 
कार करते हैं, जिप रूप में उपनिषदों में उसकी चर्चा आई है। वहाँ द्ैत-भाव को 
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'अरविद्या' कहा है, क्योंकि यही भाव जीव को प्रपंच में फसाता है, भेद उत्पत्न करता 
है और यही माया है ।? माया की व्याख्या करते हुए “परमहंस” जी ने कहा है-- 
“लीला से उन्होंने संसार की रचना की है। उसी का नाम महामाया है अ्रतएवं 
उस शक्ति-रूपिणी महामाया की शरण लेनी पड़ती है। माया के पाशों ने वाँध 
लिया है, फाँस काटने पर ईश्वर के दर्शन हो सकते हैं। वे (महामाया) संसार को 
मुग्ध करके सृष्टि, स्थिति और प्रलय कर रही हैं। उन्होंने सवको श्रज्ञाती बना 
डाला है। वे जब द्वार से हट जायेंगी तभी जीव भीतर जा सकता है।*' संसार का 
मूल आधार शक्ति ही है। उसी आद्या-शक्ति के भीतर विद्या-अ्रविद्या दोनों हैं-- 
अविद्या मोह-मुग्ध करती है। श्रविद्या वह है जिससे कामिनी और कांचन उत्पन्त 
हुए हैं और विद्या वह है जिससे भक्ति, दया, ज्ञान और प्रेम की उत्पत्ति हुई है, वह 
ईश्वर-मार्ग पर ले जाती है ।”* अ्नन्यत्र उन्होंने कहा है--““मैं नित्यता और लीला 
सब मानता हूँ, संसार को माया कहकर मैं उसका अस्तित्व लोप नहीं करता । यदि 
मैं बैसा करूँ तो वजन पूरा न मिले ।”” ज्ञानी का उद्देश्य है वह स्वरूप को समझे, 
यही ज्ञान है, और इसे ही मुक्ति कहते हैं । परब्रह्म जो हैं वे ही सब के स्वरूप हैं । 
मैं और परब्रह्म दोनों एक ही सत्ता हैं। माया समभने नहीं देती ।* विद्या माया 
का आश्रय लेने पर सत्‌ मार्ग के द्वारा लोग उन्हें प्राप्त कर सकते हैं। जो ईश्वर 
को प्राप्त कर लेता है, जो उनके दर्शन करता है, वही माया को पार कर 


सकता है ।* 
स्वामी विवेकानन्द ने “माया” को समभाते हुए कहा है-- समुद्र से समुद्र की 


तरंग का भेद सिर्फ नाम और रूप में है, और इस नाम और रूप की तरंगों की पृथक 
से कोई सत्ता भी नहीं है, नाम और रूप दोनों तरंगों के साथ ही है। तरंग विलीव 
हो जा सकती है, और तरंगों में जो नाम और रूप हैं वे भी चाहे चिरकाल के लिए 
विलीन हो जायें, तथापि पानी पहले की तरह सम मात्रा में ही बना रहेगा। इस 
प्रकार यह माया ही तुम में और हममें, पशुओं में और मनुष्यों में, देवताओं में और 
मनुष्यों में भेदभाव पैदा करती है । सच तो यह है कि यह माया ही है जिसने 
श्रात्मा को लाखों प्रारियों में बाँध रखा है श्नौर यह माया नाम और रूप के सिवाय 
और कुछ नहीं है । यदि इनका त्याग कर दिया जाये, नाम और रूप दूर कर दिये 
जायें, तो वह सदा के लिए अन्तहित हो जायेगी | तब तुम वास्तव में जो कुछ ही वही 
रह जाओगे ।”* रामकृष्ण परमहंस और विवेकानन्द--दोनों ने “माया की समान ही 
इें० १,१० । ; 
श्रीरामकृप्णवचनामृत, भाग १, पृष्ठ ८७-८८ ! 
वही, भाग र, प्रृष्ठ ५४४ (१६५२ का संस्करण) । 
वही, भाग २, पृष्ठ ५६१ ॥ 

वही, भाग ३, पृष्ठ ४४६ (१६४७ का संस्कररा) । 
भारत में विवेकानन्द, पृ० ४४६ । 
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ट 


दी एुंद ह&6 कक ८ुण0 5० 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २४७ 


व्याख्या की है। हम संक्षेप में कह सकते हैं कि तव्य-बेदांत में माया ब्रह्म की शक्ति के 
रूप में स्वीकार की गयी है। जहाँ सब कुछ ब्रह्म है वहाँ उससे भिन्‍न माया का 
अस्तित्व ही नहीं रहता | नाम-रूप ही माया है, क्योंकि वह अविद्या है। इसे भेद- 
माया भी कह सकते हैं। माया के दो रूप--विद्या और अविद्या--माने हैं| 'अविद्यान 
भाया' अद्ग तानुभूति में बाधक है और “विद्या-पाया' साधक है । वस्तुत्त: ये दोनों रूप 
एक ही हैं। अविद्या-माया ही रूव बदलकर विद्या-माया वन जाती है | सच्चिदानन्दी 
बैतना से ओत-प्रोत ब्रह्मनिष्ठ साधक के लिए संसार में प्रपंच नहीं रह जाता । वह 
उसमें सौंदय, प्रेम और आनन्द का प्रकाश ही देखता है | ब्रह्म ही एकमात्र सत्ता है, 
उसी के नाते ये जीवन और जगत सत्तात्मक है। इस प्रकार द्वुत में झद्वैत की 
प्रतिष्ठा होती है। 'माया' की यह व्याख्या उपनिषदों की भावना के अतिशय 
अनुरूप है। 
लव्य वेदांत में “माया” के स्वरूप की किचित्‌ विस्तृत व्याख्या इसलिए भी 
अपेक्षित थी कि निराला से अपने काव्य में माया के इसी स्वरूप को ग्रहण किया। 
उन्होंने माया को क्राद्या-शक्ति के रूप में भी स्वीकार किया है और भेदबुद्धि उपजाने 


वाली “अविद्या' के रूप में भी उसे माना है | यहाँ निराला के काव्य की सापेक्षता में 
“माया -तत्व की विवेचना करेंगे। 


'माया' कविता में लिराला ने माया का वर्णन अ्विद्या-जनित मोह, श्रासक्ति, 
आकर्षण, वासना और भ्रान्ति आदि के रूप में किया है, जो जीव को बंधन में 
जकड़े रखती है--- 

“तु किसी के चित्त को है कालिमा, 
या किसी कप्तनोष की कमनीयता ? 
र<्‌ >< २८ 
तू किसी भूले हुए की अ्रांति है, 
ज्ञान्ति-पय पर या किसी को गम्यता ?” (भाया,पृ० ६१ ) 
यहाँ 'माया' को 'चित्त की कालिमा', कमनीय की कमनीयता, भूले हुए पथिक की 
श्रांति, तथा अगली पंक्तियों में विरही यक्ष की विरह-व्यथा, दुष्यन्त की शकुन्तला, 
कोशिक-मोह की मेनका श्रादि कहा है | चित्त की कालिमा ब्रह्म की प्राप्ति में जितनी 
वाघक है उतनी ही किसी सुन्दरी की सुन्दरता भी । भ्रांति भी पथिक को उसके ढीक 
सार्गे से भटका देती हैं। इसी दृष्टि से यहाँ ब्रह्म-श्राप्ति में बाधक कालिमा, 
कमनीयता और अ्ाांति को माया कहा है। शकुन्तला दुष्यन्त को भ्रौर मेनका 
विश्वामित्र को आसक्ति और मोह के पथ पर ले जाकर भटका देती है, भ्रतः 
शकुन्तला और मेनका दोनों ही माया कही गई हैं । जो भ्रम, मोह, आसक्ति में डाल 
दे वही भाया है, क्योंकि ये विकार हो जीव को संसार के जाल में, अ्विद्या की फांस 
भें फेंसाए रखते हैं (० ६१) | इसी प्रकार कायरों के चित्त का भय भी बहा- 
आप्ति में वाघक है प्रौर चिजेता के विजय को प्राप्ति भी । उपनिपदें स्पष्ट कहतो 
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है-.नायमात्मावलही नेनलम्य:”* यह आत्मा दुवेल और भयाक्रांत व्यक्ति के द्वारा 
सभ्य नहीं है और विजय की प्राप्ति अहंकार को जन्म देती है, “मैं श्रौर मेरा---यह 
दोनों अज्ञान है भ्तः अहंकारी जीव भी उस्ते नहीं पा सकता। स्पष्टतः ये सब बाधक 
होने के कारण “'माया-रूप में उनका वर्णान हुआ है (पृ० ६२) । निराला उसे सृष्टि 
के अन्तःकरण में, केन्द्र में, स्थित वताते हैं. (पु० ६३) । इस सृष्टि का प्रसार ही 
सायाजन्य है, अविद्या के कारण है। यदि इस माया का परिहार हो जाये तो 
एकत्व, अभेद अथवा अ्रद्वत की स्थिति तत्काल प्राप्त हो जाए, जीव अपने शुद्ध 
स्वरूप में मुक्त और स्वतन्त्र है, पर अ्रविद्या-जन्य मोह उसे कालचक्र में दवाये हुए है 
(पृ० १८१-८५२) । इसी के कारण व्यष्टि और सर्मष्टि में भी भेद उत्पन्न हो जाता 
है। श्री रामकृष्ण देव कहते हैं--जीव तो स्वयं सच्चिदानन्द स्वरूप है परत्तु इसी 
साया या अहंकार से नाना उपाधियों में पड़े हुए अपने स्वरूप को भूल गए हैं।* 


निराला भी इस सम्बन्ध में यही वात कहते हैं--- 


“व्यष्टि श्रौर समष्टि सें नहीं हे भेद, 
भेद उपजाता है भ्रम-- 
माया जिसे कहते हैं।”” (परिसल, पृ० २२७) 


जब जीवात्मा इस अविद्या-हप माया के श्रावरणा की भेद देती है तव अपने लक्ष्य पर 
पहुँच जाती है। परिमल की “जागरए' कविता का प्रारम्भिक वर्णत मायावद्ध जीवात्मा 
के माया के पात्रों को छिन्‍्तर कर विद्या जन्य, परमात्मा के दर्शन रूप लक्ष्य पर पहुँचने 
का बड़ा ही हृदयग्राही चित्र प्रस्तुत करता है-- 

“प्रथम विजय थी वह-- 

भेद कर सायावरण 

>< >< >< 

दुर्दंम--अज्ञान---राज्य-- 

मायावृत में का परिवार 

>< रे >< 

पहुंचा मैं लक्ष्य पर ।” (बही पृ० २३०) 
अहंकार-भाव' और इच्द्रियों के सभी विपयों को माया का परिवार कहा गया है । 
मे सभी जीवात्मा को ऊर्ष्व स्तर पर चढ़ने से रोकते हैं, गत्तव्य की शोर बढ़ते हुए 
क्री पम-पग पर उसके मार्ग में वाधा खड़ी कर उसे नीचे घसीटना प्रारम्भ कर 3 
हैं । ऊपर उठने के लिए इन सभी को पीछे छोड़ना पड़ता है, इन्हें पीछे घकेलने दे 
लिए अथक संघपे करना पड़ता है, तव कहीं साधक लक्ष्य तक पहुँच पाता है । अन्यः 
भी उन्होंने कहा है--- 





मु० उ० हे, २३ ४ | 
श्रीरामकृष्णवचनामृत, भाग, १, पृ० ६५ ॥ 
श्रीरामकृष्णवचनामृत, भाग १, पृ० १८५ । 
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न्प 


पिराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव रड६ 
“एक ही है, दूसरा नहीं है कुछ 
इंत भाव हो है मञ्रम |” (चही, पृ० २३०) 
निराला कहते है कि परम तत्व एक ही है, उससे भिन्‍न अन्य कुछ नहीं है । जो अपने 
से भिन्‍न देखते हैं वह दंत, अ्रम अथवा माया है- श्रुति का कथन है---“जहाँ 
(अ्रविद्यावस्था में) हं त-सा होता है, वही श्रन्य-अन्य को सूँघता है, अ्रन्य-्श्रन्य को 
देखता है'*'***** किन्तु जहाँ इसके लिए सब आत्मा ही हो गया है वहाँ किसके द्वारा 
किसे सूँघे, किसके द्वारा किसे देखे ““““--- *** ।” “यनत्र हि ह तमिवभवति तदितर 
इतरं जिम्नति तदितर इतरं पश्यति'*********** यत्र वा अस्य सर्वमात्मवाभूत्तत्केन क॑ 
पजिप्न त्तत्केत के पश्येत ।”* यहाँ द्वै त-भाव स्पष्टत: भ्रम, माया और अ्रविद्या के लिए 
“कहा गया है । उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि श्रुतियों में अविद्या-माया का जो रूप 
“विद्यमान है वही तिराला को भी गअ्रभीष्ट है। 
निराला ने माया को ब्रह्म की आद्या-शक्ति के रूप में भी वर्शित किया है और 
उसे अपनी माता कहकर पुकारा है (* परमहंसजी के शब्दों में वह महामाया कही 
गई है। 
भूमा--श्रुतियों में दो प्रकार के सुखों का उल्लेख आया है--अल्प और 
महान । सांसारिक विषयों से मिलने वाला सुख “अल्प' कहा गया है और 'भूमा' का 
महान । प्रसादजी से सम्बन्धित अध्याय में हम “भूमा' पर भी प्रकाश डाल आए हैं। 
यहाँ इतना भर कह देता पर्याप्त होगा कि व्यक्ति के अह का इस सीमा तक विस्तृत 
'हो जाना कि व्यष्टि का समष्टि में पर्यवसान हो जाए अर्थात्‌ अपने अहं को इतना 
व्यापक बना लेना कि संसार का सुख-दुख अपना सुःख-दुःख हो जाये--वह स्थिति 
“भूमा' की है । स्पष्टत: यह्‌ स्थिति व्यष्टि की विश्व के साथ तादात्म्य और एकता 
की स्थिति है। यह वह स्थिति है जहाँ पहुँचकर व्यक्ति स्वार्थ की संकुचित सीमाओं 
से मुक्त होकर समत्व की अनुभूति करने लगता है । यह “भूमा' है और इससे प्राप्त 
'सुख महान है। 
निराला के काव्य में “भूमा! के बड़े सुन्दर चित्र मिलते हैं। निम्न चित्र 
देखिए-..- 


“पहुंचा में लक्ष्य पर । 
अ्रविचल निज दएन्ति में 
क्लान्ति सब खो गई-.. 
ड्ब गया अहंकार 

अपने विस्तार सें-- 
डूट गए सीसा-बन्ध-- 





& चूह्‌० उ० २, ४, १४। 
२. देखिये, “पंचवरटटी प्रसंग', पृ० २१६। 


२५० छायावाद और वैदिक-दर्शव 

छट गया जड़ पिण्ड--.. 

ग्रहण देश-काल का, 

तिर्दोज हुआ मैं-. 

पाया स्वरूप लिज, 

मुक्ति कूप से हुई, 

नोड़स्थ पक्षों की 

तम विभावरी गई-- 

विस्तृत श्रनन्‍्त पथ 

गगन का सुक्त हुआ 

मुक्त पंख उज्ज्वल प्रभात में, 

ज्योतिर्मय चारों श्रोर 

परिचय सब श्रपना ही । 

स्थित में श्रानन्द में चिरकाल 

जाल-मुक्त । ज्ञानाम्बुधि 

वीचि रहित ।” (परिसल पृ० २३८-३९) 
जब जीवात्मा माया के घने और दुस्तर अन्धकारमय आवरण को भेदकर, समल 
निर्मेल वासनाओं को निर्मल करके, अहं के सायावृत परिवार से मुक्त होकर तथा 
सांसारिक ममता, मोह को त्याग कर व्यक्तित्व की संकुचित सीमाओं को छिल्ल-भिन्‍न 
कर देती है तब उसका अहं इतना विराट हो जाता है कि विश्व से तादात्म्य प्राप्त 
कर लेता है, व्यष्टि की सारी सीमाएँ खण्ड-खण्ड हो जाती हैं, श्रतः उसे कोई भी 
परिधि अपने घेरे में नहीं बाँध पाती, वह जड़ता से छूट जाता है, देश-काल की 
सीमाएँ भी शव उसे सीमित नहीं कर पाती और पाप-पुण्य के इन्द्रों से मुक्त हुआ 
अपने वास्तविक स्वरूप का साक्षात्कार कर लेता है । आत्मबोध होते ही अ्रविद्या की 
राति दूर हो जाती है, गगन की भाँति उसका विस्तृत अनन्त पथ खुल जाता है, 
चारों और भ्रकाश-ही-प्रकाश दृष्टिगोचर होने लगता है, सब आ्रात्मरूप प्रतीत होने 
लगते हैं, और अन्त में जाल-मुक्त होकर जीवात्मा चिर-आनन्द में स्थिर हो जाती 
है । यही भूमा है, यही महान्‌ सुख है । इसे प्रकारान्तर से जीवन्मुक्ति की, अह् त की 
स्थिति भी कह सकते हैं, जिसका उल्लेख उपनिपदों में अ्रमेक प्रकार से आया है। 
सनत्कुमार भूमा के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए कहते हैं--'जहाँ कुछ और नहीं 
देखता, कुछ और नहीं सुनता तथा कुछ और नहीं जानता, वह भूमा है । किन्तु 
जहाँ कुछ भर देखता है, कुछ और सुनता है एवं कुछ और जानता है, वह अल्प है । 
जो भूमा है--वही अमृत है और जो अल्प है, वह मर्त्य है।” (यत्र नान्यत्पश्यति 
तान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमाध्ययत्रान्यत्पश्यत्यन्बच्छु णोत्यन्यद्विजाना ति 
तदर्ल्पं यो वे भूमा तदमृतमथ यदल्पं तल्मत्येम्‌-**०--* ।) १ इस वर्णन से स्पष्ट है 








१२. छा० उ० ७, २४, १। 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २५१ 
कि बुहू० उ० की श्रद्वतावस्था और छा० उ० की 'भूमा' की स्थिति दो भिन्‍न 
अवस्थाएँ नहीं हैं। जो अद्व त है वही भूमा है और वही अ्रमृत है। निराला का भूमा 
का उपरोक्त वर्णन इन श्रुतियों के आधार पर ही प्रतिष्ठित है। जिस स्थिति में द्व॑त 
समाप्त हो जाता है, सब अपने ही दृष्टिगोचर होने लगते हैं । 

भूमा के और भी अन्य विराद चित्र निराला के काव्य में देखने को मिलते 
हैं । एक स्थल पर कवि कहता है 'चारों ओर यह जो सौन्दर्य की आभा बिकीर्ण हो 
रही है वह उस ब्रह्म की ही आभा है और “वह मैं हूँ इस तथ्य की अनुभूति होते 
ही विभिन्‍त जीवन-सम्बन्धों में एक ही प्रेम-भाव व्याप्त हो गया । भोग की अभिलापषा, 
वांछा जाती रही, संकीर्ण अ्रहं की मिर्दंय मरोड़ भी समाप्त हो गई । 


“फैला प्रकाश मेरा श्रादि-युग, 

सत्य समुद्भासमान, 

श्रल्प-पअ्रश्मान ज्ञान-राज्षि में, 

स्वएंलोक शोक हर लेता था-- 

देता था हृदय को चिर-संचित हृदय का प्रेम, 
शक्‍लेद, अल्प भेद, 

प्रस्फुद गुलाब-सा 

कण्ठक-संयुक्त सी कोमल-तनु मन्द गन्ध। 
स्पश मधुर श्रधरों को, 

सयनों को दर्शन-सुख। 

उपकरण नहीं थे अनेक 

एक श्राभरस प्रेम था 

सन के गगत के 

अभिलाष-धन उस समय, 

जानते थे वर्षण ही-- 

उद्गीरस् बज्च नहीं । 

बेदना में प्रेम था, श्रपनापन 

रसना न भोग की, 

आकर्षण घोर निज श्लोर का 


न निर्देय सरोर या । (परिमल, पृ० २३९-४० ). 
उसके निकट फिर भगवान का यह ऐड्वर्य-पूर्ण संसार अपना सम्मोहन-जाल नहीं' 


फँलाता । अधन्त के पथिक को आकर्षण की परिधि में घेरे रखकर विपथगामी नहीं: 
बनाता-- 


“अन्त में श्रनन्त की 
प्रथम विभूत्ति बह 
सुग्ध नहों करतो थी 


र्फ्र छायावाद और वैदिक-दर्शन 


बाँध कर पास से 
विपथगासी न कभी करती थी पथिक को ।” (वही पृ० २४०) 
भूमा की स्थिति में पहुँचे साधक को अपने शरीर का चिन्तन लुप्त हो जाता है, परार्थ 
और उपकार ही उसका सत्य आदर्श वन जाता है, सबकी सेवा उसकी अपनी सेवा- 
सी प्रतीत होती है, क्योंकि सब उसी के आत्मरूप हो जाते हैं, ऊँचे तत्व उसे अनायास 
हृदयंगम हो जाते हैं । (वही, पृ० २४०-२४१) 
भूमा के ऐसे विराट्‌ चित्र किसी अन्य भाषा के काव्य में संभवत्ः ढूंढे से भी 


तन मिले । 
रहस्यवाद--निराला वेदान्ती है, और वेदान्त का चरम लक्ष्य है अह तवाद 


अथवा आत्मबोध, एकत्व वा समत्व की अपरोक्षानुभृति । निराला के काव्य में 
उपनिषदों के अद्वैत का और उससे सम्बद्ध अन्य मान्यताओं का प्रतिफलन पीछे दिखा 
चुके हैं, उस सब का सम्बन्ध अध्यात्म से है। वस्तुतः दर्शन जब बौद्धिक धरातल 
के माध्यम से काव्य में अवतरित होता है तब उसे अध्यात्मवाद से अभिहिंत करते हैं 
और जब कहीं दर्शन हृदय की भावभूमि पर से होता हुआ काव्य में प्रतिष्ठित होता 
है तब उसकी संज्ञा “रहस्थावाद' होती है । पहले में बुद्धि-तत्व प्रमुख होता है और 
दूसरे में राग-तत्व। बुद्धि-तत्व की अ्रधिकता के कारण आध्यात्मिक काव्य-दर्शन और 
चिन्तन की गम्भीरता से समन्वित तो अवश्य हो जाता है, पर तत्व-ज्ञान के सुक्ष्म 
सिद्धांतों की विवेचना की दृष्टि से काव्य को राग-तत्व की हानि भी अवश्य सहनी 
'पड़ती है। अतः दाशेनिक विचारों अथवा सिद्धांतों को कविता का लिवास पहना 
देना ही दाशंनिक-काव्य नहीं। काव्य की संज्ञा पाने के लिए उसे राग-पक्ष से 
समन्वित होकर आना अनिवार्य है । दर्शन जब कवि की सहजानुभृति से सम्पृक्त होकर 
काव्य में प्रतिष्ठित होता है तब सचसुच उसमें पाठक के हृदय पर और मस्तिष्क पर 
दोनों को रसान्वित कर देने की शक्ति आ जाती है | कवीर दार्शनिक कवि हैं, उनके 
काव्य में वेदान्त के दाशनिक सिद्धांतों और सूत्रों की प्रतिष्ठा हुई है | क्यों ! कारण 
स्पष्ट है। उन्होंने जिस दाशनिक सत्य को काव्य की भूमिका पर अवतरित किया 
उसका उन्होंने साक्षात्कार किया था, भावना की भूमि पर लाकर उनकी सहजानुभूति 
भी प्राप्त की थी | वे 'कानन सुनी” नहीं नअआखिन देखी” वात कहते हैं, तभी दशन 
काव्य बनकर प्रतिष्ठित हो सका, तभी उसमें इतनी अधिक प्राणवत्ता झा सकी है 
श्रोता उससे प्रभावित हुए बिना नहीं रहता । अद्वैत की अनुभूति की कितनी छुन्दर 
अभिव्यक्ति उनकी निम्न साखी में हुई है--- 
“जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है बाहर भीतर पानी | 
फूटा कुम्भ जल जलहि समाना यह तत कयो गियानी । हि 
-भराला के काव्य का बहुत बड़ा अंश भी दर्शन और चिंतन से सम्पृक्त है है उसमें 
शम्भीर दाशेनिक सत्यों की अभिव्यक्ति हुई है । पर दर्शन-पक्ष उनके काव्य मे राग- 
तत्व से समन्वित होकर, उनकी अनुभूति का अंग वतकर प्रतिष्ठित हुआ है । इसलिए 
उनका काव्य भी अधिक प्रभावोत्याक वन सका है । पहले ही कहा जा चुका है कि 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २५३ 


दर्शन का अद्व तवाद जब नाना भावभंगिमाओं के साथ काव्य में अभिव्यंजित होता है 
जब उस काव्य की गणना रहस्य की कोटि में होती है । निराला का काव्य रहस्यवादी 
काव्य है। श्री मन्ददुलारे वाजपेयी ने निराला के गीतों की रहस्यात्मकता के सम्बन्ध 
में जो बात कही है वह उनकी कतिपय व्यंगपरक रचनाओं को छोड़कर अधिकांश 
काव्य-साहित्य पर घढित होती है। उतका कथन है कि “परोक्ष की रहस्यपूर्णा 
अनुभूति से उनके गीत सज्जित हैं ।**'कुछ कवियों ने तो रहस्यपूर्णों कल्पनाएँ ही की 
हैं किन्तु निरालाजी के काव्य का मेरुदण्ड ही रहस्यवाद है। उनके अधिकांश पदों में 
जीवन के चित्र हैं सही, किन्तु वे सब के सव रहस्यानुभूति से अनुरंजित हैं।”'१ स्पष्ट 
है कि तिराला का अधिकांश काव्य रहस्य-काव्य की सीमा के अन्तर्गत आता है। पर 
उनकी रहस्यवृत्ति अन्य छायावादी कवियों की रहस्थवृत्ति से किचित विशिष्ट है। 
उसमें जिज्ञासा के स्वर की अपेक्षा भक्त-जैसी आस्था, विनयशीलता तथा निवेदन की 
मात्रा अ्रधिक है । उन्हें इस विश्व में व्याप्त परम-सत्ता का स्पष्ट आ्राभास है, अ्रतः 
वे सदेव उस शक्ति से झअनुग्रह के लिए आवेदन और अनुनय-विनय करते दिखाई 
देते हैँ। भ्रह्न॑त के ज्ञान के साथ-साथ भक्त की भक्ति का भाव भी उनमें पर्याप्त मात्रा 
में विद्यमान है। 'उनके रहस्यवाद में चिन्तन भी है और पूजा भी, मूर्ति-वन्दन भी 
है ओर विनय भी, यों सहज रूप से हम कह सकते हैं कि दर्शन और भक्ति दोनों ही' 
अपने समन्वित रूप में निराला के काव्य में प्रतिविम्बित हैं ।”* 

जिज्ञासा--निराला के काव्य में यद्यपि श्रास्था और विश्वास की मन्दाकिनी 


का अजस्र स्रोत प्रवाहित हो रहा है तदपि जिज्ञासा के दो-एक स्थल अवश्य देखने- 
को मिल जाते है । जिज्ञासु की दृष्टि से निम्न स्थल द्रष्टव्य है-- 


“किस धननन्‍त का नीला अंचल हिला-हिलाकर, 
श्राती हो ठुम सजी मसण्डलाकार ?! (परिमल पुृ० ७६) 
रहस्यवादी कवियों को उस अरूप की छाया के दर्शन प्रकृति में विशेष रूप से होते 
है । निरालाजी भी चंचल लहरों के माध्यम से उस अनुरूप के नीले झ्ंचल के कंपित 
होने का आभास पाते हैँ। इस दृष्टिकोण के पीछे ब्रह्म की स्वृव्यापकता का भाव 
प्रतिफलित हो रहा है। “तरंगों के प्रति' कविता में कवि एक ओर तरंगों का उमगकर. 
समुद्र में मिल जाने का वर्णोत करता है, तो दूसरी ओर औपनिषदिक विचारधारा के 
अनुसार उससे आ्रात्मा का परमात्मा में मिलकर तदाकार हो जामे का वर्णोत्त भी 
ध्वनित है। जिस भ्रकार तरंगों का समुद्र में मिल एकरूप हो जाना ही अभीष्ट है 
उसी प्रकार झात्मा का परमात्मा में अवसान चरम लक्ष्य है। कवि कहता है--- 
“चंचल चरस्प बढ़ाती हो, 
किससे मिलने जातो हो ? 
ट >< >6 
१. हिन्दी साहित्य : बीसवीं शताब्दी, पृ० १४७ । हि 
« सं० प्रेमनारायरा टण्डन : निराला-व्यक्तित्वत और कृतित्व, पृ० १२६। 


र्भ्४ छायावाद और वंदिक-दर्शन 
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किसके स्वर में आज मिला दोगी वर्षों का गान, 
आज तुम्हारा किस विज्ञाल वक्ष:स्थल में श्रवसान ? 
ऋण्छ पहाँ लिए जपछोफी 
फिर न हाय तुम गाझोगी ? (परिसल, पुृ० ७७) 
निराला के काव्य में इस जग के पार जाने की आकांक्षा बड़ी प्रवल है, क्‍योंकि इस 
जग में कामना के कीट-जीवन के पात्र को काठ-काट कर उसमें छिद्र बना देते हैं 
जिसमें प्रेम जैसी दुर्लभ वस्तु ठहर नहीं पाती | अत: उसे इस लोक से परे जाना भला 
अतीत होता है--'हमें जाना इस जग के पार ।” (पृ० ६६) । 
निराला की रहस्य-वृत्ति के अन्तर्गत मिलन, तन्‍्मयता, आत्मानुभूति और 
निवेदन के चित्र जितने अधिक मिलते हैं उतने जिज्ञासा, विरह और विह्ललता के 
चित्र नहीं । 'परिमल' की “भ्रमर गीत” शीर्षक रचना में कवि ने मिलन का 
सुन्दर चित्र प्रस्तुत किया है “मिल गए एक प्रणय में प्राण, #क गया प्रिय तब मेरा 
गान! (१० ६५) में कवि उस सत्य को ध्वनित करता है जब आत्मा प्रणयाधिक्या- 
वस्था में परमात्मा में मिलकर एकरूप हो जाती है और उसका प्रंथक्‌ अ्रस्तित्व विलीन 
जाता है। “प्रभु के शीतल कर स्पशें का अनुभव कर कवि का क्षुब्ध पुलकायमान 
हो जाता है तथा उसके अन्तर में आकर विराजमान हो जाने पर जीवन सफल हो 
जाता है, इस रहस्यात्मक अनुभूति का वर्णन कवि ने “भर देते हो' रचना में किया 
है (पृ० १११) । 'स्वागत” रचना में कवि नव-जीवन भर लाते वाले प्रिय-दर्शन 
परमात्मा का हृदय से स्वागत करता है। यहाँ कवि की आत्मानुभृति का स्वर प्रमुख 
है। प्रभु के हृदय में आकर प्रतिष्ठित हो जाने से जीवन साथेक हो जाता है यह एक 
अनुभूत दार्शनिक सत्य है। उसी दाशेनिक सत्य की अभिव्यक्ति इस रचना में हुई है। 
(पृष्ठ ११२) । 'अंजलि' शीषेक एक अन्य रचना में कवि की विह्ललता श्रात्मा हारा 
प्रयतम परमात्मा के वन्द द्वार को खुलवाने के लिए की गई मनुहार और कूण 


'पुकार अपनी मार्मिकता से हृदय को स्पर्श करती है--- 
“बन्द तुम्हारा द्वार 
मेरे सुहाग-श्यु गार 


हुएर एह खोलो--९ 
सुनो भी मेरी करुण-पुकार ? 
जरा कुछ बोलो ।” (वही, पृ० १३०) 


इस स्थल पर कवि अपनी झात्मा को नारी-रूप में चित्रित करता है और परमात्मा 
को प्रियतम रूप में, क्योंकि वह उस अज्ञात प्रियतम को स्पष्टतः 'सुहाग-स्टंगार' कह- 
कर सम्बोधित करता है | इस प्रसंग में हम निराला को कवीर के समान माधुयं-भाव 
से प्रभावित पाते हैं, भले ही निराला स्वयं को कवीर की भाँति राम की बहुरिया' 
कहकर सम्बोधित न करते हों । है 

इसी रचना में झ्रात्मा का परमात्मा से अभिसार का चित्र भी श्राया है जो 
बड़ा ही सरस और मोहक बन पड़ा है । 


निरा केंल काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २५५ 
निराला को परिमल-काल की रचनाश्रों में स्वानुभूति के जितने सुन्दर भर 

विराट चित्र मिलते हैं वैसे चित्र स्थात्‌ ही किसी भ्रन्य कवि की रचना में ढूढ़े से 
लें । कवि का इस दृष्टि से निम्न चित्र द्रष्टव्य है--.- 
/सोने के प्रभात को 

किरणें सुनहली थीं चूमता 

सोने के पुष्पों-पत्नों के अधर, 

सोने के निश्लर 

प्रति-चरण चूम-चूम तट 

मिलते थे सरिता से 

चुम्बन का अस्त ज्यों 

देते सर्वस्व निज 

छोड़ क्षुद्र सीमा-बंध 

पलकों से तोड़ से 

सोने के नभ में 

उड़ जाते थे नयन, वे 

चूसकर भ्रसीस को 

लौटते आनन्द भर । 

ज्योति का पारावार 

पार करते हो हुए 

ड्ब जाते कभी वे 

सुप्ति के सोह में 

सुस्त का स्वप्न ले। 

देखता मैं बार-बार 

ज्योति के ही चक्राकार 

चुस्वन से चंचल हो उठता संसार 

स्थिरता में गति फैलती-.. 

भास होता ज्ञान का 

फंसे कहूँ, जीवन वह 

मोह था, प्रक्षान था ए! (परिसल, पु० १ ८८-८९) 
निराला की स्वानुभूति का यह चित्र बड़ा ही विराटू और यहाँ 
निराला की अनुभूति उपनिषदों को सीमाश्रों को पार कर वेदिक ऋषियों के स्स 
स्व्लोक में प्रवेश करती है जहाँ अ्रन्त:प्रकाश के स्वणे-निर्र ऊपरी स्तरों से लीचे 
को ओर प्रवाहित होकर जीव को भौतिक-चेतना की सरिता के तट का स्पर्श 
उसकी ससीमता को असीमता में परिवर्तित कर देते हैं, जहाँ से मधु ओर आ्रानत्द हम 
घाराएँ वहकर मनुष्यता को भोतिकता को आनन्द से झोत-प्रोत कर देती हैं, जहां केवल 


र्प्र्४ छायावाद और वैदिक-दर्शन 
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किसके स्वर में आज मिला दोगी वर्षों का गान, 
श्राज तुम्हारा किस विज्ञाल वक्ष:स्थल में शप्रवसान ? 
ग्राज यहाँ छिप जाओओगी 
फिर न हाय तुम गाझोगी ? (परिमल, पूृ० ७७) 
निराला के काव्य में इस जग के पार जाने की आकांक्षा बड़ी प्रवल है, क्योंकि इस 
जग में कामना के कीट-जीवन के पात्र को काट-काट कर उसमें छिद्र बना देते हैं 
जिसमें प्रेम जैसी दुर्लभ वस्तु ठहर नहीं पाती। अतः उसे इस लोक से परे जाना भला 
अतीत होता है---/ हमें जाना इस जग के पार ।” (पृ० ६६) । 
निराला की रहस्य-वृत्ति के श्रन्तर्गत मिलन, तन्‍्मयता, आत्मानुश्रूति और 
निवेदन के चित्र जितने अधिक मिलते हैं उतते जिज्ञासा, विरह और विह्नलता के 
चित्र नहीं | 'परिमल' की “अमर गीत” शीर्षक रचता में कवि ने मिलन का 
सुन्दर चित्र प्रस्तुत किया है “मिल गए एक भखाय में प्राण, रुक गया प्रिय तब मेरा 
गान! (पूृ० ६५) में कवि उस सत्य को घ्वनित करता है जब आत्मा प्रण॒याधिवंया- 
वस्था में परमात्मा में मिलकर एकरूप हो जाती है श्रौर उसका पृथक्‌ अस्तित्व विलीन 
जाता है। 'प्रभु' के शीतल कर स्पर्श का अनुभव कर कवि का क्षुव्ध प्रुलकायमान 
हो जाता है तथा उसके अन्तर में आकर विराजमान हो जाने पर जीवन सर्फल हो 
जाता है, इस रहस्यात्मक अनुभूति का वर्णन कवि ने “भर देते हो” रचना में किया 
है (पृ० १११) । 'स्वागत' रचता में कवि नव-जीवन भर लाने वाले ग्रिय-दर्शन 
परमात्मा का हृदय से स्वागत करता है । यहाँ कवि की श्रात्मानुभूति का स्वर प्रमुख 
है। प्रभु के हृदय में आकर प्रतिष्ठित हो जाने से जीवन' सार्थक हो जाता है यह एक 
अनुभूत दाशंनिक सत्य है। उसी दार्शनिक सत्य की अभिव्यक्ति इस रचना में हुई है। 
(पृष्ठ ११२) । अंजलि” शीर्षक एक अन्य रचना में कवि की विह्नलता श्ात्मा द्वारा 
प्रयतम परमात्मा के बन्द द्वार को खुलवाने के लिए की गई मनुंहार और करुण 
'पुकार अपनी मार्मिकता से हृदय को स्पर्श करती है-- 
“बन्द तुम्हारा द्वार 
मेरे सुहाग-श्य गार 
द्वार यह खोलो--। 
सुत्रो भो मेरी करुण-पुकार ? 
जरा कुछ बोलो ।” (चही, पृ० १३०) 
इस स्थल पर कवि अपनी आत्मा को नारी-हूप में चित्रित करता है और परमात्मा 
को प्रियतम रूप में, क्योंकि वह उस अज्ञात प्रियतम को स्पष्टवः 'सुहाग-शँगार' कहे: 
कर सम्बोधित करता है । इस प्रसंग में हम तिराला को कबीर के समान माधु्ये-भाव 
से प्रभावित पाते हैं, भले ही निराला स्वयं को कबीर कौ भाँति “राम की बहुरिया 
कहकर सम्बोधित न करते हों । ; 
इसी रचना में आत्मा का परमात्मा से श्रभिसार का चित्र भी आया: है जो 


बड़ा ही सरस और मोहक वन पड़ा है । 


निशा केल काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २५०५ 
निराला की परिमल-काल की रचनाओं में स्वानुभरूति के जितने सुन्दर और 

विराट चित्र मिलते हैं बसे चित्र स्यात्‌ ही किसी श्रन्य कवि की रचना में दूढ़े से 
मिलें। कवि का इस दृष्टि से निम्न चित्र द्रष्टव्य है-- 
/सोने के प्रभात की 

किरणों सुनहली थीं चूमता 

सोने के पुष्पों-पन्नों के झ्रधर, 

सोने के मिश्नेर 

प्रति-चरण चूस-चूम तट 

मिलते थे सरिता से 

चुम्बन का श्रन्त ज्यों 

देते सर्वस्व सिज 

छोड़ क्षुद्र सोमा-बंध 

पलकों से नीड़ से 

सोने के नभ में 

उड़ जाते थे नयम, वे 

चूसकर भ्रसीस को 

लौटते आनन्द भर | 

ज्योति का पारावार 

पार करते ही हुए 

डूब जाते कभी वे 

सुप्ति के मोह में 

घुस्वन का स्वप्त ले) 

देखता में बार-बार 

ज्योति के ही चक्राकार 

चुस्व॒न से चंचल हो उठता संसार 

स्थिरता में गति फैलती--.. 

भास होता ज्ञान का 

कंसे कहूं, जोवन वह्‌ 

सोह था, श्ज्ञान था १” (परिसल, पु० १८८-८९) 
निराला की स्वानुभूति का यह चित्र बड़ा ही विराट ओर हृदयस्पर्शी है। यहाँ 
निराला को अनुभूति उपनिषदों की सीमाश्रों को पार कर वैदिक ऋषियों के उस 
स्वर्लोक में प्रवेश करती है जहाँ अन्त:प्रकाश के स्वर्ण-निर्भर ऊपरी स्तरों से भीचे 
को ओर प्रवाहित होकर जीव की भोतिक-चेतना की सरिता के तट का स्पर्श कर 
उसकी सस्तीमता को असीमता में परिवर्तित कर देते हैं, जहाँ से मधु और आनन्द की 
आाराएँ बहकर मनृष्यता की भौतिकता को आनन्द से ओत-ओत कर देती हैं, जहां केवल 


२५६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


आनन्द, ज्योति और प्रकाश का समुद्र लहरा रहा है। कवि की सहजानूभूति उस 
दिव्य-ज्योति के दर्शन करती है जिसके स्पर्श से सम्पूर्ण संसार चंचल होकर गतिशील 
हो उठता है, जहाँ केवल मात्र आत्मबोध का ही ज्ञान शेष रह जाता है । उस 
सत्यानृभूति को मोह और अज्ञान कहकर भुठलाया नहीं जा सकता ।' निराला का 
यह चित्र यहीं समाप्त नहीं हो जाता अद्व तानुभुति का भी मोहक वन प्रस्तुत 
करता है--- 

“ज्योति नयन-ज्योति से 

पलकों से पलक मिले, 

अधरों से भ्रघर 

कण्ठ कण्ठ से लगा हुश्ना, 

बाहुशों से बाहु 

प्राण प्राण्यों से मिले हुए ।” (परिसल, प्‌० १९१) 
रहस्यानूभूति के ऐसे विराद्‌ चित्र अ्रन्यत्न विरलता से ही मिलेंगे । 'अनामिका” की 
'प्रेयसी” रचना में भी कवि ने प्रिय-प्रेयसी के लौकिक प्रतीक द्वारा परमात्मा-प्रात्मा 
की अह्व॑ तावस्था का बड़ा ही भाव-पूर्व वर्णन उपस्थित किया है। 'प्रण्यय के प्रलय में 
सीमा सब खो गई” में कवि उस अद्वत की स्थिति का ही भाव प्रेषित करने का 
प्रयत्त॒ करता है जिस स्थिति का अनुभव योगी को मधुमती भूमिका में होता है । 
कवि कहता है--- 

“मिले तुम एकाएक 

देख में उक गई 

चलपद हुए श्रचल 

श्राप ही श्रपल दृष्टि 

फेला सम्प्टि में खिच स्तव्ध सन हुआ 

दिए नहीं प्राएा जो इच्छा से दूसरे को, 

इच्छा से प्रारा वे दूसरे के हो गए 

दूर थी, 

खिचकर समीप ज्यों में हुई 

श्रपनी ही दृष्टि में, 

जो था समीप विश्व 

टूर बुर तट दिखा । 

मिली ज्योति छवि से तुम्हारी, 

ज्योति छवि मेरी 


नीलिमा जो मेरी 
प्रय्यय के प्रलय में सीमा सव खो गई ।*(श्रना०, पु० ३-४) 


१. ऋग्वेद ४,५८ की श्री अरविन्द की व्याख्या : वेद रहस्य, भाग १। 
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इस वर्णान में निराला की दृष्टि स्पष्टत: उस अनुभूति पर दिकी हुई है जो किसी 
रहस्य-द्रष्टा की होती है और जिप्का उल्लेख वेद और उपनिषद्‌ में उपलब्ध होता है । 
उपनिषदें स्पष्ट शब्दों में कहती हैं कि उस स्थिति में पहुँचकर द्रष्टठा को इस विश्व- 
प्रपंच का दंत नहीं भासता, केवल मात्र अद्व त रह जाता है। व्यक्तित्व की संकुचित 
सीमाएँ दूद जाती हैं, वह श्रसीम और विराट रूप हो जाता है । 

'जुही की कली' कविता में भी निराला की रहस्यान्‌ भूति सुन्दर काव्यात्मक 
परिवेश में अभिव्यक्त हुई है। कवि कहता है कि “कली पत्रांक शब्या पर दृग बन्द 
किए सोई हुई थी। नायक पवन ने उसे जगाने का प्रयत्त किया, पर वह नहीं जागी और 
न उठकर अपनी चूक की क्षमा ही माँगी । तायक के द्वारा जोर से कककोर दिए 
जाने पर ही वह जाम पाई ४ कविता में प्रतीक-रूप से सुप्ति के बाद जागरण का भाव 
भरकाशितत हुआ । कवि ने जहाँ कली तथा मलयानिल के रूप में प्रकृति में राग-तत्व 
पर आधारित एक छोटा-सा श्यंगारी चित्र प्रस्तुत किया है, वहाँ लौकिक श्इंगार में 
एक स्वस्थ प्रेम-कीड़ा की सुन्दर अभिव्यंजना भी हुई है । साथ ही श्राध्यात्मिक स्तर 


पर साया में फैंसी हुई सुषुप्त आत्मा का साया से ऊपर उठ जाने पर उसके परमात्म 
साक्षात्कार का आनन्द भी वर्णित है । 


“चौंक पड़ी युवती-- 

चकित चितवन निज चारों ओर फेर, 

हेर प्यारे को सेज-पास 

नम्न सुखी हँसो---खिलो 

खेल रंग प्यारे संग!” (पृ० १७२-७३) 
यह पूर्ण मुक्ति का चित्र है और निराला के शब्दों में 'तमसो मा ज्योतिर्गमय” की 
काव्य में उतरी हुई तस्वीर । यहाँ सुप्ति से तात्पय तम का है और प्रिय के साक्षात्कार 
से ज्योतिस्वरूप ईश्वर का। कलो की सुप्ति से लेकर जायरण और मिलन की 


वरशित स्थितियों में आत्मा की रहस्यानुभूति की विभिन्‍न अवस्थाओं का श्रत्त 
निराला ते बहुत ही सुन्दर ढंग से किया है! 23393 


एक अन्य कविता 'शेफालिका' में निराला ने अ्रविद्या-प्रस्त जीवात्मा के मे 
के वन्चनों से मुक्त हौकर परम सत्ता से मिलने का प्रतीकात्मक चित्र प्रस्वुत किया हे 
'पल्लव पर्यक पर सोती हुई शेफालिका की कंचुकी के 


बन्द को 
8 35430 यौवन के उभार ने प्यार 
“बन्द कंचुकी के खोल दिए प्यार से 
सोवन उभार ने 
पललद परययंक पर सोतो शेफालिके । 
मूक-झाद्वान भरे लालसी कपोलों के 
व्याकुल विकास पर 
ऋते हैँ शिक्षिर से चुस्बन गगन के ।” (परि० १७५' 
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यहाँ कंचुकी-बन्द और पललव-पर्यक पर सोती हुई शेफाली माया-श्रस्त जीवात्मा का 
प्रतीक है, गगन के शिशिर से चुम्बन परमात्मा के स्पर्श का प्रतीक है। जिस प्रकार 
पल्‍्लव-पर्यक पर सोती शेफाली गगन से भरने वाले शीतल विन्दुओं के स्पश्श से प्रभाव 
में तरोताजा होकर खिल उठती है उसी प्रकार अविद्या-माया ग्रस्त जीवात्मा ज्योतिर्मय 
प्रभु के कर स्पर्श से, इस शोक और दुःख-सन्तप्त नश्वर संसार की क्षुद्र सीमाओ्रों 
को तोड़कर, सांसारिक बच्धनों से मुक्त होकर, अ्रमर-विराम के सप्तम सोपान को प्राप्त 
होती है जहाँ भ्रमर-प्रेम-घधाम है। 

“जागती प्रिया के नक्षत्र-दीप कक्ष में 

बक्ष पर सन्तरण--श्राश आकाश है 

पार करना चाहता 

चुरभिसय समीर-लोक 

शोक-दुःख जर्जर इस नव्वर संसार की 

छुद्र सीमा 

पहुंचकर प्रणय-छाये 

अमर विराम के 

सप्तम सोपान पर । 

पाती अम्र-प्रेम-धाम 

आशा की प्यास एक रातमें भर जाती है।'” (चही, १७५१-७६ ) 
निराला का सप्तम सोपान से तात्पर्य सत्य-लोक श्रथवा झ्रानन्दमय कोश से है, जहाँ 
पहुँचकर जीवात्मा के भाया के पाश कट जाते हैं और श्रात्मा श्रपने शुद्ध-स्वरूप में 
प्रतिष्ठित हो जाता है ।'* इस प्रकार 'शेफालिका' जीवात्मा के माया के बन्धनों सें 
मुक्त होकर आनन्दमय कोश में स्थित होने का एक सुन्दर रहस्यमय काव्यात्मक 


वर्णन है । 
तिराला की यह रहस्यानुभृति शपनिपदिक अद्व॑तवाद की पीढिका पर 


श्राधारित है इसमें कोई संदेह नहीं है। साथ ही दर्शन और काव्य का कितना सुन्दर 
समन्वय निराला ने 'जुही की कली” और '“शेफालिका' में किया है यह भी द्रष्टव्य है। 

निराला के काव्य में ग्रावाहन, निवेदन और विनय के चित्र भी कम आकर्षक 
नहीं हैं। 'वासन्ती” शीरपक रचना में कवि “प्रियतम परमात्मा से नील गगन के सागर 
को पार करके तथा तिमिर के बन्धनों को काटकर जग में अवतरित होने के लिए 
आवाहन करता है, ताकि पग-पग नव स्पन्दन से भर जाए! (पृ० ७१) । 'विस्मृत भोर! 
की अन्तिम पंक्तियों में कवि निश्चय ही उस अद्व॑त की स्थिति की झ्राकांक्षा कर रहा 
है जहाँ न आशा की हिलोर उठकर चित्त को चंचल करती है और न कामनाओों के 
कीट ही जीवन-बृक्ष को काट-काट कर खोखला करते हैं। वह तो आत्म-बोध की, 
अविरल शान्ति की स्थिति की कामता करता है, कवि कहता है--- 





१. देखिए, मुण्डकोपनिपद्‌ २,२,८५। 
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धवस्वप्न प्रबल विज्ञान, धर्म, दशन, 

तम सुप्ति शान्ति, हा भोर 

कहां जहां प्राशाओं ही को 

अ्न्तहीन अविराम हिलोर ? 

मेरी चाहें बदल रहीं नित श्राहों में 

क्या चाहूँ श्रौर ? 

मुझे फेर दो प्रभो, हेर दो, 

इन नयनों में भूला भोर ।” (परिसल, पृ० १५२) 

जिस प्रकार जीवन की प्रबल उमंग सांसारिक सीमाग्रों को पार कर असीम 

प्रियतम से मिलने को विह्लल है उसी प्रकार निराला की प्रकृति भी उस श्रज्ञात की 
ओर जाने के लिए उत्सुक दिखाई देती है। “सर्व खल्विदं ब्रह्म' के अनुसार जव सब 
कुछ ब्रह्ममय है तब प्रकृति भी उस व्याप्ति से कहाँ बच पाती है। अतः जो मानव 
का गन्तव्य है वही प्रकृति का भी । जब प्रपात अपने गन्तव्य को पहचान लेता है 
तो मुस्करा कर उसी ओर चल पड़ता है--- 

“उसे जब लेते हो पहचान 

समझ जाते हो उस जड़ का सारा प्रज्ञान 

फूट पड़ती है श्रोढों पर तब सुस्कान, 

बस अजान की श्रोर इशारा कर चल देते हो 

भर जाते हो उसके अत्तर सें अपनी तान (! (चही, पु० १५३) 
निराला ने स्पण्टतः यहाँ प्रकृत्ति में ब्रह्म की व्याप्ति तथा प्रकृति द्वारा अपने गन्तव्य, 
ब्रह्म की ओर अग्रसरित होने का सुन्दर वर्णन प्रस्तुत किया हैं। जब प्रपात ने अपने 
लक्ष्य को पहचान लिया तो वह क्‍यों व निर्भव होकर उसकी और बढ़े ? इसी प्रकार 
जब मानव अपने गन्तव्य ब्रह्म को पहचान लेता है तो यह स्वयं भी उसी दिशा में 
बढ़ने लगता है। * 

साधनात्मक रहस्यवाव---उपनिपदों में अद्दैतानुभूति और अआपत्मवोध के लिए 

साधन के रूप में ज्ञान, कर्म और भक्ति के अतिरिक्त योग की भी चर्चा आई है। 
आत्म-सिद्धि के लिए उसी योग-साधना का विकास मध्य-युगीन सिद्धों और नाथों के 
सम्प्रदाय में हुआ । कबीर आदि निरगणुनियाँ सन्‍्तों पर भी योग-साधना का पर्याप्त 
प्रभाव देखने को मिलता है और जायसी ने भी उसका उल्लेख किया है। आधुनिक 
रहस्थकाव्य में मध्य-युगीन योमिक-प्रक्रियाओं का प्राय: श्रभाव-सा ही है त्दपि निराला 
के काव्य में उसके एक-दो उदाहरुण उपलब्ध हो जाते हैं। आधुनिक रहस्यकाव्य 


मुख्यतया भावात्मक स्वरूप लिए हुए है । पर निराला की निम्न पंक्तियों में साधना- 
स्मक रहस्यवाद का भी प्रभाव देखा जा सकता है--- 


“अमृत सन्‍्तान ! लीब 
भेदक 
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शोकहरी । पहुंचे थे वहां 

जहां आसन है सहल्लार-- 

जागो फिर एक बार ।” (परिसल, पृ० १८१) 
सहस्तार योग-साधना का प्रमुख पारिमाषिक शब्द है। मनुष्य के अन्दर यह वह 
स्थान है जिसके खुल जाने पर साधक योगी दिव्य आनन्द का अनुभव करता है, जहाँ 
पहुँचकर सारे रूप उस सत्य नीलिमा में लय हो जाते हैं, जो अ्रमृत स्वरूप है और 
तब केवल 'मैं” का ज्ञान अर्थात्‌ आत्मा के शुद्ध स्वरूप का बोध-मात्र रह जाता है-- 
"केवल मैं केवल ज्ञान' की श्रनुभूति रह जाती है (पू० ८५)। 

मूलाधार में स्थित कुण्डलिनी शक्ति जब प्राणायाम द्वारा जगकर सुषुम्ता 

नाड़ी में से होकर ऊष्वे-मुखी होती हुई मस्तिष्क-प्रदेश में स्थित सहुस्तार चक्र में 
पहुँचती हैं तब उसकी बन्द पंखुरियाँ खुलकर साधक को आनन्द के रस से सराबोर 
कर देती हैं, वहाँ केवल आत्म-ही-आ्रात्म रह जाता है। साधनात्मक रहस्यवाद का 
एक अन्य उदाहरण “परिमल' की “जागरण!” शीर्षक कविता में आया है । कवि 
ऊध्वे स्थिति का वर्णन करते हुए कहता है-- 

“सच है, तब प्रकृति उसे सर्व शक्ति देती है-- 

अष्ट सिद्धियाँ वह 

सर्व शक्तिमान होता, 

इसे भी जब छोड़ता बह, 

पार करता रेखा जब सम्रष्टि-अहंकार की-- 

चढ़ता है सप्तम सोपान पर 

प्रलय तभी होता है 

मिलता वह अपने सच्चिदानन्द रूप से । (परिमल, पृ० २३९) 
साधक-योगी योग-साधना में ज्यों-ज्यों ऊंचा उठता जाता है उसे अरखिमा, गरिमा, 
महिमा आदि सिद्धियों की प्राप्ति होती जाती है, जिनकी प्राप्ति से वह शक्ति-सम्पन्न 
होता जाता है। पर जब साधक सिद्धियों . के आकर्षण में फंसकर यहीं रुक जाता 
है तब आत्म-साक्षात्कार की दृष्टि से उसका पतन अवश्यम्भावी है । सच्चा बोध 
प्राप्त करने के लिए इन आकर्षणों से ऊपर उठना पड़ता है। वह जब सारे सांसा- 
रिक और सिद्धियों के आकर्षण श्रीर साधना के मार्ग की वाघाओं को पार कर सप्तम 
सोपान अर्थात्‌ सहख्नार-चक्र में, चेतना के सर्वोच्च शिखर पर अथवा आनन्दसय कोश 
में स्थित हो जाता है तभी प्रलय अर्थात्‌ सांसारिक तृष्णा-मोह का नाश हो 
जाता है श्रौर तब वह शुद्ध सच्चिदानन्दी चेतना को प्राप्त कर लेता है । उपनिषदें 
स्पष्ठ कहती हैं कि वह परम-तत्व महत्‌ और अव्यक्त से भी श्रेष्ठ है--“अव्यक्तात्तु 
पर: पुरुषों” (कठ5० ६,८) । साधक-योगी सप्तम सोपान पर सत्यलोक में पहुँच इसी 
प्रम पुरुष के दर्शन करता है । तब उसे वहाँ कोई भय-बाघा नहीं रह जाती । वहाँ 
वह 'क्रम-क्रम से अपने ही भीतर सुर्य-चन्द्र-ग्रह तारे श्रीर अगणित ब्रह्माण्ड-भाण्ड के 


दर्शन करता है। (पृ० २२८) 
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बह और जीव का सम्बन्ध--वेदिक-दर्शन में समवेत स्वर से एक परम-सत्ता 
के अस्तित्व की ही स्वीकृति है, और सैद्धान्तिक दृष्टि से परमात्म और आात्म-सत्व की 
एकता की भी प्रतिष्ठा है। एकता की यह स्थिति साधक को साधना के श्रंतिम छोर 
पर ही मिलती है जिसे कोई समाधिस्थ योगी ही अनुभूत कर सा अथवा कीई 
ससत्वद्रष्टा ही सब को अपने में और अपने को सब में देख सकता है। यह 
की शब्दावली में अरहैत की स्थिति है । व्यावहारिक दशा में जब द्वैतावस्था में पड़ी 
जीवात्मा उस परम तत्व की ओर उन्मुख होती है और उससे अपने तथा समष्टि के 
बीच एक तारतम्य का अनुभव करती है तब अन्य लौकिक सम्बन्धों की भाँति उस 
परम सत्ता से भी अनेक प्रकार के सम्बन्ध के सूत्र बुच लेती है। वैदिक ऋषियों 
ने उस सत्ता के साथ अपने हृदय का तादात्म्य स्थापित कर अनेक श्रद्धासुचक 
सम्बन्ध जोड़े हैं। उसे कभी अपना पिता, कभी माता, कभी स्वामी और कभी मित्र 
या वन्धु कहकर सम्बोधित्त किया है। ब्रह्म से जीब के इन निकट के सम्बन्धों की 
प्रम्परा हमें सनन्‍्त-साहित्य में भी देखने को मिलती है। कंवीर भ्रादि सन्‍्तों ने उसे 
कभी अपना स्वामी, कभी पति और भरतार कह कर मैकट्य का परिचय दिया है। 
 सगुणोपासक कवि भी इस दृष्टि से अ्रपवाद-स्वरूप नहीं है। ब्रह्म से जीव का यह 
सम्बन्ध सामाजिक घरातल पर प्रतिष्ठित हुआ था । इसके ग्रतिरिक्त दार्शनिक-दुष्टि 
से भी सन्‍्तों और कवियों ने ब्रह्म और जीव के बीच सम्बन्ध की कल्पना की है--- 
यथा अंशांशी भाव, अंगांगी भाव, बिस्बप्रतिविम्ब भाव । तुलसी ते “ईश्वर अझ्रश 
जीव अविनाशी' कहकर ईश्वर को अंशी और जीव को उसके श्रंश-रूप में स्वीकार 
' किया है। तुलसी की ब्रह्म-जीव के सम्बन्ध की यहू कल्पना रामानुज के विशिष्टा- 
देत के सिद्धान्त पर आधारित है जिसका मूल भाव उपनिषदों में सुरक्षित है। 
छायाबादी कवियों ने उपरोक्त आ्राधार पर ब्रह्म और जीव बीच के दाशंनिक आधार पर 
विभिन्‍न सम्बन्धों की काव्य के घरातल पर प्रतिष्ठा की है । निराला की तुम और 
मैं! शीर्षक कविता में इन दोनों के सम्बन्ध पर विभिन्‍न दृष्टिकोणों से प्रकाश डाला 
गया है। निराला कहते हैं--- 
“तुम तुंग---हिमालय-श्यूग 
और में चंचल गति सुर-सरिता 
तुम विमल हृदय उच्छुवास 
ओर में कान्त-कामिनो-कविता ।/ (परिसल, पू० ८०) 
इस उद्धरण में आत्मा को परमात्मा के अ्ंंश-रूप में चित्रित किया गया है । परमात्मा 
यदि हिम-गिरि की उच्च चोटी है तो आत्मा उससे उत्पन्न होने वाली गंगा की चारा, 
यदि परमात्मा कवि-हृदय का उच्छवास है तो आत्मा उससे उत्पन्न काव्य । इसी 
प्रकार आगे भी कहा है कि--'यदि परमात्मा च॒ुक्ष है तो आत्मा उसी का अंश 
शाखा, यदि परमात्मा प्रेम है तो आत्मा उससे उत्पल्त शांति, परमात्मा सितार 
तो आत्मा उससे उत्पन्न रामिनी, यदि परमात्मा पथ तो आत्मा उसी 


सी की रेशु, 
यदि परमात्मा नृत्य तो आत्मा बूपुर को ध्वनि । इस स्थल पर निराला आत्मा- 
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परमात्मा के बीच अंशांशी-भाव को स्वीकार करते हैं जो उपनिपदों पर आधा- 
रित है। उपनिषदों में यह सम्बन्ध अग्नि और उससे उत्पन्त चिनगारियों के दृष्टान्त 
द्वारा स्पष्ट किया है। भुण्डकोपनिषद्‌ में कहा है कि जिस प्रकार प्रज्ज्वलित भग्नि में 
से उसी के सदृशरूप वाली सहस्रशः चितगारियाँ नाना प्रकार से प्रकट होती हैं उसी 
प्रकार अविनाशी ब्रह्म से नाता प्रकार के पदार्थ उत्पत्त होते हैं--- 

“तदेतत्सत्यं यथा सुदीष्तात्पावकाहिस्कुलिगा: सहल्ज्ञ: प्रभवस्ते सरूपाः 

तथाक्षरा द्विविधाः सौम्य भावा: प्रजायन्ते-*-” (मु०उ० २,१,१) 
निराला ने इन दोनों के बीच के सम्बन्ध को अन्य प्रकार से भी वशित किया है यथा- 

“तुम दिनकर के खर किरण-जाल, 

में सरसिज की मुस्कान ।” (वही, पृ० ८०) 
यदि परमात्मा सूर्य की किरण है तो आत्मा कमल की मुस्कान, यदि परमात्मा बाल- 
इन्दु है तो आत्मा निशीथ का माधुये, यदि परमात्मा मधुमास तो झात्मा कोकिल का 
सधुर स्वर । . 
निराला ने ऐसे उपयानों द्वारा भी इस सम्बन्ध पर प्रकाश डाला है जो 
अ्भिन्‍तता के द्योतक हैं--- 

“तुस शुद्ध सच्चिदानन्द ब्रह्म 

मैं मनो मोहिनी माया 

2८ ८ ८ 
,... तुम शिव हो में हूं शक्ति ।” (वही, पु० ८१) ४ 
जिस प्रकार ब्रह्म और माया, शिव और शक्ति तथा मनमोहन और राधा, प्रकृति 
और पुरुष, राम और सीता एक-दूसरे से अभिन्‍न हैं उसी प्रकार परमात्मा और 
आत्मा अभिन्‍न है। इस प्रकार जीव ब्रह्म से अभेद-भाव से सम्बद्ध है। यह सम्बन्ध 
उपनियदों के अहेतवाद का ही प्रतिपादन करता है। निराला को इन दोनों के मध्य 
यह सम्बन्ध मूलतः ग्रभीष्ट है । 

मोक्ष : त्रिगुणात्तीतावस्था---भारतीय धर्म और संस्कृति में पुरुषार्थ चतुष्टय 

का बड़ा महत्त्व है। पुरुषाथे चतुप्टय के अन्तर्गत धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष को 
स्वीकार किया गया है। अर्थ और काम सामाजिक जीवन की सिद्धि के लिए और 
धर्म व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन को व्यवस्थित और कतेव्य-परायण वनाए रखने 
के लिए अनिवार्य माते गए, पर आये-जीवन में चौथा और प्नन्तिम पुंरुपार्थ मोक्ष 
माना गया जो मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है। मोक्ष के स्वरूप पर पीछे विस्तार 
से विचार हो चुका है, यहाँ इतना भर कह देना पर्याप्त होगा कि मोक्ष का अर्थ है-- 
जीवात्मा का सांसारिक सुख-दुःखादि इन्द्रों से, प्रकृतिगत त्रिगुगात्मकता से छुटकारा 
और अपसे वास्तविक रूप में अवस्थान । ये दोनों अवस्थाएँ एक-द्वूसरे की पर्याय हैं 
इन्हात्तीत हुए विना स्वरूप में अ्रवस्थाव असंभव है श्र स्वरूप में अ्रवस्थित होते ही 
जीवात्मा इन्द्रों से परे चल जाता है। शुद्ध आत्मा चैतत्य और ज्योति-हूप हो जाता 
है, अमृत और आनन्द रूप हो जाता है, फिर उसे जल्म-मरण के चक्र की परिधि में 
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नहीं आना पड़ता। यह जीवात्मा को सर्वोच्चावस्था है जिसमें मन, बुद्धि और अहंकार 
सब कुछ लीन हो जाता है। तिराला के काव्य में इस अवस्था के सूचक पर्याप्त 
संकेत मिलते हैं। उतका कथन है-- 

“मन, बुद्धि और अ्रहुंकार का लय प्रलय है ।” (परिमल, पृ० २२७) 
मुक्तावस्था में जीवात्मा के मन, बुद्धि और अहंकार का नाश हो जाता है, तब मन 
संकल्प-विकल्पों में नहीं उलभता, बुद्धि विभाजन और द्वंत के खेल को त्याग देती है, 
अहंकार संकीर्णशाता को त्याग कर विराट्‌ रूप धारण कर लेता है तथा सब्विदानन्दी 
स्वरूप में प्रतिष्ठित हो जाता है-- 

“पार कर रेखा जब सम्रष्टि श्रहंकार की 
चढ़ता हैं सप्तम सोपान पर, 
प्रलय तभी होता है 
मिलता वह अपने सच्चिदानन्द रूप से ।/ (चही; पु० २२९) 
सच्चिदानन्दी रूप को प्राप्त करके फिर आवागमन के चक्र से परे हो जाता है, फिर 
लौट कर नहीं आता--'स तु तत्पदमाप्नोति यस्माद्‌ भूयो नजायते ।” मिराला भी 
यही कहते हैं--- 
“मुबंत जो हो जाता हूँ 
फिर नहीं वह लोटता ।॥'! (बही, पु० २२९) 
मुक्ति के सम्बन्ध में विवेकातन्द जी ने कहा है--''कि तब सुम जन्म के अतीत हो 
गए, अतएव तुम मृत्यु के भी पार जा चुके । तब तुम्हारा सुख भी दूर हो गया, 
अतएव तुम दु:ख से भी अलग हो गए । उसी समय तुम सर्चातीत, अव्यक्त, अविनाशी 
आनन्द के अधिकारी हुए। यहाँ जिसे हम सुख और कल्याण कहते है वह उसी 
अनन्त आनन्द का कण-मात्र है। वही अनन्त आनन्द हमारा लक्ष्य है ।* 
सोक्ष का साधन--मोक्ष मानव-जीवन का साध्य है, यह तथ्य आये-संस्कृति 
की दृष्टि से निविवाद है। पर इस साध्य की सिद्धि कैसे हो । इस लक्ष्य की सिद्धि 
के लिए वेदिक दर्शन में कमें, ज्ञान और भक्ति (उपासना) के समन्वित रूप का 
साधना को दृष्टि से उल्लेख है । जब तक चित्त जुद्ध न हो, सद्‌ ज्ञान का उदय 
नहीं हो सकता । और जब तक वास्तविकता का ज्ञान न हो, उस पर न चिन्तन हो 
कता है न भक्ति और न प्रेम-भाव ही जागृत हो सकता है और न योग की साधना 
ही सघ सकती है । ज्ञान के लिए चित्त की निर्मेशता, मन की पविन्नता अपेक्षित हे 
और चित्त की ,निर्मलता आधारित है---निष्काम कर्य-योग पर | अंततः स्पष्ट है कि 
परम तत्व की भ्राप्ति के लिए ज्ञान जितना अपेक्षित है उतना ही कर्म भी और उतनी 
ही उपासना भी । कर्म, ज्ञान और भक्ति (उपासना) ये सभी साधन समन्वित रूप से 
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आत्म-ज्ञात के लिए बेद और उपनिषदों में आवश्यक कहे गए हैं। यजुबवेद में कोरे 
कर्म को अन्धकार में ले जाने वाला कहा गया है और इसी प्रकार कर्म-विहीव शात 
भी अनुपयोगी कहा गया है। जिसका उल्लेख पीछे आ चुका है।' दोतों का 
समस्वित रूप ही तत्व-दर्शन में सहायक सिद्ध होता है।* श्वे० उ० में कर्म 
४ 3 कर्म ), उपासना और ज्ञान तीनों साधनों की अनिवार्यता पर प्रकाश डाला 
गया है। 
/श्ारक्य कर्माणि गुणान्वितानि भावांइच सर्वास्वितियोजयेद्ः । 
तेषामभाषे क्ृतकर्मनाशः कर्मक्षये याति स तत्त्वतोडन्यः ॥ (श्वे० ६,४) 
भ्रादि: स संयोग निमित्तहेतुः परस्त्रिकालादकलो5पि दृष्टः। 
ते विध्वरूप भवभूतमीड्यं देव स्वचित्तस्थमुपास्थ पूर्वम्‌ ॥ (इबे० ६ ५) 
स वृक्ष कालाकृतिभिः परोषत्यों यस्मात्प्रपंचः परिवतंतेः्यम्‌ । 
घर्माचहूं पापनुदं भगेश ज्ञात्वात्मस्थममृ्तं विश्वधाम ॥“ (इवे० ६, ६ ) 
इन श्रुतियों में प्रथम में “कर्म', द्वितीय में 'उपासना', और तृतीय में 'शान' का 
प्रतिपादन हुआ है। स्वयं रामकृष्ण देव ने आत्म-साक्षात्कार में कर्म, ज्ञान, भक्ति, 
उपासना, योग सभी साधनाओं की उपयोगिता का प्रत्यक्ष अनुभव किया था । विराला 
भी मोक्ष-प्राप्ति के लिए सभी साधनों के समन्वय की वात कहते हैं-- 

“अवित - योग - कर्म - ज्ञान एक ही हैं, 

यह्मपि श्रधिकारियों के निकट भिन्‍त दीखते हैं ।” (परिमल, २३०) 
सभी साधनों को एक मानते हुए और सब की उपयोगिता स्वीकार करते हुए भी 
निराला की दार्शनिकता ज्ञानी सन्‍्तों की भाँति निवृत्ति-मुखी न होकर भ्रवृत्तिन्मुखी 
है, क्योंकि उन्होंने मुक्ति के स्थान पर भक्ति का आवाहन किया है। यही कारण है 
कि निराला भाता था आदिशक्ति के प्रति समर्पण की भावना से प्रेरित होकर 
कहते हैं कि जिस प्रकार सलिल-अवाह में बहता हुआ गृहहीन, लक्ष्यहीन, यन्त्र-तुल्य 
शैवाल-जाल परमात्मा की प्रेममयी प्रेरणा से अन्त में असीम महासागर में मिल 
जाता है उसी प्रकार-.. 

“मैं भी त्यों त्याग कर सुखाशाएँ-- 

घर--हार---, धन--जन, 

बहता हूं माता के चरणामृत-सागर में, 

मुक्ति नहीं जानता मैं, भक्ति रहे, काफी है ।” (वही, पृ० २२०) 
निराला श्रानन्‍दमय बन जाने की अपेक्षा आन्त्द का पाना अधिक प्रेयस्कर समभते 
हैं, इसीलिए मोक्ष के स्थान पर ईश्वर से भक्ति की ही कामना करते हैं--- 


“कामना रहे तो एक 
भक्ति की बनी रहे ।” (वही, २२१) 
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भवित द्वैत-भाव पर आधारित है और हूं त-भाव को उपनिषदों में भ्रम कहा है। 
क्षुत्ियों का कथन है “नेह नावास्ति किचन । मृत्यो: मृत्युमाप्नोति य इह नानेव 
पश्यति ।” इसमें नानात्व कुछ भी नहीं है जो इसमें नाना के समान देखता है वह 
मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त होता है । अथवा 'एक्मेबाद्वितीयमस्ति” मंत्र भी इसी 
तथ्य को प्रमाणित करता हैं (छ० उ० ६, २, १) | तिराला भी इसका समर्थन 
करते हैं--- 
“एक ही है, इसरा नहीं है कुछ 
दे त-भाव हो [है क्रम ।! (परिसल, पृ० २३०) 

पर यह भी सत्य है कि तिश्रम होने के लिए भ्रम में से ही होकर मार्ग जाता है, 
श्रद्ेतत की अनुभूति के लिए आरंभ में द्वत-भाव भी आवश्यक है | द्वुत-भाव न हो 
तो विरह-मिलन की श्रनुभृति क॑से संभव हो सकती है, जिज्ञासा का प्रश्न कैसे उठ 
सकता है। हां, है त ही सब कुछ नहीं है, यह यात्रा का आरम्भ है और समाप्ति होती 
है अद्वत पर। महादेवी ने इस विषय पर प्रकाश डालते हुए कहा है---““रहस्य- 
भावना के लिए द्वत की स्थिति भी आवश्यक है और अद्वत का आभास भी, 
क्योंकि एक के श्रभाव में बिरह की अनुभूति असंभव हो जाती है और दूसरे के बिना 
मिलन की इच्छा आधार खो देती है ।””* यद्यपि निराला के काव्य में विरह की दशा 
का वर्णोन विरल ही है तदपि भक्ति के लिए द्वत-भाव अपेक्षित है। स्वयं निराला" 
कहते हैं-- 

“तो भी प्रिये, 

भ्रम फे हो भीतर से 

अ्रम के पार जाना है ।” (वही, पुृ० २३०) 
इसीलिए मनुष्य के हृदय की गति जानने वाले द्रष्टा ऋषि-मुनियों ने दत-भाव पर 
आधारित भक्ति की भावना को ही भावुकों के लिए उचित समभकर उसका प्रति-- 
पादन किया था तथा प्रेम के पिपासुओं को सेवाजन्य प्रेम का, जो श्रति पवित्र है 
उपदेश दिया था । 

“मुनियों ने मनुष्यों के मत की गति 

सोच ली थी पहले ही 

इसलिए हवं त-भाव-भावुकों में 

भक्ति की भावना भरी-.. 

प्रेम के पिपासुओों को 

सेवाजन्य प्रेम का 

जो अति ही पवित्र है 


उपदेश दिया ।? (परिमल, पूृ० २३० ) 
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निराला कर्म-योग को प्रेम शब्द द्वारा अभिव्यक्त करते हैं और उसे सेवा-जन्य 
जम की अभिधा देते हैं । इस प्रेम के सम्बन्ध में निराला कहते हैं--- 
“प्रेम का पयोधि तो उमभड़ता है 
सदा हो निस्सीस भू पर 
प्रेम की महोभि-साला तोड़ देती क्षुद्र ठाठ, 
जिसमें संसारियों के सारे क्षुद्र मनोवेग 
तृरा सम बह जाते हैं |” (वही, पृ० २१५) 
जम का ऐसा व्यापक रूप सम्पूर्ण प्राणी-मात्र के प्रति समानता का भाव दृढ़बद्ध करने 
के बाद जागृत होता है, जिस प्रेम-पयोधि में समस्त संसारिक विषय तिनके की भाँति 
बह जाते हैं । यह प्रेम वस्तुतः लोक-सेवा का प्रेरक है । इससे चित्त की शुद्धि होती है 
और निर्मल चित्त में ही प्रेम का अंकुर उगता है। यदि चित्त भिर्मल नहीं तो वह 
'प्रेम व्यर्थ है, क्योंकि वासनात्मक प्रेम मनुष्य को पशुता की ओर धकेल देता है। (१० 
२३१) 
बेंदों में तो कर्म को प्रतिष्ठा मिली ही है, उपनिषदों में भी उसका समर्थन 
“किया गया है। ऊपर जिस प्रेम की चर्चा हुई है वह साधक को कर्मयोग की ओर 
अवृत्त करता है। इसी आधार पर निराला लोक-सेवा को मोक्ष की अपेक्षा अधिक 
महत्त्व देते हैं । अपने किसी दुःखी भाई के प्रति समवेदना और सहानुभूति प्रदर्शित 
'करने के कारण यदि निराला का अधिवास (मोक्ष) छूटता है तो उन्हें इसकी चिन्ता 
'नहीं--- ४ 
“देखा दुखी एक निज भाई 
दुख की छाया पड़ी हृदय में मेरे 
झट उमड़ बेदना शआराई, 
उसके निकठ गया मैं धाय, 
लगाया उसे गले से हाय | 
>< >< >< 
उसकी श्रथ्ु भरी श्राँखों पर मेरे करणांचल का रपरईश, 
करता मेरी प्रगति श्रनन्‍्त किन्तु तो भी है नहीं विमर्प । 
><्‌ >< 2 
छदता है यद्यपि श्रधिवास 
किन्तु फिर भी न मुझे कुछ नांस ।” (वही, पृ० ११८) 
“निराला की इन पंक्तियों में इनका मानवतावादी और लांकोन्मुखी दृष्टिकोर स्पष्ट 
'प्रतिबिम्बित होता है। यहाँ भी निराला अध्यात्म की उस विचारधारा का समन 
नहीं करते हैं जो बुद्ध और शंकर के बाद कर्मो के संन्यास पर ग्राधारित है। वे तो 
बेद की उस कर्म-पद्धति के पथ का अनुसरण करते हैं जो शताधिक वर्प-पम्नत्त स्वस्थ 
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रहकर कर्म करने का उपदेश देती है--“कुर्व॑ ्नेवेह कर्मारिण जिजिविपेच्छत्‌ “समा: ।* 
उनका समस्त जीवन एक कर्मठ-योधा का जीवन रहा है जिसने व्यावहारिक क्षेत्र में 
"रोगियों की परिचर्या भी की है और अ्रकाल-पीड़ितों के लिए सहयोग भी दिया है । 
उनकी समवेदता और सहानुभूति इस सीमा तक बढ़ जाती है कि नया से नया तन 
का वस्त्र भी किसी विपन्न की विपदा को दूर करने के लिए निस्संकोच भाव से दे 
दिया जाता है। उनकी आध्यात्मिकता लौकिकता से विमुख होकर कल्पना के करोड़ 
में नहीं पलती प्रत्युत जीवन में खुलकर भाग लेती है। इस दृष्टि से देखने पर 
निराला केवल अध्यात्मवादी दर्शन के पुरस्कर्ता ही नहीं हैं, वरन्‌ वे अशेष मानवता- 


चादी भूमिकाओं पर गए हैं ।!* उतकी अनामिका की सेवा-प्रारंभ कविता भी इसी 
तथ्य को प्रमाणित करती है। 


इस प्रकार निराला ने कर्म, ज्ञान, भक्ति, योग आदि से सम्बन्धित सभी भूमि- 
काझ्नों पर संचरण किया है और उन सबका समन्वित रूप ही उन्हें श्रभीष्ठ है । उनका 


यह ज्ञान, कर्म, भक्ति-सम्बन्धी दृष्टिकोश भारतीय वेदान्त (उपनिपदों) की शिक्षा 
के भ्रतिशय अनुरूप है । 


कर्म का सिद्धान्त--वैदिक-दरशशंत के अवुसार जीवात्मा नित्य, शाश्वत भौर 
अविनाशी तत्व है। . भौतिक तत्वों से निर्मित शरीर के क्षीर हो जाने पर श्रात्मा 
जीर्ण और नष्ट नहीं होती ।* अत: मृत्यु जीवन का अन्त नहीं प्रत्युत नव-जीवन में 
अविष्ट होने का सिह-द्वार है । जीवन की अ्रविरल धारा न जाने कब से सतत प्रवहमान 
होती हुई निरन्तर-बृद्धि को प्राप्त होती जा रही है, मृत्यु तो बीच में सोपान-मात्र है। 
जब जीव देह के साथ मरता नहीं तव फिर वह जाता कहाँ है ? श्रुतियाँ इसका उत्तर 
देती हैं कि वह अपने द्वारा किए गए कर्मों के अनुसार विभिन्‍न योनियों में जन्म लेती है। 
जीवात्मा का वर्तमान स्वरूप वैदिक-दर्शन के अनुसार पूर्व-जन्म के कर्मो के श्रनुरूप है 
और उसका भावी जीवन वर्तमान जन्म में किए गए कर्मो द्वारा निश्चित होता है । साथ 
ही क्रियमाण कर्मो का फल अवश्य॑भावी है, उनके फलों को भोगे बिना वह बच नहीं 
सकता । किए गए कर्म, जिनका फल भोगना श्रभी शेप है, उस कर्मे-समूह्‌ को “भाग्य! 
वा 'आरव्ध' भ्रथवा 'अदृप्ट' कहा गया है। कर्मच्राद का यह विधान वैदिक-ऋत 
हा ही नैतिक रूप है जो प्राकृतिक जगत्‌ की भाँति सामाजिक जगत्‌ में नियम-बद्धता 
और व्यवस्था बनाए रखता है । जिस पर पीछे दशन और “प्रसादजी' से सम्बन्धित 
भकरण में यथास्थान प्रकाश डाल आए हैं । वेदिक-श्षुतियाँ उपरोक्त कथत का समर्थन 
फरती हैं। बृह० उ० का कथन है कि--“वह जैसा कर्म करने वाला और जैसे 
आचरण वाला होता है, वैसा ही हो जाता है! शुभ कर्म करने वाला शुभ होता है। 


स्परर  3 3 , 
१. यजुवेंद, ४०, २। 

सर नन्ददुलारे वाजपेयी : कवि निराला, पु० १७४८ । 
४ इं०, कठ० उ० २,१८। 


र्श्८ छायावाद और वेदिक-दर्शत' 
और पापकर्मा पापी“ (वह) जैसा कमे करता है, वैसा ही फल प्राप्त करता है (१ 
कठोपनिषद्‌ में भी स्पष्ट कहा है-- 
“योतिमस्ये प्रपच्चन्ते शरीरत्वाय देहिनः। स्थाणुमन्येडनुसंबन्ति यथा कम का 
३,२/७ 
(जिसका जैसा कर्म होता है ग्रथवा जिसकी जैसी भावना होती है उन्हीं के अनुसार 
कितने ही जीवात्मा तो नाता प्रकार की जंगमयोत्ियों को और कितने ही स्थावरू 
भाव का अनुसरण करते हैं।) निराला भी बैदिक कर्म-पिद्धान्त में विश्वास रखते है 
वे कहते हैं-- 
“में प्रातः पर्यटनार्थ चला 
लौटा, श्रा पुल पर खड़ा हुआ । 
सोचा--“विश्व का नियम तिइचल 
जो जेंसा उसको वैसा फल 
देती यह प्रकृति स्वर्य सदया 
सोचने को तन कुछ रहा नया ।” (अ्रनामिका, पृ० २३) 
जीवन के मुलवद्ध और दृढ़ संस्कार, जो कर्मों का ही सुद्ष्मरूप हैं, नवीन संसार के 
जनक बलते हैं। इन्हीं के द्वारा विश्व की अचलता में प्रएणणों का स्पत्दन प्रारंभ होता 
है। प्रकृति के गुखों से प्रेरित होते के कारण जीवात्मा कम में संयुक्त होता है। पर 
श्रहंकार से विमोहित होने के कारण कर्मों का कर्त्ता अपने-पाप को मात्र बैठता हैं। 
बस ये ही सकाम कर्म उसके आगामी जीवन के लिए सामग्री तैयार कर देते हैं। 
इन्हीं के कारण उत्थान और पतन भी दृष्टिगोचर होते हैं, इन्हीं के कारण पी 
प्रकार की सुकृतियों (दया, हर्ष, सुख, ज्ञान) और विक्वृतियों (भय, ऋध, अमित 
दुःख, तृष्णा, भ्रज्ञान) से सम्पृक्त रहते के कारण चंचल और अ्रस्थिर रहता है। 
स्पष्टतः कर्म का चक्र ही संसार का प्रवर्तन कर रहा है। (पर्रिमल, पृ० १०६) ! 
सातवेक्य की अ्रनुभूति--पहले ही कहा जा चुका है कि अरद्व तवाद के सिद्धांत 
से अ्रभावित निराला सामाजिक धरातल पर मालव-मानव की एकता और समा 
में विश्वास रखते हैं। जब सभी में वही आ्रात्म-तत्व व्याप्त है तो फिर भेदभाव को, 
धुणा-द्वेष किससे । सव उसके अपले ही रूप हैं। देश और काल की कृत्रिम सीमाए 
भी मानव-मानव की समानता में व्याधात उत्पन्न नहीं कर सकतीं, ऐसा निराला का 
विश्वास है । वे इसी विश्वास के बल पर कहते हैं--- 
“मानव सात से नहीं भिन्न 
निश्चय; हो श्वेत कृष्ण अथवा 
वह नहों क्लिन्नः 
भेद कर पंक 
निकलता कमल जो मानव का 
बह निष्कलंक, 
हो कोई सर ।” (झनामिका, पु० १९) 





१. बूह० उ० ४,४,५ 
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भानवैक्य के उद्घोषक निराला की उपरोक्त पंक्तियों पर पश्चिम की भानवतावादी 
दृष्टि का प्रभाव ढूँढना व्यर्थ है। उनका यह दृष्टिकोण शुद्ध वेदान्तिक अ्रध्यात्मवाद 
पर आधारित है, जहाँ जीव और ब्रह्म तथा जीव और जीव में कोई तात्विक भेद 
नहीं माना गया है। 'अनामिका” की 'प्रकाश' कविता में निराला ने इसी आधार पर 
प्रकारान्तर से उल्लेख करते हुए स्पष्ट कहा है कि जिसे चेतन का आभास है वहु क्या 
कभी किसी को दस देख सकता है ? कदापि नहीं । (प्ृ० १८६) निराला यहाँ 
मानव को दास बताकर उसके नैतिक शोपणा की प्रवृत्ति को प्रश्नय नहीं देते, वे सब 
की स्वतन्त्रता और समानता का समर्थन करते हैं। उत्तका यह दृष्टिकोश वेदांत की 
आत्मवादी विचार-धारा पर प्रतिष्ठित है । 

गौति काव्य---निराला एक शोर मुक्त छन्द के पुरस्कर्ता हैं जिसमें उन्होंने 
तुकान्त, अतुकान्त सभी प्रकार की रचनाएँ लिखी है, तो दूसरी ओर वे विद्यापति, 
सूर, मीरा आरादि श्रेष्ठ गीतकारों की श्रेणी में भी आते है । उनकी गीतिका के गौत्‌ 
कविता-कामिनी के कण्ठ में पड़ी हुई गीतों की किसी भी सुन्दर प्रसून माला से कम 
सुन्दर नहीं हैं । ये सभी गीत परिष्कृत, स्वस्थ और पुष्ट मस्तिष्क की उपज हैं। इन 
गीतों में बुद्धि, राग और कल्पना-तीनों तत्वों का समुचित समावेश है। काव्य भौर 
संगीत का ब्रदभुत सम्मिश्रण इन गीतों की विशेषता है। दश्शेन और सोन्‍्दर्यानुभूति 
का जैसा सुन्दर उन्मेष इन गीतों में है, वैसा अन्यत्र कम ही देखने को मिलता है। 
उनका वेदांत दर्शन अनुभूति का विषय बन कर आया है और उनकी मधुर प्रौढ कल्प- 
नाएं पति-परायण-पत्नी की भाँति भावों की अनुवत्तिका होकर व्यक्त हुई है। उनके 
चित्रों में इतना अधिक प्रकाश है. कि पाठक का हृदय उनकी श्राभा से चमत्कृत हुए 
बिना नहीं रहता । परोक्ष की रहस्पानुभूति तो उनके समस्त गीतों में भ्रन्तःसलिला 


भाँति सर्वत्र प्रवाहित रही है। श्ुंगार के मोहक चित्र भी रहस्य के झाकपक रंग्रों 
से रंग कर ही अभिव्यक्ति पा सके हैं। 


सभी रहस्यवादी कवियों व सनन्‍्तों की रचनाओं का मुख्य श्राघार सृष्टि का 

पृजक सद्रूप ब्रह्म ही रहा है, पर जब वह काज्य के घरातल पर अनुभूति का विषय 
चतकर आता है तब साहित्य में रहस्यवादी काव्य की प्रतिष्ठा होती हैं । तब दाशं- 
'निक विचार बूद्धि की अ्रपेक्षा मानस से सम्पृक्त होकर निःसृत होते हैं । हमें निराला 
'की गीतिका का इसी भूमिका पर अध्ययन करना है। निराला के प्रारम्भिक काव्य 
की विवेचना करते समय हम वैदिक-दरशन की सापेक्षता में उत्तको अध्यात्म और 
रहस्प-भावना-सम्बन्धी प्रवृत्तियों का अध्ययत कर आए हैं | वहाँ यह वात स्पष्ट्तः 
दिखा आए हैं कि निराला अध्याल्मदादी हैं और उन्तका अध्यात्मवाद उपनिषदों की 
अहतत-भावना और उससे जुड़ी-मिली अनेक मान्यताओं पर आधारित है । उनका 
शीति-काज्य भी उसो परम्परा को आगे बढ़ाता है । अन्तर यदि कुछ देखने को मिलता 
है तो वह इतना ही कि गीतिका में श्राकर उनकी आ्राध्यात्मिकता की यत्किचित 
_..तौड्धिक शुष्कता हृदय का संयोग पाकर रस-सिक्त हो गई है, साथ ही अभिव्यंजना को 
मघुरता और कोमलता से समाविष्ट है । 


33. छायाबाद और वेदिक-दर्शन 
कामना प्रकट नहीं करते । वे तो उस किरण के इच्छुक हैं जो शुद्ध और पवित्र है। 
स्वर्य निराला इस आत्म-तत्व को ज्योतिर्मय कह ही भ्ाए हैं, वे इसी तत्व की प्राप्ति 
की कामना करते हैं । 

जगत्‌--वैदिक-दर्शन के अनुसार यह चराचर जगत्‌ परम तत्व से उद्भुत है 
और उसी पर आाश्वित्त भी है। वह परमतत्व सभी पदार्थों में व्याप्त है--ऐसा भी 
कहा गया है। पर जगत का बाह्य रूप जीवात्मा की दृष्ठि को जगत के पढे के पीछे 
छिपे परमतत्व तक पहुँचने में बाधा उत्पन्न करता है। यह अपने बाह्य-सौन्दय॑ से 
जीव की अविद्या माया-मयरूप में उल्लकाएं रखता है । इस प्रकार जगतु के सम्बन्ध 
में उपनिषदों में दो दृष्टिकोण आए हैं--(१ ) जगत की सभी वस्तुएँ उसी का 
परित्य देती हैं, क्योंकि सभी रूपों में वही अरूप समाया हुआ है। इसलिए यह 
जगत्‌ सत्य है। (२) जगत्‌ की सभी वस्तुएँ अपने मोहक रूप से जीवात्मा को भ्रम 
में डालकर अमित करती हैं इसलिए जगत अममय, मायामय और अविद्या-मय 
कहा गया है। पहली दृष्टि भावात्मक है और दूसरी दृष्टि ज्ञानात्मक। दीवों 
दृष्टिकोशों का अपनी-अ्रपत्ती दृष्टि से विशेष महत्त्व है। जगतृ-सम्बस्धों थे दोनों 
ही दृष्टियाँ उपनिषद्‌-सम्मत हैं। राम क्ृष्णदेव ने भी जगत को दोनों दृष्टिकोणों 
से देखा है । एक स्थल पर वे कहते हैं---''ब्रह्म सत्य है, जगत मिथ्या है ।”* एक ग्रन्‍्य । 
स्थल पर वे कहते हैं-..''मैं नित्यता और लीजा दोनों झानता हैं, संत्ञार को माया 
कहकर मैं उसका अस्तित्व लोप नहीं करता ।””* प्रथम दृष्टिकोश के अनुसार जगत्‌ 
जीवात्मा को अपने रूप-रंग के जाल में फंसाए रखता है, द्वेत भाव उत्पन्‍्त करता हैं, 
स्वार्थ और अहंकार के बोज अंकुरित करता है, उसका अ्रविद्यामय स्वरूप जीव को 
परमात्मा के दर्शंत करने में बाघा उपस्थित करता है, इस दृष्टि से उसे मिथ्या कहा 
गया है। दूसरे दृष्टिकोर के अनुसार वह तत्व सबमें समाया हुआ है, सभी में उत् 
अरब का श्राभास मिलता है, भ्रत: उसे साया कह कर उसके अस्तित्व का लोप नहीं 


'किया गया । के 
निराला ने भी जग्त्‌ को इन दोनों दृष्ठि-विन्दुओं से देखा है और उन दोनों 


दृष्टिकोरां के अनुरूप उनके काव्य में अ्रभिव्यक्तियाँ हुई हैं। जहाँ वे ज्ञानात्मक 
दृष्टिकोण से जगत्‌ के सम्बन्ध में चिन्तन करते हैं तो उसे घोखा कहते हैं--- 

“रे, कुछ न हुआ, तो क्‍या ? 

जग धोका, त्तो रो क्‍या ? 

सब छाया से छाया 

नभ नीला दिखलाया, (वही, पृ० ४४) 

च्यर्य हुआ जीवन यह भार, 


१. श्रीरामकृष्णवचनामृत्त, भाग १, पृष्ठ ३४ | 
२. वही, भाग र, पृष्ठ ४४ । 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शोत का प्रभाव 


३२७३ 
देखो संसार, चस्तु 
वस्तुतः खसार, 
अम में जो दिया, ज्ञान में ले लो तुम गिन गिन ।* 


(वही, पृ० ५६) 
यहाँ शंकर के जगत-सम्वन्धी दृष्टिकोण का प्रभाव भी देखा जा सकता है ॥। पर 
जब वे भावात्मक दृष्टिकोश से जगत्‌ पर दृष्टि-निक्षेप करते हैं तो उन्हें प्रकृति भें 
उसी अपरोक्ष की झाँकी देखने को सिलती है--- 
"रहो श्राज सन में, 
वह शोभा जो देखी थी वन में ६ 
उमड़े ऊपर नव घन, घूम-घूम श्रम्बर, 
नीचे लहराता वन, हरित इयाम सागर, 
भर >< »< 
गीत-मुखर तुम नव-स्वर विद्यू त ज्यों घन सें ।/' 
(बही, पृ० १०१) 
“गाने दो प्रिय, मुझे भूल कर अपना अपना पन-अपार जग सुन्दर” (पृ० १३) में भा 
कवि इस चराचर जगत्‌ में उसी भ्ररूप की छाया देखता है। 
बह्म का निवास: हृदय-गुहा--उपनिषदों में परम-तत्त्व का निवास कहीं अन्यत्र 
न बताकर हृदय-गुहा में बताया है---आ्रात्मा गरुहायाँ निहितोब्स्यजन्तो: ।* निराला 
ने इस तथ्य को निम्त प्रकार से कहा है--- 
“पास ही रे हीरे की खान 
खोजता कहाँ भ्रौर नादान ? 
फहीं भी नहीं सत्य का रूप, 
अरणिल जग एक अंघ-तस-कूप, 
ऊमभि-धघूर्णित रे, भृत्यु महान्‌ 
खोजता कहाँ यहाँ चादान ! ?” (वही, पु० २७) 
हीरे की खान अर्थात्‌ परमत्तत्व का वास-स्थान समीप ही है, वह मनुष्य की हृदय-गुहा 
में रहता है। मूर्ख अज्ञानी उसे इस मृत्यु का ग्रास बन 


रे प्मृत्यु जाने वाले श्रविद्यामय संसार 
में खोजता फिरता है। पर वह यहाँ कहाँ । कबीर ने भी यही कहा था--'कस्तूरी 


कुण्डल वसै भृग दूंढ़े वन माँहि ।” इस प्रपंच का समस्त विस्तार भनुष्य में निहित 
आत्म-तत्व द्वारा ही तो सम्पन्न हो रहा है | श्रतः निराला कहते हैं--. 

“तुझी में सकल सृुष्ठि को ज्ञान 

खोजता और कहाँ नादान। (वहो, पु० २८) 
पर उसे बाहर ढूँढने के प्रयत्त में वह 'अविद्या' से अस्त हो जाता है ओर फिर अपने 





२. एवे० छ० ३,२० । 
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ही द्वारा निर्मित माया-जाल में ऐसा उलभ जाता है कि उससे निकलने के लिए 
विह्नल होकर सहायतार्थ किसी अन्य को पुकारता है। वह उस सत्य को भूल जाता 
है कि संसार का सारा आदान-अ्रदाव इसी हृदयस्थ आत्म-तत्व की सत्ता से सम्पत्न 
हो रहा है फलतः कष्ट भोगता है (पृ० २८) । वस्तुत: आत्म-तत्व अमल और अपार 
है । वह एक ऐसी स्पर्श-मण्ि है जिसका जड़ से सम्पर्क होने पर रूपात्मक संसार का 
प्रसार होने लगता है, वह व्यष्टि में सकल सृष्टि के रूप में विद्यमान है, उसे अ्रत्यत्र 
खोजने की आवश्यकता ही नहीं-- 2 ः ः 

“स्पश-मरिप तू ही, अमल, अपार 

रूप का फंला पारावार, 

व्यष्टि में सकल सृष्टि का सार 

८ ८ ञ्रट्‌ 

खोजता कहाँ उसे नादान । (वही, पृ० २९) 
'लखोगे, उर-कुंज में निज कंज पर निर्भार' (वही, पृ० ४८) में भी निराला ने इसी 
तथ्य को व्यक्त किया है । 

हँत में भ्रद्े त-- वैदिक-तत्व-चिन्तन के अनुसार परमतत्व एक ही है श्रौर 
वही सब में ओत-प्रोत है । उसी की सत्ता से सब सत्तावान हैं | वह परमतत्व श्रद्वितीय 
है + थह बांत पीछे श्रुतियों का प्रमाण देकर कह आए हैं अ्रतः यहाँ उसकी पुनरादृत्ति 
की आवश्यकता नहीं है ।' निराला उपरोक्त वैदिक-चिन्तन से शत-प्रतिंशत सहमंत' हैं 
प्रनेक में एक की व्याप्ति का भ्रति सुन्दर उल्लेख निराल। के निम्न गीत में मिलता है-- 
:४' * :“ ' “जग का एक देखा तार । हल डे 

कण्ठ श्रगरियत, देह सप्तक, 

मधुर स्‍्वर॒ झंकार। 

बहु सुमन, बहु रंग निर्मित एक सुन्दर हार, 

एक ही कर से गुंथा उर एक झोभो-भार । 

गंध-शतत प्ररविन्द-नन्दन विद्वव-वन्दन सार, 

झखिल उर-रंजन निरंजन एक श्रनिल उदार । 

सतत सत्य, श्रनादि निर्मेल सकल-सुख-विस्तार, 

अयुत श्रंघरों में सुसंचित एक किचित प्यार । 

तत्त्व-नभ-तम में सकल भ्रम होप, अ्रम-निस्तार । 

श्रलक-सण्डल में यथा मुख-चन्द्र निरलंकार ।” (वही, पृ० २४) 
समस्त संसार की वन्दना का सार, सभी के अन्तर में रमरा करने वाला, वायु की 
भाँति उदार और ब्रशहीन, ब्रह्म, जो श्र्‌ तियों में सतत सत्य, अ्रनादि, निर्मल श्रार्दि 
लक्षणों से श्रभिहित किया गया है, एक ऐसा सूत्र है जो समस्त भूतों को एक तारतम्य 
में वाँधे हुए है, जिसकी विद्यमानता से अगशण्ित कण्ठों से मथुर स्वर भंकृत हो रहा 
है। सम्पूर्ण है त उसी एक अडिितीय के ग्रस्तित्व से ही सत्तावान होकर विभिन्‍व रूप, 


निराला के काव्य पर वैदिक दशव का प्रभाव २७५ 
रंग और आकार ग्रहरा किए हुए। गीता में भी श्रीकृष्ण ने यही कहा है--- 
; “मत्त: परतरं नॉन्यपत्किंविदस्ति धंजय । 
सयि सर्वमिदं प्रोतं सूत्रे सरिशणणा इव ॥ (७,७) 
हे धनंजय ! मेरे सिवाय किचिन्मात्र भी दूसरी वस्तु नहीं है, यह सम्पूर्णा जगत्‌ सूत्र 
में सूत्र के मण्ियों के सदृश मुभमें गूँथा हुआ है । यही वात निराला ने परिमल 
की 'कर' कविता की प्रारम्भिक पंक्तियों में भी व्यक्त की है 
रहस्प-भाववा--रहस्य-मावना का आरम्भ दँँत से होता है और उसकी चरम 
परिणति भअ्रद्वत में होती है। ब्नहम की सत्ता में विश्वास रहस्य-सावना का प्रथम 
चरणा है। जिज्ञासा, उत्सुकता, विरह-मिलन की सतरंगी अनुभूतियाँ रहस्थ-भावना 
के आगे के चरण हैं जिसमें प्रभु के प्रति विनय, निवेदन, आत्म-समपेश और उपालम्भ 
आदि से सम्बन्धित अभिव्यक्तियों का भी समात महत्त्व है। आत्मा के परमात्मा के 
प्रति प्रण॒य-निवेदन में न्यूनाधिक रूप से उपरोक्त सभी दशाएँ आर जाती हैं । 
निराला छाया-युग के प्रमुख रहस्यवादियों भें अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं 
उनके रहस्य-काव्य में श्रास्था, मिलन, शआ्रात्मानुभूति' और समर्पण चित्र जितने अ्रधिक 
मिलेंगे उतने जिज्ञासा और विरह्‌ के नहीं । इसका मुख्य कारण यह है कि निराला 
से अ्पती काव्य-साथना की श्रीगणेश ही श्रद्व॑त के परिवेश में किया था जहाँ आत्मा- 
परमात्मा की एकता पर आरम्भ से ही बल दिया जाता है। ऐसी स्थिति में ब्रह्म की 
सत्ता में संशय और जिज्ञासा के लिए स्थान होता ही नहीं । तदपि रहस्य से सम्बन्धित 
उपरोक्त सभी स्थितियाँ उनके काव्य में विद्यमान हैं । 
परमसत्ता सें-विश्वास-+कठोपनिपद्‌ '६४१२ में कहा है “कि वह परमसत्ता अवश्य 
है! इस प्रकार कहने वाले के अ्रतिरिक्त दूसरे को प्राप्त नहीं हो सकता । “लैब वाचा 
न मनसा प्राप्तूं शक्यो न चक्षुपा, अस्तीतिश्रुबतोज्न्यत्र कथं तदुपलम्थते ।!” वह 
आस्तिकता और प्रगाढ आस्था से ही उपलब्ध होता है। निराला प्रारम्भ से ही उस 
पर-सत्ता पर प्रगाढ श्रास्था रखते हैं। गीतिका की निम्न पंक्तियाँ उस सत्ता पर 
उनकी निष्ठा के भाव को द्योतित करती हैं--. 
। * '*लिखती सब, कहते, 
><' 3) का 
होते ' यदि तुम नहीं 
लिखती में क्‍यों कहो?” (चही, पृ० २३) 
वे को यहाँ तक विश्वास है कि उसकी समस्त क्रियाओं का प्रेरक तत्व भी बही है-- 
“में लिखती या, बहती 
ज्नोत पर तुम्हारे, हो रहती (वही) 
की कवियों को छोड़कर हिन्दी के सभी रहस्यवादी कवियों ने अपनी आत्म को 
गी-हप में ही स्वीकार किया है । कवीर आदि सन्त-कवियों ने तो अपने को स्पष्टल: 
पम की वहुरिया' कहकर आत्मा के स्त्रीत्त को स्वीकार किया है। मीरा और 


८ 
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महादेवी झ्रादि कवयित्रियाँ तो सौभाग्य से नारियाँ हैं ही, श्रत: उनका अ्रपनी श्रात्मा 
का परमात्मा के प्रति आत्म-समर्पए सहज और स्वाभाविक था। पर कब्रीर, प्रसाद, 
निराला आ्रादि पुरुष कवियों द्वारा आरात्मा को स्त्री-रूप में ग्रहण करना एक विशिष्ट 
बात है। पर आत्मा को नारी-रूप में चित्रित करते का भी वैदिक-आधार है अथर्व- 
वेद १०,८,२६ में उसे स्पष्टतः स्त्रीलिंगी रूप में वणित किया है--इयं कल्याण्यजरा 
सूर्तस्थामृतागृहे-- (यह कल्याणी, कभी जीण व होने वाली और मरणशील शरीर में 
अमृता नित्य है) | इस प्रकार वैदिक-चिन्तन के आ्राधार पर आत्मा का नारी-छूप में ग्रहरा 
भारतीय दार्शनिक परम्परा के अनुरूप है । वल्लभ-सम्प्रदाय में तो केवल कृष्ण ही पुरुष 
माने जाते हैं और शेष तो नारी-रूप ही है। निराला पर इस प्रकार प्राचीन वैदिक 
परम्परा का स्पष्ट प्रभाव विद्यमान है। वे अपनी अधिकाँश रहस्यवादी कविताओं में 
आत्मा को नारी-रूप में चित्रित करते हैं जेसा कि ऊपर के उदाहरण से स्पष्ठ है । 
जिज्ञासा--रहस्य-भावना के अन्तर्गत ब्रह्म के प्रति बड़ी अनूठी जिज्ञासाएँ 

वैदिक साहित्य में उपलब्ध होती हैं। अथरववेद के दशम काण्ड 'स्कम्भ' को सम्बोधित 
८वाँ सृक्त पूरा का पूरा जिज्ञासात्मक है। ऋग्वेद और उपनिषदों में भी बड़ी मनोहर 
'जिज्ञासाएँ आई हैं जिनका उल्लेख नीचे हो चुका है ।* यह प्रभाव छायावादी कवियों 
पर भी विद्यमान है । निराला के काव्य में भी यत्र-तत्र उनकी सुन्दर अभिव्यक्ति हुई 
है । इस दृष्टि से निम्न पंक्तियाँ द्रष्टव्य हैं--- 

हृदय में कौन जो छेड़ता बाँसुरी ? 

हुई ज्योत्स्तामयी श्रखिल मायापुरी, 

लीन स्व॒र-सलिल में में बन रही सीच । 

स्पष्ट ध्वनि आरा, धनि सजि यामिनी भली, 

मन्द-पद आ बन्द कंज उर की गली ।” (वही, पृ० १०४) 
कवि प्रश्न करता है कि वह कौन है ? जिसने हृदय में आकर बांसुरी का ऐसा मोहंक 
स्वर छेड़ दिया कि अन्तर की माया-नगरी एक दिव्य प्रकाश से उज्ज्वल हो उठी 
और मन जल में मछली की भांति उस मोहक स्वर-लहरी में लीन हो गया, उत्तकी 
स्पष्ट ध्वति ने ऐसा चमत्कारी परिवर्तन किया कि अविद्या की रात्रि विद्या के दिवस में 
परिवर्तित हो गई श्रौर हृदय-प्रदेश की समस्त ऋतु ही वदल गई | कवि की जिज्ञासा 
काव्य का कितना मोहक लिबास पहनकर आई है कि देखते ही बनता है । 

“खुल गया रे अब अपना पन, 

रंग गया जो वह कौन सुमन ? 

अर >< >< 

सहस्रों के सुख, दुख अनुराग 

पिरोए हुए एक 'ही ताग 





१. देखिए, इसी शोध-प्रवन्ध का पृ० ८५७ और पृ० ४५३ । 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २७३७ 


कौन यह सधुर मौन सख याग 
खुला जो, रहा एक जीवन ?” (वही, पृ० ८७) 
इन पंक्तियों में भी कवि ने उस सत्ता के विपय में जिज्ञासा की हैं जिसके स्पर्श से 
जीवन का अपनापन खुल जाता है, कवि पूछता है वह कौन तत्व है जिसने मन को 
रंगों से रंग दिया है जिससे सारा भण्डार भरा दिखाई देता है, कहीं भी रिक्तता 
प्रतीत नहीं होती और जीवन के सुख-दुःख एक ही अनुराग-ताग में पिरोए-से प्रतीत 
होते हैं। इसी प्रकार 'चाहते हो किसको सुन्दर' गीत में भी सुन्दर जिज्ञासाएँ आई 
हैं । “वह रूप जगा उर में बजी मधुर वीणा किस सुर में ?” पंक्ति से झारम्भ होने 
वाले गीत में कवि ने अपने हृदय की उस अवस्था का वरणन किया है जब उसे प्रथम 
बार श्रज्ञात-हप की पअन्‌भूति हुई, पर उस अज्ञात-हूप से परिचित होने के कारण 
अन्तर्मन उसका ठीक-ठीक निश्चय नहीं कर पाया कि वस्तुतः वह किसका रूप था 
पर शर्नें:शनै: चेतना में, उठते हुए उसके रूप से परिचय मिलने पर निश्चय होने 
लगता है श्र कवि कह उठता है--- 
वे ही कया, मेरे उर की लता 
हिल उठती जिन्हें देख उर भें--- 
बह रूप जगा सुर में ।” (वही, पृष्ठ ३७) 
उस शभ्रज्ञात॒ प्रियतम का, उस अनुरूप का हृदय में रूप जगते ही, श्रन्तरात्मा के 
उसकी अ्रनुभूति होते ही हृदय की बीणा का स्वर बदल जाता है, मन और आत्म 
ऊध्वेमुखी होने लगते हैं श्रौर चेतना-हूपी शतदल की सभी पंखुरियाँ उसके कर-स्पई 
से खिल उठती हैं (वही, पृ० ३७) । 
सिलन--जब वह प्रिय हृदय के मधुपुर में जब-तव भ्राने-जाने लगता है त॑ 
शर्ते -शने; परस्पर परिचय बढ़ता है और एक क्षण वह आता है जब परिचय के 
प्रगाढता प्रेम में परिवर्तित हो जाती है। आत्मा परमात्मा के निर्मल अ्रगाघ प्यार 
सागर में ड्ृव जाती है और जब उसकी गति अज्ञात प्रियतम की ओर प्रसरित हो 
लगती है तब यह संसार, इसके माया-मोह, इसका रूपाकषेरा, इसकी समस्त छलनर 
बह जाती है, सब कुछ पीछे छूट जाता है, जीत और हार का भी कोई प्रश्न उत्पर 
नहीं होता । आत्मा आध्यात्मिक-प्रेम की उमियों में ऊब-डूबने लगती है, आत्मा व 
इस स्थिति का अंकन निराला की निम्त पैक्तियों में द्रष्टव्य है--- 
“प्यार करती हूं श्रलि, इसलिए मुझे भी करते हैं वे प्यार । 
बह गई हूं भ्रजान की श्रोर, तसी यह बह जाता संसार । 
रुफे नहीं घनि, चरण घाट पर, 
देखा मैंने मरण्य बाद पर 
दूर गए सब श्राट ठाठ, घर 
छूट गया परिवार । (वही, पृ० ३८) 
ज ><्‌ 


हर हि 





क्र छायावाद और वैदिक-दर्शन 


नहीं याद कुछ कि क्या किया था 
हुई जीत या हार ।” , 
तल्लीनता--निराला ने अज्ञात प्रियतम के दर्शन चिन्मयी परा-शक्ति के हप 

में भी किए हैं, वह ज्योतिर्मय वस्त्र धारण किए हुए हैं तथा गगन, घन-विटपी, सुमन, 
सक्षत्र श्रादि सभी पदार्थों से उसी की आभा फूट रही है। ऐसी उस पराशक्ति के 
च्यान में लीन होते ही समस्त सांसारिक अज्ञान विलीन हो गया-- 

“रहा तेरा ध्यान, 

जग का गया सब श्रज्ञान ! 

गगन घन-विठपी सुमन नक्षत्र-ग्रह नव ज्ञान । 

३. ५ बीच में तू हंस रही ज्योत्स्ता वसन परिधान ॥” (वही, पृ० ६४) ' 
आत्मा और परमात्मा के मिलत की काँकी माता और पुत्र के रूपक द्वारा 'आतः 
सब द्वार पर आया, जनतनि नैश अन्ध पथ पार कर” इस पंक्ति से आरम्भ होने वाले 
गीत में हुई है। कवि मार्ग की बाधाओं का वर्ण करते हुए कहता है कि/रात्रि से 
भरे हुए मार्ग को पार कर पुत्र प्रभात में जननि के द्वार पर-पहुँच गया । प्रभात में 
माता के दर्शन हो जाने पर मार्ग के कंटक और पत्थर कमल, जैसे कोमल श्रतीत हुए; 
रात्रि-भर माता की स्थप्रृति में अपने आप को डुबोए हुए आतः जब उनके द्वार पर 
गया तो दर्शनों से विस्मय भी हुआ और प्रसत्तता भी । सलिनन्मन, भीर, तेजहत 
निशाचर प्रभात में माता के दर्शनों से उत्पन्त श्रानन्द की स्थिति को क्या समर सकेगे 
जो उन चरणों की प्राप्ति के लिए आगे बढ़ने का उपक्रम करते हैं वे ही उसके अमर- 
पद को प्राप्त कर सकते हैं। यहां 'जननि' शब्द परम सत्ता के लिए प्रयुक्त हुआ है, 
नैश ग्रत्ध पथ, अज्ञानता से भरे संसार का प्रतीक है। उगल कंटक-मार्ग की वाधाएं 
हैं जिन्हें परमेश्वर के पथ पर चलने वाली जीवात्मा को पार करनी होती है। उसके 
दर्शन कर लेने पर अनिर्वंचनीय श्रानन्द की अनुभूति होती है, उस ग्रनुभूतति की मलित- 
मन, तेजहत श्रात्माएँ प्राप्त नहीं कर सकतीं । यह सम्पूर्ण वर्णन उपनिपद्‌-सम्मत है 

निराला के काव्य में प्रतीक्षा, अभिसार, विरह श्रौर निवेदन के चिंत्र भी 
आए हैं । प्रतीक्षा करती हुई आत्माहूपी प्रेयसी की परमात्मा रूप प्रियतम से मनुहार 
और शआत्मसमर्पणा का भाव 'कब से मैं पथ मैं देख रही, प्रिय', गीत में वशित हुआ है । 
कवि की आत्मा 'असमय समय न करो, खड़ी, प्रिय ! ! कहकर अपने प्रियतम ते भ्रव 
और अधिक विलम्ब न करने के लिए कातर स्वर में निवेदन करती है, क्योंकि वह 
अपने जीवन-घन के प्रभा-तन पर पहले ही स्वयं को समपित कर चुकी है (प० ४९ ) ! 

प्रसिसार--प्रतीक्षा करतें-करते जब साधिका-श्रात्मा निराश हो गई तो 
आूंगार से सब्जित हो श्रपने प्रियतम से मिलने के लिए चल पड़ी, पर अपनी लज्जा 
में ही स्वयं हार रही-- ह 

“मौन रही हार, 

प्रिय-पथ पर चलती 
सब कहते श्टूंगार ।” (वही, पृ० ८ 


के 


न्‍ ; 3 छू ७ है 
सतिराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २ 


बह आशूपणों के बजने से लण्जित होकर लौट पढ़ती है, लौट पड़ने पर उसकी पाया 
और अधिक शब्दायमान हो उठती है ताकि प्रिय को उसके लौटने की बात ज्ञात हो 
जाए । ग्रब खड़े होते ही उसके हृदय के तार भंकत होने लगे। प्रात्मारूषी अभि- 
सारिका सोचती है, यदि प्रिय ने अलंकारों के का सुन लिया तो अब उनके 
चरणों को छोड़कर अन्यत्र जाने का प्रश्न उठता ही नहीं-- 
“बाब्दु सुना हो तो भ्ब 
लौद कहाँ जाऊं ..... >-२ 
उन चरणों को छोड़, भ्ौर 
,...... . तारण कहाँपाऊं” (ही, पृ०.८). | 72 
सौकिक-प्रंगार के द्वारा अलोकिकर्ममिलन का कितना -हृदयग्राही, वर्सान . है. ।.प्रिय, से 
क्षरिशक मिलत के बाद उसके चले जाते की शंका प्रेक्सी के. मन.में विरह का भाव 
जगा देती है--'हुआ प्रात, प्रियतम, तुम जाओगे चले ?/ (४० ६६) में यही. शंका 
व्यक्त की गई है। भौर 'प्राण-घत को स्मरण करते, नयन फरते-नयन भरते" 
(पृ० ४७] में परमात्मा का स्मरण करते ही कवि की आत्मा कातरः ऋन्‍दन कर 
उठती है, यही दशा इस गीत में व्यक्त की गई है | एक अन्य गीत में विरह-विधुरा 
आत्मा परमात्मा से उपालम्भ करती हुईं कहती है, यदि तुम्हारे दशेनों के भ्रभाव में 
विरहाधिक्य से अपना अस्तित्व बनाए रख सकते में समर्थ न हो सकी तो इस संसार 
का सारा मंगल-कलरव विलीन हो जायेगा, ऐसी झाशंका प्रकट करती हैं -- 
“मैं न रहुंगी जब, सुना होगा जग, 
समझोगे तब, यह संगल-कलरच सब 
था मेरे ही स्वर से सुन्दर जगसमग, 
चला गया सब साथ ।” (पृ०३०) 53 ०8 
उपरोक्त पंक्तियों में दाशेनिक-तथ्य अनुस्यूत है। सारे इस दृशयमान संसार का' कल ररवं 
और जग की विविधरूपता एक आत्म-सत्ता के बल पर ही तो श्राश्रित है, वह सत्ता 
जड़-पदार्थ के सम्पर्क से पृथक्‌ होकर अमूर्त सूक्ष्म रूप ग्रहरा कर ले तो इस विश्व के 
उपवन का सारा सौन्दर्य ही समाप्त हो जाए। उपनिपदों में स्पष्ट कहा है कि 'सदेव 
सौम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' सद्र[प आत्मा के आधार पर हो इस समस्त विश्व 
की सत्ता है। यदि वह न हो तो यह प्रपंच अस्तित्व में हो न गा सके । अतः आत्मा 
के आविर्भाव के साथ ही यह जग भी है, इसके विलीन होते ही संसार भी बिलीन हो 
जाता है। इस अकार कवि की आत्मा श्रकारान्तर से प्रभु के दर्शनों की प्रबल 
आकांक्षा प्रकट करती है ताकि वह श्रपने अस्तित्व को बनाए रख सके | -विरह-विघुरा 
आत्मा की यह उक्ति कथन की वक्ता के सौन्दयें को लिए हुए है जिसमें वैदिक- 
चिन्तन के तथ्य को सुन्दर काव्यात्मक अभिव्यक्ति मिली है ।* 


लहर हक व मन दल 


२. छा०उ० ६, २, १। 


र८० छायावाद और बैदिक-दर्शन 
निराला के काव्य में वैदिक-कवियों की भाँति विनय और निवेदन से सम्ब- 
न्वित अनेक सुन्दर गीत भी उपलब्ध होते हैं ॥ कवि कहता' है-- 
“तुम्हें खोजता में निर्जन सें 
भटकूं जब घन जीवन-बन में 
भेद गहन तम सनो गगन में 
ज्योतिर्मेयि उतरो । 
2६ , >६ ८ 
ज्योत्स्नामायि, तम को किरणासव 
पिला, मिला उरलो।” (प० १८) 
जिस प्रकार वंदिक ऋषियों ने प्रभु से प्राथंवा करते हुए 'तमसो मा ज्योतिर्ग॑मय' कह- 
कर श्रंघकार से प्रकाश की ओर ले चलने के लिए आकांक्षा प्रक८ की थी, उ्सीं 
प्रकार निराला भी तम को, किरणासव श्रर्थात्‌ प्रकाश-रूपी अ्रमृत पिलाकर उसे 
रूपान्तरित करने के लिए निवेदन करते हैं ताकि दोनों के अ्रविद्या से विच्छितल हृदय 
पुत्र: मिलकर एकरस हो जायें । 
उपनिषदों का श्रचिद्या तत्व --उपनिषदों में हतभाव को प्रविद्या कहा है 
बहाँ विद्या से भ्रविद्या का अन्तर स्पष्ट करते हुए कहा है-- 
“दुरमेते बिपरीते विषूची श्रविद्या या च विद्य॑ति ज्ञाता 
विद्याभीप्लिनं चचिकेतसंमन्ये न त्वा कामा बहुवोड्लोलुपन्त । 
श्रविद्यायामन्तरे घतंमानाः स्वयं घीराः पण्डितम्भन्यमानाः 
दन्द्रस्यमाणाः परियस्ति मूढा श्रस्थे नेव तीयमाना यथान्धाः ॥ 
(ये ब्रविद्या और विद्या नाम से प्रसिद्ध दो साधन प्रथक्‌-पृथक्‌ू फल देने वाले हैं तथा 
परस्पर अत्यन्त विरुद्ध हैं । तुम (नचिकेता) को मैं विद्या का ही अभिलापी मानता ् 
क्योंकि तुम को बहुत से भोग नहीं लुभा सके । अ्रविद्या के भीतर स्थिर होकर भी 
स्वयं को बुद्धिमान्‌ और विद्वान्‌ मानने वाले वे मूर्ख लोग नाना योनियों में चारों 
ओर भटकते हुए, ठीक उसी प्रकार ठोकर खाते हुए भटकते रहते हैं जैसे अन्धे मनुष्य 
के द्वारा चलाये जाने वाले अन्धे । अपने लक्ष्य तक न पहुँच कर इधर-उधर भटकते 
और कष्ठ भोगते हैं ।) यमराज के इस कथन से स्पष्ट है कि भोग में लिप्त 
जीवात्माओं को अविदया से ग्रस्त कहा गया है । जीवात्मा की यह स्थिति भेद-दर्शन पर 
ग्राघारित है और यह भेद-बुद्धि नाना कष्टों की जननी है । इस प्रकार व्यावह्मरिक 
स्थिति में जीवात्मा श्रविद्याग्रस्त रहने के कारण अनेक कष्ट उठाता है श्रौर इसके 
प्रभाव से जीवन में इन्द्र और कोलाहल निरन्तर बढ़ता रहता है, जीवन की सच्ची 
. शांति जैसे लुठ-सी जाती है, शरीर शक्तिहीन होकर निश्चल हो जाता है। इसी 
झ्रविद्या के उत्पात का चित्रस्म निराला की निम्न पंक्तियों में द्रप्टव्य है --- 


१. कठोपनिपद्‌ १, ३, ४-५ । 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शंत का प्रभाव श्८९ 


“बढ़ा सिद सुख छेदन--- 
तम रे जागर-मेदन, 
आये थे निर्वेदन 
दिशि दिशि से निशि के ठग । 
उठा श्राज कोलाहल, 
गया लुट सकल सम्बल, 
दक्ति हीत तन निदचल, 
रहित रक्‍त से रग-रग । (परिमल, पू० ८१) 
यह भेद-दशेन, जो जीवात्मा के अविद्याजनित अंधकार पर आधारित है, मनुष्य की 
स्वयं की अपनी देन है, इसके लिए वही उत्तरदायी है, क्योंकि उसने ज्ञान-प्रकाश आते: 
के जितने भी द्वार हैं उतत सब को बन्द कर रखा है। ऐसी स्थिति में अविद्या-जनित 
अंधकार कंसे दूर हो-- 
“क्र लिए बन्द तूने अपाएर 
उर के सौरभ के सररणप द्वार, 
है तभी सरण रे अन्धकार 
घेशता तुझे आए क्षण-क्षण ४” (बही, पु० ५३) 
अतः द्वैतावस्था से ऊपर उठने के लिए उपनिषदें “अविद्या' से मुक्त होने की आ्रावश्य-- 
कता पर बल देती हैं। श्रतः निराला भी इस ग्वस्था से मुक्त होने के लिए प्रभु से 
प्राथेना करते हैँ कि 'कलि के श्रात्मा को सीमित करने वाले सभी बन्धन दूठ जायें, 
पवित्रता की गन्ध निर्मुक्त होकर बहने लगे, चेतना के उच्च शिखर से प्रकाश की रुद्ध 
निर्मर-धारा भरने लगे, शून्य रन्धों में मधुरता का कलरव परिपूरित हो जाएं, प्रकाश- 
की किरणों जीवन में व्याप्त तिमिर के त्तोम को छिल्न-भिन्‍न कर दें ।' 
“टूटे सकल बन्ध 
कलि के, दिल्ला-ज्ञान-गत हो बहे गंघ 
रुद्ध जो घार रे 
शिखर निश्चेर झरे 
सधुर कलरव भरे 
शून्य शत दात रमन्ध । 
रधित ऋजु खींच दें 
चित्र शत रंग के, 
वर्रा-जीवन फले, 
जागे तिमिर प्नन्ध ए! (परिसल, पु० ७५) 
निराला की इन सभी प्रार्थनाओं के पोछे दर्शन का प्रौढ चिन्तन श्रनुस्यूत्त है जो- 
श्त्य के घरातल पर विशिन्‍न रूपों में प्रत्तिष्ठित हुआ है। सीमित चन्धनों का हट 
“वित्रता की गन्ध का प्रवाहित होना, चेतना के उच्च शिखर से प्रकाश का- 


रह छायावाद श्रौर वैदिक-दर्शन 
निराला के काव्य में वैदिक-कवियों की भाँति विनय और निवेदत से सम्ब- 
न्धित अनेक सुन्दर गीत भी उपलब्ध होते हैं ॥ कवि कहता है-- 
“तुम्हें खोजता मैं निर्जन में 
भटक जब घन जीवन-वन में 
भेद गहन तसम मतो गगन में 
ज्योतिर्मथि उतरो । 
< >< 2 
ज्योत्स्नामयि, तम को किरणासव 
पिला, मिला उरलो ।” (पृ० १८) 
जिस प्रकार वैदिक ऋषियों ने प्रभु से प्रार्थना करते हुए 'तमसो मा ज्योतिर्गमय' कह- 
कर श्रंधकार से प्रकाश की ओर ले चलने के लिए आकांक्षा प्रकट की थी, उ्सौं 
प्रकार निराला भी तम को, किरणासव श्रर्थात्‌ प्रकाश-रूपी अ्रमृत पिलाकर उसे 
रूपान्तरित करने के लिए निवेदन करते हैं ताकि दोनों के अ्रविद्या से विच्छित्त हृदय 
पुत: मिलकर एकरस हो जायें। 
उपनिषदों फा श्रविद्या तत्व --उपनिषदों में द्वैतभाव को अविद्या कहा है। 
वहाँ विद्या से अ्विद्या का श्रन्तर स्पष्ट करते हुए कहा है-- 
“दूरमेते विपरीते विषूची श्रविद्या या च विद्यति ज्ञाता 
विद्याभीप्सिनं मचिकेतसंमन्ये न त्वा कामा बह॒वो5लोलुपन्त । 
अविद्यायासच्तरे व्तंसानाः स्वयं धीराः पण्डितम्सन्यसानाः 
दन्द्रम्यमाणाः परियन्ति मूढा श्रन्धे नेव तीयमाना यथान्धाः ॥” 
(ये भ्रविद्या श्रौर विद्या नाम से प्रसिद्ध दो साधन पृथक्‌-पृथक्‌ फल देने वाले हैं तथा 
परस्पर भ्रत्यन्त विरुद्ध हैं । तुम (नचिकेता) को मैं विद्या का ही अभिलाषी मानता नि 
क्योंकि तुम को बहुत से भोग नहीं लुभा सके । अविद्या के भीतर स्थिर होकर भी 
स्वयं को बुद्धिमान और विद्वान मानने वाले वे मूख लोग नाना योनियों में चारों 
झोर भटकते हुए, ठीक उसी प्रकार ठोकर खाते हुए भटकते रहते हैं जैसे अन्धघे मनुष्य 
के द्वारा चलाये जाने वाले अन्धे । अपने लक्ष्य तक न पहुँच कर इधर-उधर भटकते 
भ्रौर कष्ट भोगते हैं )) यमराज के इस कथन से स्पष्ट है कि भोग में लिप्त 
जीवात्माओं को अविद्या से ग्रस्त कहा गया है । जीवात्मा की यह स्थिति भेद-दर्शन पर 
आधारित है और यह भेद-बुद्धि नाना कष्टों की जननी है। इस प्रकार व्यावहारिक 
स्थिति में जीवात्मा अ्विद्याग्नस्त रहने के कारण अनेक कष्ट उठाता है श्र इसके 
प्रभाव से जीवन में इन्द्र और कोलाहल निरन्तर बढ़ता रहता है, जीवन की सच्ची 
शांति जैसे लुट-सी जाती है, शरीर शक्तिहीन होकर निश्चल हो जाता है। इसी 
श्रविद्या के उत्पात का चित्रण निराला की निम्त पंक्तियों में द्रष्टव्य है --- 


१. कठोपनिषद्‌ १, ३, ४-५! 


निराला के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव २८९ 


“बढ़ा भेद सुख छेदन--- 
तम रे जागर-सेदन, 
आये वे निर्वेदन 
दिशि दिशि से निशि के ठग। 
उठा श्राज फोलाहल, 
गया लुट सकल सम्बल, 
शक्ति हीन तन निदुचल, 
रहित रक्‍त से रग-रग । (परिसल, पृ० ८१) 
यह भेद-दर्शन, जो जीवात्मा के अविद्याजनित अंधकार पर आधारित है, मनुष्य की 
स्वयं की अपनी देन है, इसके लिए वही उत्तरदायी है, क्योंकि उसने ज्ञान-प्रकाश आने” 
के जितने भी द्वार हैं उन सब को बन्द कर रखा है। ऐसी स्थिति में अविद्या-जनित 
अंधकार कैसे दूर हो-- 
!क्कर लिए बन्द तूने श्रपार 
उर के सौरभ के सरण द्वार, 
है तभी सरण रे अन्धकार 
घेरता तुझे श्रा क्षरा-क्षण ।” (वही, पु० ५३) 
श्रतः द्वेतावस्था से ऊपर उठने के लिए उपनिषददें 'अविद्या' से मुक्त होने की श्रावश्य-- 
कता पर वल देती हैं। श्रतः निराला भी इस अवस्था से मुक्त होने के लिए प्रभु से: 
प्रार्थना करते हैं कि 'कलि के आत्मा को सीमित करने वाले सभी बन्धन दूठ जायें, 
पवित्रता की गन्ध निर्मुकत होकर बहने लगे, चेतवा के उच्च शिखर से प्रकाश की रुद्ध 
नि्ेर-घारा भरने लगे, शून्य रन्ध्रों में मधुरता का कलरव परिपूरित हो जाए, प्रकाश- 
की किरणों जीवन में व्याप्त तिमिर के तोम को छिल्न-भिन्‍न कर दें 
“'हूदे सकल बन्ध 
कलि के, दिज्ञा-ज्ञान-गत हो बहें गंध १ 
रुद्ध जो घार रे 
शिखर निर झरे 
मधुर कलरव भरे 
शून्य शत शत रच्छ । 
रश्मि ऋजु खींच दें 
चित्र शत रंग के, 
वर्णोे-जीवन फरले, 
जागे तिमिर श्रन्ध 7? (परिसल, पु० ७५) 
राला की इन सभी प्रार्थनाओं के पीछे दर्शन का प्रौढ़ चिन्तन अनुस्युत है. जो- 
व्यू के घरातल पर विभिन्‍न रूपों में प्रतिष्ठित हुआ है। सीमित बन्धनों का टट- 
ना, पवित्रता की गन्घ का प्रवाहित होना, चेतना के उच्च शिखर से प्रकाश का 


र्‌पो४ट छायावाद श्रौर वैदिक-दर्शन 


पत्नी पर अत्यधिक आसक्त थे। उनकी यह ग्रासक्ति पत्नी की खीक का कारण 
वनी | उस खिन्नावस्था में रत्नावली के मुख से जो कटु शब्द तुलसी के प्रति निकले 
उन शब्दों ने तुलसी के जीवन की दिशा को जो मोड़ दिया वह हिन्दी के पाठकों 
से छिपा नहीं है | वे राम के सर्वाधिक प्रिय भक्त बने । निराला के 'तुलसीदास' की 
लम्बी कविता इसी नींव पर श्राधारित है | कवि के तुलसीदास” की विशिष्टतां इस 
दिशा में श्रप्नतिम है कि उन्होंने तुलसी के मानस-जगत्‌ में उठने वाली वैत्तियों के 
घात-प्रतिघात का ऐसा सूक्ष्म अ्ंंकन किया है जो एक साथ मनोवैज्ञानिक, सांस्क्रतिक 
एवं दार्शनिक भूमिकाओं को स्पर्श करता है। आकार में छोटा होते हुए भी (केवल 
१०० पद) ऐसा काव्य हिन्दी में दुर्लभ ही है, और अपने प्रकार का अ्रकेला काव्य है ॥ 

'तुलसीदास” के आरम्भ के सात पद-वन्धों में निराला ने मुगल-साम्राज्य में 
भारत की सांस्कृतिक अ्रधोगति का चित्र प्रस्तुत किया है। इसी वातावरण में तुलसी 
का जन्म होता है। एक दिन वे अपने मित्रों के साथ चित्रकूट घूमने जाते हैं । वहाँ 
उन्हें प्रकृति के दर्शन से यह अनुभूति होती है कि चेतन के स्पर्शामाव से सारा भारतः 
जड़वत्‌ हो गया । वहाँ उन्हें उस सत्य का श्राभास होता है जो मायाच्छन्न है । 
इस संकेत के मिलते ही तुलसीदास का मन ऊष्त्र-मुखी होकर मनोगमन के विभिन्‍त 
स्तरों को पार करता हुआ एक ऐसे स्तर पर आकर ठहर जाता है जहाँ से वे भार- 
तीय संस्कृति के पतन का चित्र स्पष्टतः देख लेते हैं। वे देखते हैं कि मुस्लिम- 
संस्कृति लहर की भाँति भारतीय-संस्क्ृति को आक्रांत किए हुए है। इसी विदेशी 
सम्यता की लहर के ऊपर वह श्रालोकमय सत्य का लोक है जो इस समय हिन्दुओं 
से छिपा हुमा है। इस मुस्लिम-संस्क्ृति के अन्धकार को पार किए विना भारतीय 
संस्क्रति के सत्य तक नहीं पहुँचा जा सकता । “तुलसी” इस अज्ञानान्धकार को छिन्न- 
भिन्न करने के लिए कृतसंकल्प हो उठते हैं। तभी नभ:अ्रदेश में उन्हें प्रपती प्ली 
रत्नावली दृष्टिगोचर होती है । मन में मोह का संचरण होने पर उनका ऊध्वेगामी 
मन निम्न स्तर पर उतर आता है। सारी प्रकृति उन्हें पत्नी के सौन्दर्य से रंजित- 
सी प्रतीत होती है, इसी मोह को सत्य मानकर वे घर लौट आते हैं । 

इसी समय अपनी पत्नी के भाई को घर आया देख उन्हें वाजार जाना पड़ता' 
है। वे बाजार से लौट भी नहीं पाते कि उनकी पत्नी अपने भाई के साथ नहर च 
जाती है। वे भी ससुराल पहुँचते हैं। रात्रि के एकान्त में तुलसी अपनी प्रिया कै 
दर्शन करते हैं सर्वेथां तवीन रूप में, ऐसे रूप में जिसे तुलली का आासक्त मे सहन 
नहीं कर पाता । पत्नी का “धिक्‌ ! धाए तुम यों अनाहुत, घो दिया श्रेष्ठ कुल-धर्म- 
घत, राम के नहीं, काम के यूत कहलाए (पृष्ठ ५३) । यह कथन उनकी अन्तरात्मा 
में ऐसा पैठा कि तुरन्त प्रबल संस्कार की तीक्ष्ण अग्नि में काम तत्काल जलकर 
गया । जड़ता के स्थान पर चेतना और अज्ञान के स्थान पर ज्ञान छा गया | 


पत्नी बोध उत्पन्त करने वाली सरस्वती के रूप में दृष्टिगोचर हुई: 
चेतना के ऊर्ष्वे स्तरों पर संचरण करने लगा श्ौर 


भस्म हो 
उन्हें अपनी 
(पृष्ठ ५४) । फलतः उनका मन चे 


पनिराला के काव्य पर वैदिक दशशन का प्रभाव र्८५ 
एक ऐसे शून्य प्रदेश में पहुँच गया जहाँ चन्द्र और तारे डूब-से रहे थे, जहाँ सभी 
सीमाएँ मिट्ती-सी जान पड़ती थीं, जहाँ आनन्द की दशा में पहुँचने से जीवन के 
इन्द्-बन्धनादि सब मिट गए (पृष्ठ ५५) | ज्ञान के चक्षु अनावृत हो गए थे, उनकी 
सम्पूर्ण प्राश-शक्ति अपना असीमता में स्थित थी और उनकी गति इस' समय बाधा- 
'विरोधहीन थी (पृष्ठ ५६) । 
तुलसीदास की जागूति का प्रभाव विश्व॒ पर भी पड़ा । समस्त प्रकृति में भी जैसे 
नव-जीवन का संचार हो गया । तुलसीदास ने अनुभव किया कि श्रज्ञान की रात 
बीतने पर उदयगिरि पर ज्ञान का सूर्य उदित हो चुका है, अतः भारत के ज्ञान-गौरव 
का श्रव प्रसार आरम्भ होने वाला है (पृष्ठ ५७) । जड़ और चेतन के साथ अब 
भयानक संघर्ष होगा । इस संग्राम में एक ओर सरस्वती है और दूसरी ओर मायावी 
जीवन के सब कौशल । जीवन के खण्डित दलों को कवि की नवीन कला जोड़ेगी । 
कवि की कला लोभ, मोह आदि से ग्रस्त मानवों को ज्ञान की ओर प्रेरित करेगी 
(पूृ० ५८) । अपनी असीम सुन्दरता के बोध से सम्पन्न तुलसी की चेतना जाग्नत हो 
गई है, अत: समाज को निर्जीव करने वाली राग-द्वेपादि की रागनियाँ सो जायेंगी। 
अज्ञानान्धकार में डूबी हुई संसार की वीणा पर अब ज्ञान का प्रकाश पड़ेगा । श्रव 
उसमें से नव वसन्‍्त के स्वर निकलेंगे। तुलसीदास के प्राणों में इस समय साधना 
का भाव जाग्रत था तभी उन्होंने विश्व-संगीत की निरुषम सौन्दर्य वाली प्रतिमा 
रत्नावली को अपने साभने देखा जिसको आंखों में जल भरा था। उन्होंने भ्रपनी 
पत्नी से भ्रन्तिम विदाई ली और धीरे से घर से बाहर झा गए । रत्वावली की 
सुन्दर मूर्ति को उन्होंने इस समय विश्व को आश्रय देने वाली गौरवमयी प्रतिमा के 
रूप में देखा, फिर सरस्वत्ती और लक्ष्मी-रूप में उसके देन किए और अन्त में अनु- 
भव हक कि उस मूत्ति का भ्रकाश सूयये की सुन्दर रेखा के रूप में पूर्व से फूट 
रहा है । 
तुलसीदास का रूपकत्व श्रौर उसका दाशंनिक प्राधार---प्रसादजी की 'कासा- 

यनी' को भांति निराला के 'तुलसीदास' की कथा एक शोर ऐतिहासिक एवं सांस्कृतिक 
पृष्ठभूमि पर प्रतिष्ठित है तो दूसरी ओर उसका मनोवैज्ञानिक एवं दाशंनिक आधार 
भी है। जिस प्रकार कामायनी की ऐतिहासिक कथा बैदिक-काल से सम्बद्ध है उसी 
प्रकार तुलसीदास की कथा मुगल-काल से सम्बन्धित है। जिस प्रकार कामायनी मेँ 
भनु और श्रद्धा के माध्यम से जीव के अन्तमयकोश से लेकर आनन्दमयकोश तक कां 
थात्रा का वर्रुन है उसी प्रकार तुलसीदास में तुलसी और रवत्नावली के माध्यम से 
जीव के ऊध्वेंगामन की ओर स्पष्ट संकेत किया गया है ॥। आनन्दवाद “कामायनी' का 
और ऊर्वे-गमन “तुलसीदास का प्रतिपाद्य है। दोनों का आधार भी मनोवैज्ञा- 
निक एवं दाशेनक है। अन्तर केवल इतना ही है कि कामायनी में कथा-सूत्र के 
विकास के लिए पर्याप्त स्थान है, पर “तुलसीदास! में कथा-सूत्र के विकास के क्षेत्र का 
आय: अभाव ही है। इसलिए तुलसीदास में जीवन की विभिन्न स्थितियों का चित्रण 


२८६ छायावाद और वैदिक-दर्शनः 
नहीं हो सका । 
कामायनी का रूपकत्व उपनियदों के मनोवैज्ञानिक चिन्तन पर आधारित है 

जिसकी चर्चा हम पीछे कर आए हैं। तुलसोदास का ऊध्वेंगमन भी  उप॑निपदों . की 
मनोवैज्ञानिक भूमिका पर प्रतिष्ठित है। वस्तुत: अद्वैतवांदी सांधकों ने जिस अच्तः- 
साधना द्वारा ब्रह्म से श्रभेद की स्थिति की कल्पना की है उसे ही निराला नें मन की 
ऊध्वं गति कहा है और ब्रह्म के अभेद से अभिपष्राय है--सत्य की प्राप्ति सें। इस साधना 
में मानव-मन पाथिक चेतना का विस्मरण कर संस्कारों ओर वासनाग्रों से ऊपर 
उठता हुआ आत्म-दर्शन करता है। इस मुक्तावस्था में सीमाओं का अवसान हो: 
जाता है। यह अवस्था वैदिक-दर्शन की आानन्दावस्था है जिसमें दत और संधर्प का 
अन्त हो जाता है। 'तुलसीदास' में आननन्‍्दवाद की यह अवस्था शुद्ध भाव मृलक हैः 
जो चेतना के ऊध्वें-गमन पर आ्राधारित है । इसी ऊघ्त्र-गमन के आवार पर कवि 


को आत्म-साक्षात्कार होता है । 
* कामायनी के रूपकत्व पर औपनिपदिक-सिद्धांत की सापेक्षता में प्रकाश डालते 


हुए हम यह वता आए हैं कि किस प्रकार जीव चिन्तन की निम्नतम स्थिति अर्थात्‌ 
आनन्दंमयकोश से प्रारम्भ करके प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय कोशों में से होकर 
अतिक्रमण करता हुआ अन्त में आनन्दमयकोश में जाकर स्थित हो जाता है ।-जहाँ 
जाकर उसके समस्त द्वन्द्व समाप्त हो जाते हैं । 'तुलसीदास' के ऊष्बे-गमन की कल्पना 


का भी यही आधार है । 

तुलसीदास” में मुस्लिम-संस्कृति माया (अविद्या लोक) का प्रतीक है। भारत 
पर मुस्लिम-संस्कृति के छा जाने से भारतीयं-संस्क्ति का प्रभापूर्ण सॉंस्क्ृतिक सूर्य 
डूब गया, परिणामस्वरूप दिशाप्रों में सववेत्र अन्धकार की तुरही बजने लगी । कवि. 
कहता है--- 
“भारत के नभ का प्रभापुर्य 
शीतलच्छाय सांस्कृतिक सूर्य 
श्रस्तेमित श्राज रे---तंमस्तुर्य दिडः मण्डल । (पृ० ११) 

यहाँ भारतीय संस्कृति सत्य-लोक का प्रतीक है। कल्पना यह है कि जिस 
प्रकार अविद्या-माया का अन्घंकारं फैल जाने से सत्य का सूर्य दृंष्टि-पय से ओभेल 
हो' जाता है उंसी प्रकार मुस्लिम-संस्कृति के छा जाने से भारतीयं-संस्कति का गौरव 
अस्त हो गया । एक ओर यह भारतीय-संस्क्ृति की संध्या के विषादमय चित्र से 
कविता का आरम्भ है और दूसरी ओर यह वर्णोन माया-अविद्यां के अन्धकोरमय राज्य 
का प्रतीक भी हो सकता है, ऐसे अंघकारमय वातावरण में 'तुलसी” का जन्म हुंशां । 
तुलसीदास यहाँ जीच के ' प्रतीक हैं। तुलसीदास एक दिन चित्रकूट (विज्ञानमय- 
कोश का प्रतीके) जाते हैं । वहाँ प्रकृति द्वारा उन्हें मुसलमान संम्यता (अविद्यान्धकार) 
में पडे भारतीयों (अन्य जीवों) का संकेत मिलता है। यहाँ उन्हें अंनुभव 'हम्ा 
कि कामदेव के केश के शरों से करने वाली रज से पृथ्वी और आकाश अनुरंजित: 


निराला के काव्य पर बंदिक दर्शन का प्रभाव 


हो रहे थे । फलत: उससे शोभाकर प्रतिमानस-सर आ्ावृत था (पृष्ठ २१)।. 
आध्यात्मिक क्षेत्र में कवि के इस वर्णन से अभिप्राय चारों और छाये माया के राज्य 
से है । यह माया जागरणु-सी लगती है, परल्तु है वस्तुतः सुप्ति का विराम जिसके" 
प्रभाव से जीव अपनी चेतना खो बैठता है और अ्रमावस्था में पड़ा रहता है--- 

“छिप रहे उसी से बे प्रियतम - 

छवि क्रे निदछल देवता परम, 

जागरणखोपम यह सुप्ति-विरस अ्रम-क्रम भर ।” (पृ० २१) 
तुलसीदास (जीव) का मन प्रकृति का संदेश सुनकर, अ्रपनी पार्थिवता त्यागकर,. 
ध्यान-लीन होकर ऊपर उठने लगा और शर्ते:-शर्ने: अपने संस्कार-रूप रंगों का: 
छोड़ने लगा । अगोचर सत्य उन रंगों से परे है, अतः उस तत्व की खोज में तुलसा 


का मत्त ऊपर उठने लगा और सजे हुए संस्कारों की सतहों की पार करता हुआ 
उन्हें नीचे छोड़ चला-- 


४ट्वर, दुरतर, दूरतम, शेष 

कर रहा पार सन नभो देश, 

सजता सुवेद, फिर फिर सुवेश जीवन पर 

छोड़ता रंग, फिर-फिर सदर 

उड़ती तरंग ऊपर श्रपार 

सन्ध्या-ज्योति: ज्यों सुविस्तार अंबर तर ।”* (वही, पृ० २३) 
मन की इस उड़ान में 'तुलसोी' को (जीवात्मा को) भारतीय-सम्यता (विद्या-लोक) का: 
पूरा आभास मिल गया। उन्हें लगा इस्लाम की शक्ति (माया की शक्ति) भारतीय- 
जीवन (सत्य-लोक) को पूरी तरह व्याप्त किए हुए है (१० २६)। इस स्थल पर- 
निराला ने एक ओर राष्ट्र के जीणए-जीवन का चित्र अंकित किया है और दूसरी और 


उन्हें श्राध्यात्मिक-धरातल पर अविद्या-ग्रस्त जीवात्माओं की दुर्देशा का वर्णान भा 
अभिप्रेत है--*' 


र८्७« 


इस छाया के भीतर है सब 

है वंधा हुआ सारा फलख 

भूले सब इस तम का श्रासव पी-पीकर 

इसके भीतर रह देश-काल * 

हो सकेगा न रे सुक्त-साल, 

पहले का सा उतल्वत विज्ञाल ज्योति:सर । (पृ० ३१) 
इस पद में कवि 'त्म के आसव' को जहाँ एक ओर इस्लामी सम्यता के लिए प्रयुक्त 
करता हैं और ऐतिहासिक दृष्टि से यह धारणा प्रकट करता है कि जब तक हम पर. 
इस्लामी सम्यता का प्रभाव है, हम अपना वास्तविक स्वरूप प्राप्त चहीं कर सकते, 
ज्योतिःसर में विचरण नहीं कर सकते, श्रपता पहले जेसा भाल उन्नत नहीं कर 
सकते, वहाँ दूसरा अर्थ ग्राध्यात्मिक क्षेत्र में भी घटित होता है | तम अर्थात्‌ श्रविद्या- 


शरद छायावाद और वेदिक-दशत 
माया का आसव पीकर हम मदहोश पड़े हुए हैं, हमें वास्तविकता का ज्ञान ही नहीं 
रह गया है । जब तक जीवात्मा इस माया-राज्य से छुटकारा प्राप्त वहीं कर लेता 
तव तक विशाल ज्योति:सर में, सत्ता के आनन्दमय कोश में विचरण कर सकता 
संभव नहीं । उपरोक्त समस्त वर्णन उपनिपदों के अविद्या-तत्व के आ्रधार पर खड़ा 
किया गया है जिसका सम्बन्ध जीवात्मा के अन्न, प्राण और मनोमय कोशों से है 
और जो विद्या से स्पष्टतः भिन्‍न है ।* इसीलिए निराला ने पाथिव ऐश्वर्य को 'पीड़ा- 
कर अन्धकार' कहा है (7०२७) | 
इस्लामी-संस्कृति से राष्ट्रीय जीवन की मुक्ति के दूर होने के रूपक द्वारा, 

आत्मा की मुक्ति-पवन के सदृश बहने वाली अ्रदृश्य छाया से परे है--ऐसा निराला ने 
कहा है। इस छाया के ऊपर किरणों का घर है ग्र्थात्‌ सत्य का लोक इस छाया से 
'परे है--- 

“इस श्रनिल-वाह के पार प्रखर 

किरणों का वह ज्योतिर्सय घर, 

रचिकुल-जीवन-चुम्बन कर सानस-धन जो ।”” (पृ० ३३) 
निराला का यह वर्णन वेद के स्वलॉक के वर्णन के अधिक निकट है। वेद की तीन 
व्याहृतियों में 'भू” पार्थिव लोक का, 'भुवा' अन्तरिक्ष लोक का और 'स्वः” बृहत द्यौ 
का अ्रभिप्राय व्यक्त करता है । वायु के प्रवाह से परे अ्रन्तरिक्ष (भुवः) लोक के पार 
ही दो का, सत्य के सूर्य का लोक विद्यमान है जहाँ इस सूर्य की किरणों के स्पर्श 
से अमरत्व एवं मुक्ति प्राप्त होती है ।* यह मुक्ति पाथिव चेतना वाले “भू: लोक' से 
बहुत परे है-- 
“है वही मुक्ति का सत्य रूप, 
यह कूप-कूप भव श्रन्ध कूप 
वह रंक यहाँ जो हुंत्रा भूष, निह्चय रे / (पृ० ३४) 
आह परा्थिव चेतना वाला भूलोक अन्ध-कूप है । भ्रविद्या के अन्धकार से भ्राउछादित है। 
अतः यहाँ के भूप को भी निराला रंक कहते हैं। सत्य के सूर्य की किरणों वाला लोक, 
स्वर्लोक, ही आत्मा का वास्तविक लोक है। श्रन्धकार और अविद्या से युक्त नीचे के 
दोनों लोक भू: और भुव: (उपनिषदों के अन्त, भ्राण और मनोमय कोशों के 
'पर्याय हैं--इनको) को पार कर के ही आत्मा स्वलोक तक, चेतना के ऊर्ष्व स्तर तक 
(उपनिषदों के विज्ञान और आनन्दमय कोशों तक) उठ जाता है जहाँ परम व्योम में 
सम्पूर्ण देवता और सभी ऋचाएँ निवास करती कही गई हैं ।* स्वलोक के वैदिक 
“विचार की सापेक्षता में निराला का निम्न वर्णन द्रष्टव्य है-- 





४, इसी अध्याय की पृ० संख्या ३१६ ! 


२. देखिये, शोध-प्रबन्ध का ए० ६२ । 
3. ऋतचोअक्षरे परमे व्योमन यस्मिन्देवाधिविश्वे निषेदु:। ऋ० बे०, १,१६४,३६। 


सराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव र्पछ 
“करना होगा यह तिमिर-पार 
देखना सत्य का भिहिर-द्वार 
बहना जीवन के प्रखर ज्वार में निईचय-- 
लड़ना विरोध से दन्द्र-समर, 
रह सत्य-भार्ग पर स्थिर निर्भर 
जाना भिन्‍न भी देह निज घर तिःशंसय (परिसल, पृ० ३५) 
स्वलॉक ही चेतन आत्मा का निश्चित घर है, वही सब्रका गन्तव्य है जहाँ मनुष्य का 
अपना शरीर भी श्रपना नहीं रहता | 
चेतना के ऊर्ध्व स्तरों पर चड़ते-चढ़ते अचानक ही जब मोह-हूप पाथिव चेतना 
जीव को अभिभूत कर लेती है, तव जीव फिर निचले स्तरों पर आ जाता है और 
बहु शक्ति जो उसने ऊध्ब सोपानों पर चढ़ते समय प्राप्त की थी, श्रदृष्ड हो 
जाती है । 
तुलसीदास को अपनी ऊर्ष्व-यात्रा में अपनी पत्नी की प्रतिमा दृष्टिगोचर हुईं 
जिसके दर्शन से उनका ऊर्वजमन रुक गया । यहाँ निराला ने उस सत्य की ओर 
संकेत किया है कि ज्यों ही साधक साधना के पथ पर अग्रसर होता है, मोह और 
आसक्ति उसके मार्ग में आकर बाधा के रूप में खड़ी हो जाती है--वामा, इस पथ पर 
हुई वाम सरितोपम (पृ०२६) । पार्थिव चेतना से सम्पृक्त होते ही जीव पुनः माया 
की परिधि में बंध जाता है, प्रकृति मोहक और आकर्षक लगने लगती है (प० ३१) । 
यहाँ तक निराला ने 'तुलसी' के माध्यम से जीव का उत्थान दिखाकर वासनाओं के 
जग जाने से श्रासक्ति के कारण पुनः पतन दिखाया है । जीवात्मा एक बार विज्ञान- 
सथ कोश से पुनः मनोमय और प्राण, अच्नमयकोशों की ओर लौट पड़ा है और माया 
जन्य प्रभाव से असत्‌ भी सत्‌ जेसा प्रतीत होने लगता है--- 
“जिस शुच्ि प्रकाश का सोर-जगत्‌ 
रुचि-रुचि में खुला, अ्रसत्‌ भी सत्‌ 
वह बंघा हुआ है एक मह॒त्‌ परिचय से” (वही पु० ३५) 
अम में तिमग्न जीवात्माओ्रों को तो सृष्टि का बाह्य रूप ही दृष्टिगोचर होता है जो 
नश्वर है, अमर ज्ञान वाहर नहीं भीतर है-“हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्थापिहितं भुखम्‌? 
(यजु ० ४०, १५) इस बेदिक श्रुति ही की तो काव्यात्मक अभिव्यक्ति निम्त पंक्तियों 
में हुई है--- 
भअ्रविनइवर वही ज्ञान भीतर, 
बाहर भ्रम अ्रमरों को भास्वर, 
चह रत्नावलो सूत्रधर पर श्राशय से ४ (वही पुृ० ३५) 
रत्वावली के नेत्रों के मायामय वाह्य सीन्दय के प्रभाव से 'तुलसी' का सारा जीवन 
ही व्यर्थ हो गया, क्योंकि जीव से संयुक्त उस माया ने उनकी 'चेतना को विज्ञानमय- 
कोश से इताकर पागामण कोश में लाकर स्थिर कर दिया--- 


निराला के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव रुप 
“करना होगा यह तिमिर-पार 
देखना सत्य का मिह्र-द्वार 
बहना जीवन के प्रखर ज्वार में निए्वय-- 
लड़ना विरोध से दन्द्र-समर, 
रह सत्य-मार्ग पर स्थिर निर्भर 
जाना भिन्‍न भी देह निज घर निःशंसय (परिसल, पु० ३५) 
स्वर्लोक ही चेतन आत्मा का निश्चित घर है, वही सबका गन्तब्य है जहाँ मनुष्य का 
अपना शरीर भी अपना नहीं रहता । 
चेतना के ऊध्वे स्तरों पर चड़ते-चढ़ते अचानक ही जब मोह-रूप पार्थिव चेतना 
जीव को अभिभूत कर लेती है, तव जीव फिर निचले स्तरों पर आ जाता है और 
वह शक्ति जो उसने ऊर्ष्व सोपानों पर चढ़ते समय प्राप्त की थी, श्रदुष्ट हो 
जाती है । 

। तुलसीदास को अपनी ऊर्ष्व-यात्रा में अपनी पत्नी की प्रतिमा दृष्टिगोचर हुई 
जिसके दर्शन से उनका ऊध्वे-गमन रुक गया । यहाँ निराला ने उस सत्य की ओर 
संकेत किया है कि ज्यों ही साधक साधना के पथ पर अग्रसर होता है, मोह और 
आसक्ति उसके मारे में आकर वाधा' के रूप में खड़ी हो जाती है--वामा, इस पथ पर 
हुई वाम सरितोपम (पूृ०२६) । पार्थिव चेतना से सम्पृक्त होते ही जीव पुन्तः माया 
की परिधि में बंध जाता हैं, प्रकृति मोहक और आकर्षक लगने लगती है (प० ३१)। 
यहाँ तक निराला ने 'तुलसी' के माध्यम से जीव का उत्थान दिखाकर वासताओं के 
जंग जाने से आसक्ति के कारण पुनः पतन दिखाया है । जीवात्मा एक बार विज्ञान- 


मय कोश से पुन: मनोमय और प्राण, अन्नमयकोशों की ओर लौट पड़ा है और माया 
जन्य प्रभाव से असत्‌ भी सत्‌ जैसा प्रतीत होने लगता है--- 

“जिस शुच्िि प्रकाश का सौर-जगत्‌ 

रुचि-रुचि में खुला, अ्रसत्‌ भी सत््‌ 

चह्‌ बंचा हुआ है एक भहत्‌ परिचय से” (बही पुृ० ३५ ) 
अम में निमग्त जीवात्माओ्रों को तो सृष्टि का बाह्य रूप ही दृष्टिगोचर होता है जो 
नश्वर है, अमर ज्ञान बाहर नहीं भीतर है-हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌' 
(यजु ० ४०, १५) इस वैदिक श्रुति ही की तो काव्यात्मक अभिव्यक्ति निम्त पंक्तियों 
में हुई है-- 

'अ्रविनज्वर वही ज्ञान भीतर, 

बाहर अ्रम अमरों को भास्वर, 

वह रत्नावली सूत्रधर पर श्राद्यय से ।' (वही पू० ३ ५) 
रत्वावली के नेत्रों के मायामय वाह्म सौन्दये के प्रभाव से 'तुलसी” का सारा जीवन 


ही व्यर्थ हो गया, क्योंकि जीव से संयुक्त उस माया से उसको 'चेतना को विज्ञानमथ- 
कोश से हटाकर प्राणमय कोश में लाकर स्थिर कर दिया... 


२६० छायावाद और वैदिक-दर्शन, 


'जो ज्ञान दीप्ति, वह दूर, श्रजर, 
विश्व के प्रास्पों फे भी ऊपर, 
माया वह, जो जीव से सुघर संयुकता ॥” (पृ० ३९) 
/जब आत्मा पर से कल्लुप का कपाय उत्तरने लगता है तब चेतना पुनः स्थूल स्तरों से 
सृक्ष्म स्तरों की ओर प्रसरित होने लगती है| शने:-शर्ते: अन्न, प्राण, मच के कोशों 
का अतिक्रमण कर विज्ञान और अन्ततोगत्वा आनन्दमय कोश में जाकर स्थिर हो 
जाती है ।' अपने ऊपर से सर्प की भाँति सारी कषाय की केंचुल को उतार फेंककर देते 
है तब सारे दन्द्र मिट जाते हैं, सब बन्चन कट जाते हैं, आत्मा मुक्त हो जाता है श्रौर 
चारों श्रोर शान्ति ही शान्ति छा जाती है, आनन्द ही आनन्द रह जाता है। वैदिक 
तत्व-ज्ञान में जीवात्मा की, वन्धनों से मुक्त होकर, जिस आनन्दमय स्थिति का वर्णन 
भ्राया है, निराला का चेतना के ऊध्बे-गमन की स्थिति का वर्णात उत्तसे भिन्‍न नहीं 
है । वहाँ कहा गया है कि वह परमात्मा रसरूप है अ्रतः मनुष्य का जीवात्मा रसहूप 
परमात्मा को प्राप्त करके आनन्दित होता है---“रसो वे सः । रसं हां वायं लब्ध्वा$3- 
नन्‍दी भवति ।' (ते० उ० २,७) कवि भी उस स्थिति का वर्णन करते हुए कहता है- 
“आ्राभा भी ऋमचशः हुई मनन्‍्द, 
निस्तव्ध व्योम-गति रहित छत्द, 
आातन्द रहा, मिट गए द्न्द्र, वन्चन सब ।” (पृ० ५५) 
मुक्तावस्था में जीवात्मा अपनी श्रसीमता का अनुभव करने लगता है। उसके ज्ञान-चक्षु 
खुल जाते हैं--- 
“थे मुंदे नयन, ज्ञानोन्मीलित, 
कलि में सौरभ ज्यों चित्त में स्थित, 
अ्रपनी अ्सीमता में श्रवर्सित प्रारणदय ।” (वही, पृ० ५६) 
आ्रात्मा की गति बाधा-हीन हो जाती है--“रह निविरोध, गति हुई रोधप्रतिकूला' 
(प०,५६) । अज्ञान की रात्रि व्यतीत हो जाने पर ज्ञान का प्रभात उदित होने लगता 
है और तब चेतना के ऊष्व-म्टंग से ज्योति का निर्भर झरने लगता है (पृ० ५७) । 
ऊध्वे-चेतना के स्पर्श से पुलकित घुलसीदास में यह अनुभव किया कि अब 
शीघ्र ही भारतीय-संस्क्ृति पर से (सत्यलोक पर से) इस्लामी संस्कृति का (मायास्थ- 
कार का) राज्य दूर हो जायेगा और पुनः हम अपने वास्तविक गौरव को (चैतत्य के 
अमर धाम को) प्राप्त करेंगे । 
मिराला के तुलसीदास का यह उपक्रम वैदिक ऋषियों की भाँति भारतीयों 
का अन्धकार से प्रकाश की और, अज्ञान से ज्ञान की और और असत्‌ से सत्‌ की ओर 
ले जाने का उपक्रम है। ज्ञान का प्रकाश जब उ्दित हो जाता है, तब अ्रज्ञान के अन्ध- 


कार को टिकने के लिए अवकाश कहाँ--- 


अप यमन 
१. देखिये, तै० उ० ३,४-३ ! 





निराला के काव्य पर वेदिक दर्शत का प्रभाव २६१ 


गतम के शआामाज्य रे तार-तार 
जो उन पर पड़ी प्रकाश घार 
जग वीणा के स्वर के बाहर रे, जागो ।! (पु० ५९) 
ओर उसी वैदिक सत्य को मूर्त रूप प्रदान करने के लिए निराला के तुलसी पत्नी से 
जीवत्त-भर बहने का वरदान लेकर चल पड़ते हैं । 
स्पष्ट है कि निराला के 'तुलसीदास' का मुख्य प्रतिपाद्य है-पाथिव चेतना के 
ऊध्वं-गमन हारा सत्य की उपलब्धि, आनन्दमय लोक के मधु के श्रास्वादन की चाह, 
स्वलोक में सत्य के सू्ये की किरणुं में श्रवमाहन करने की कामना । 'ऊध्तें-गसन का 
यह क्षेत्र विशुद्ध दाशनिक और आध्यात्मिक है, वह भारतीय आध्यात्मिकता के श्रनु- 
कूल है ४! डा० रामविलस शर्मा जैसे प्रगतिवादी आलोचकों ने भी निराला के 
तुलसीदास' की घरशंसा करते हुए लिखा है---/तुलसीदास' सांस्कृतिक पृष्ठभूमि पर 
चिन्तन-प्रधान दाशनिक काव्य है--ऐसा निर्माण-सौन्दर्य नई हिन्दी कविता के लिए 
भ्रदूभुत था'*'निस्सन्देह छायावादी कला को उसने यहाँ अत्यन्त पुष्ट और विकसित 
रूप में दिखाया है ।* 
राम को शबित-पुजा--तुलसीदास के बाद “राम की शक्ति-पूजा' निराला 
की एक दूसरी लम्बी कविता है जिसका कथानक “तुलसीदास” की भाँति लघु होते 
हुए भी प्रवस्ध-काव्य के औदात्य को लिए हुए है। इसका कथानक पौराशिक- 
सांस्कृतिक होते हुए भी दर्शन के पुट से संपृक्त है । 
राम-राबण का युद्ध भारत के सांस्कृतिक इतिहास में सर्वाधिक लोकप्रिय 
घटना है । निराला ने इन दोनों के दीच हुए इस युद्ध को एक वदीन मौलिक रूप में 
प्रस्तुत किया । भारतीय संस्कृति के अनुसार राम को रावण पर विजय तो निश्चित 
है । 'सत्यमेव जयते नानृतम्‌' तो हमारी संस्कृति का आदशे-वाक्य है। इसी आदणश के 
अनुरूप निराला मे भी राम की रावण पर विजय दिखाई है, पर वह विजय तुलसी 
के राम की विजय से भिन्‍न है। राम की सेना की तुलना में रावण की सेना भ्पार 
तो है ही, साथ ही शक्ति भी रावण के पक्ष में होने से राम के शरुत्र और उनका 
क्षात्र-वल युद्ध-भूमि में विफल हो जाता है। राम का मत कभी-कभी रावण की 
भ्रप्नत्याशित विजय की कल्पना से शंकाकुल हो जाता है । उनके मानस-जगत्‌ में अनेक 
प्रकार के तके-वितक और पूर्व की मोहँक-प्रेरक स्मृतियाँ उभरने लगती हैं। भावी 
अनिष्ट के भय से उनके नेत्र से अश्नु टपकने लगते हैं । उनकी चिन्तित मुद्रा सभी को 
एक वार उदासी की छाया से आवृत कर लेतो है । उन्हें इस वात पर आश्चर्य होता 
है कि शक्ति असत्‌ का समर्थन कर रही है। तभी भल्ल-पति जामवन्त राम को 
शक्ति की आराधना का परामर्श देते हुए राम से कहते हैं--..'शक्ति की करो मौलिक 





१. धनंजय वर्मा : निराला : काञ्य और कृतित्व, पृ० १६८ । 
२. निराला, पृ० १३५॥ 


र€२ छायावाद भौर वैदिक-दर्शन 
कल्पना, करो पूजन' (“अनामिका' पृ०, १६३) । परामर्श सुनते ही राम ने शक्ति के 
समाराधन की क्रिया प्रारम्भ कर दी, इष्ट के चरण में उनका मन स्थिर होने लगा । 
पाँच दिन की पूजा के वाद उनका मन ऊध्वंगामी होकर विभिन्‍न चक्कों को पार करता 
हुआ ऊपर उठने लगा । 

“चक्र से चक्र मन चढ़ता गया ऊरध्व निरलस, 

< ८ >< 

आठवाँ दिवस, सन ध्यान-युक्‍त चढ़ता ऊपर 

कर गया अतिक्रम ब्रह्मा-हरि, शंकर का स्तर, 

हो गया विजित ब्रह्माण्ड पूर्ण, देवता स्तब्घ, 

हो गए दरध जीवन के त्प के, समारब्ध, 

रह गया एक इन्दीवर, सन देखता-पार 

प्रायः करने को हुआ दुर्ग जो सहल्लार ।” (वही, १६६-६७) 
सिद्धि की उपलब्धि होने ही वाली थी कि दुर्गा ने पूजा का इन्दीवर उठा लिया | 
राम को पहले तो इस अचानक झा पड़ी बाघा पर क्षोभ हुआ, पर ज्यों ही यह 
स्मरण हुआ कि “माता मुझे सदा राजीव नयन कहती थी तुरन्त उन्होंने अपना 
ब्रह्म-शर संभाल कर लक्ष्य वींधना ही चाहा कि तत्काल दुर्गा साकार हो गई और 
बोली--- 
“होगी जय, होगी जय, है पुरुषोत्तम नवीन 
कह॒ महाशवित राम के बदन में हुई लीन ।” (पृ० १६९) 
राम की उपरोक्त साधना योगमार्गे के अनुरूप हुई है--'“चक्र से चक्र मच चढ़ता 
गया-ऊध्वे निरलस में उसी का प्रभाव लक्षित है। योगी का मन जब इड़ा, पिंगला 
और सुपुम्ना को पार करता हुआ सहस्रार तक पहुंचता है तब सिद्धि की प्राप्ति 
होती है !। निराला ने पष्ठ दिवस जिस आज्ञा-चक्र पर राम का मन समाहित होने 
की बात कही है और त्रिकुटी पर ध्यान एकाग्र होकर देवी के पद पर साधना के 
पहुँचने का उल्लेख किया है वह सब यौगिक क्रियाओ्रों के अनुरूप है। आज्ञानचक्त परः 


पचिन्तन करने से ऊँची से ऊँची सफलता मिलती है ।'* है लकी, 

प्रश्न उठता है कि यौगिक क्रिया का यह वर्णन वैदिक है. या श्रवैदिक ? वेद 
आर उपनिषदों में श्रमरत्व की प्राप्ति और शक्ति का अर्जन तथा आत्म-साक्षात्कार 
के लिए साधन-रूप में ज्ञान, कर्म और उपासना के अतिरिक्त एक चौथे मार्ग का 
उल्लेख भी है--वह है योग-सार्ग ! कठ्पोेपनिषद्‌ में यम ने नचिकेता को योगर-घा रखा 


के द्वारा मन और इन्द्रियों को रोककर परमात्मा को प्राप्त करने के साधना का स्पष्ट 
उपदेश दिया है ।* श्वेताश्वरोपनिषद्‌ में योग-साधना की प्रक्रिया पर भी प्रकाश 





१. देखिये, शिव-संहिता : पंचम पटल, श्लोक €८। 
यदा पंचावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह । 
बुद्धिश्व न विचेष्टति तामाहु: परमां यतिम्‌ 


तिराला के काव्य पर वैदिक्र दश्शेन का प्रभाव २६३ 


डाला है नाड़ी-चक्र का उल्लेख छान्दोग्योपनिषद्‌ में आया है।* उपनिषदों में पट्‌ 
चक्रों का वर्रान अवश्य नहीं मिलता, वह बाद की कल्पना है । पर योग-साधना का 
जो मूलाधार है कि परब्रह्म और उसकी शक्ति मनुष्य के अन्दर निवास करती है,* 
इसके जाग्रत हो जाने पर श्रात्मा अमर हो जाता है, वह कल्पना उपनिपदों में 
सुरक्षित है । यदि इस कल्पना को हंढा लिया जाए तो यौगिक प्रक्रिया का सारा 
आधार ढह जाता । इस विवेवन से स्पष्ट है कि योग-साधना का मौलिक आधार 'जी 
उपनिपदें ही हैं। निराला ने भी इसी श्राधार पर शवित-पूजा द्वारा राम में आन्तरिक 
शक्ति को जागृत कराने की चर्चा को है । उस शक्ति के राम में बिलीन हो जाने का 
भी यही श्रभिष्राय है | यह वेदान्त के अ्रतिशय अनुरूप है । अ्रद्गेतवादी वेदान्ती समस्त 
शक्ति का संचयन आत्मा में ही मानते हैं ॥ उपनिषदों में आत्म-परमात्म-तत्व की 
एकता के जिस मौलिक सिद्धास्त पर चिन्तन हुआ है, योग-साधना उसको व्यावहारिक 
पीठिका प्रदान करती है। उस सिद्धांत को व्यावहारिक रूप प्रदान कर जीवन में 
उसकी सत्यता हृदयगंम कराने में सहायक सिद्ध होती है, अतः हम कह सकते हैं कि 
“राम की शक्ति-पूजा' योग-भार्ग पर आधारित है जिसके ग्राधारभूत ग्रन्थ उपनिपदें हैं । 


निराला का परवर्ती काव्य : 


निराला के परवर्ती काव्य “कुकर मृत्ता', 'अरखिमा', 'वेला', “नये पत्ते”, 
अचेना', 'आराधना' और “गीतगुंज' में 'कुकुर मृत्ता! सशक्त और ओोजस्वी शैली में 
लिखी गई एक लम्बी व्यंग-परक कविता है | यहाँ निराला पूँजीवाद के विरोध और 
साम्यवाद के पक्ष में अपना अभिमत प्रकट करते हैं, पर उनकी यह साम्ब-भावना 
माक्सवादियों के साम्यवाद की कल्पना से भिन्‍न वेदांत पर आश्चित है। “नये पत्ते 
नामक संग्रह में 'देवी सरस्वती” नामक कविता को छोड़कर सभी रचनाएँ ब्यंग्यात्मक 
हैं। ये व्यंग्म सामाजिक, राजनीतिक और व्यक्तिगत सभी घरातलों का स्पर्श करते 
हैं। इन व्यंग्यों में निराला ने समाजगत कुत्साप्रों पर तीखे प्रहार क्रिए हैं । जहाँ तक 
समाजवाद के दाशेनिक पक्ष का प्रश्त है. उन्होंने भौतिक-दर्शन को कहीं हरी बहीं 
अपनाया है । उनकी सामाजिक दृष्टि परिमल-काल से ही मानप्रताबादी रही है । 





तां योगमितिमन्यन्ते स्थिरामिन्द्रिययधा रणाम । 

अश्रमत्तास्तदाभवत्ति योगो हि प्रभवाप्ययौ ॥ कठोपनिपद ६, १०-११। 
बतिरुत्ततं स्थाप्य सम॑ शरीर ह॒दीन्द्रियाशिशमनसा संनिवेश्य. | 

ब्रह्मोडुपेन प्रतरेत विद्वान्‌ स्रोतांसि सर्वारि भयावहानि । 

प्राशात्पीड्येह संयुक्त चेष्ट: क्षीणें प्राणें नासिकयोच्छवसीत । 
दुष्टाशवेयुक्तमिव वाहमैन॑ विद्वान्मनों घारयेताअमत्त: ॥” इवे०, २, ८-६ । 
२. छान्दोग्य उपनिपद्‌ ८, ७, ६। ह ' 


३. हृदि ह्यंप आत्मा, प्र० उ० ३, ६। 


ल्‍्उ 


ल्ह४ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


उनकी 'भिक्षुक', 'वह तोड़ती पत्थर”, विधवा” आदि रचनाएँ हमारे इस दृष्टि- 
कोर का पोषण करती हैं | वास्तव में वे श्रारम्भ से ही श्रादर्श और यथाथर्थे, श्रध्यात्म 
ओर समाज दोनों को अपने काव्य की भूमि पर एक साथ समबैत रूप से लेकर घले' 
हैं। उनका आदर्श, यथार्थ से विरोध करके कहीं नहीं चलता प्र॒त्युत उसको व्यावहारिक 
रूप प्रदान करता है । इस दृष्टि से वे एक छोर पर अध्यात्मवादी हैं तो दूसरे छोर 
पर मानवतावादी । 
आध्यात्मिक क्षेत्र में भी वे प्रारम्भ से ही ज्ञान और भक्ति को साथ-साथ 
लेकर चले हैं | उनका ज्ञान अद्वैत-दर्श में प्रतिफलित हुआ है झौर भक्ति-भावना द्वैत 
की भूमिका पर चरितार्थ हुई है। विनय, श्रार्थना, आत्मनिवेदन, आत्मसमर्परा, 
आदि की भावानाएँ हँत की भूमिका से ही सम्बद्ध है। इस दृष्टि से हम निराला के 
पूर्ववर्ती (परिमल, अनामिका, गीतिका, तुलसीदास) और परवर्ती (श्रशिमा, बैला, 
अचना, आराधना) काव्य की भूमिकाओं सें किचित्‌ अ्र्तर देखते हैं । पूवर्वर्वी काव्य 
में निराला ज्ञान के धरातल पर प्रतिष्ठित होकर श्रद्वैत-चिन्तन को मुखरित करते 
हैं श्रौर उसी भूमिका पर वे 'अहम्‌' का विस्तार कर “भूमा' के ऐसे विराटू चित्र 
प्रस्तुत करते हैं जो ढूंढे से ही विश्व-साहित्य में मिल सके । 'जायो फिर एक बार 
और “जागरण' श्रादि कविताएँ इसी कोठि की हैं । पर भक्ति श्रौर विनय का स्वर 
वहाँ भी विद्यमान है यद्यपि वह प्रमुख नहीं है । परवर्तीकाल की रचनाओं में यदि 
हम व्यंग्यात्मक रचनाओं को छोड़ दें तो अधिकांश कविताएँ और गीत विनय, 
आत्मसमर्पणा, प्रार्थना, ईश-स्तुति, शरणागति, दीनता और भ्रपत्ति से ही सम्बद्ध हैं । 
इन कविताओं का मुख्य स्वर भक्ति-समन्वित है जो दँत की भूमिका पर प्रसरित 2 
है। किन्तु दार्शनिक-चिन्तन और भ्रद्ठ तानुभूति का यहां भी सर्वथा अभाव नहीं है। 
पर प्रधानता भक्ति की ही है। यहां एक बात ध्यातव्य है, कि इन भक्ति-परक 
रचनाओं का हूँ त-भाव मध्वाचार्य के दँतवाद से सर्वथा भिन्‍न है जो आत्मा-परमात्मा 
के आत्यन्तिक भेद पर आ्राधारित है| इसी प्रकार वह सांख्य-दर्श के 6 तवाद से भी 
मेल नहीं खाता जिसमें प्रकृति पुरुष के चिर द्वत को स्वीकार किया गया है । 
निराला का हत-भाव अद्वौत का पूर्व चरण और अभेद-दर्शन का ही पोषक है । 
स्थल रूप से हम उनकी पूव॑वर्ती रचनाओं को उपनिषदु-तत्व चिन्तन के अधिक 
समीप पाते हैं और उन्तकी परवर्ती रचनाओं को वेद की भक्ति-भावता के अधिक 
निकट अनुभव करते हैं । पूर्ववर्ती रचनाएँ यदि उनका ज्ञानकाण्ड है तो परवर्ती 
रचनाएँ भक्ति-काण्ड। ज्ञान और भक्ति में वेसे भी कोई तात्विक अन्तर नहीं है । 
मिराला इनकी एकता का पहले ही समर्थन कर आए हैं ।* तदपि घरातल का अन्तर 
तो स्वीकार करना ही पड़ेगा । ज्ञान की घारा बौद्धिक-घरातल पर से प्रसरित 
होती है और भक्ति का उत्स हृदय से फूटता है। भक्ति में परम सत्ता के प्रति 


कक रब वीक कर 3 मल हे मम 
१. देखिये, परिमल का पंचवटी-असंग, ४। 


ईनराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २९५ 
विश्वास और आस्था का भाव प्रगाढ हो जाता है, उस तत्व से निकटता और परिचय 
में भी परिपक्वता आ जात्ती है। दर्शन यहाँ भावात्मक रूप ग्रहण कर एकरस, एक 


रूप हो जाता है। दर्शन की बौद्धिक खरखरता तरल, मघुर बनकर कोमल और 
भृदुल बन जाती हैं । 


निराला के परवर्ती-काव्य में हम दर्शन का यही रूप पाते हैं । वह भक्ति में 

पर्यवर्सित होकर तरल-मधघुर बन गया है । ज्ञान का भवित में पर्यंवसान का यह क्रम ठीक 
भी है | ज्ञात जब हृदय का श्रंग बन जाता है तभी उसमें जीवन को शान्‍्त और 
शीतल घना देने की शक्ति उत्पन्त होती है। इस प्रकार निराला के काव्य में विनय 
और भक्ति की जो मन्दाकिनी वही है वह वेद-विहित है। वैदिक ऋषियों ने अग्नि, 
इन्द्र, वरुणादि परमसत्ता की विभिन्न शक्तियों की प्रनेक प्रकार से स्तुति की है, 
विनय और आत्मसम्पंण की भावनाएँ अभिव्यक्त की हैं जिसको चर्चा हम पीछे 
प्रसादजी के प्रसंग में कर आए हैं ।' उपनिषदों में भी प्रार्थनाएँ हैं पर थोड़ी ही । 
बूहदारण्यकीपनियद्‌ का ऋषि---'असतो मा सद्‌ गमय', “तमसो मा ज्योतिग्रेमग्र', 
“मृत्योममृतंगसय', “कहकर असत्‌ से सत्‌, अन्धकार से प्रकाश और मृत्यु से अमृत 
की ओर ले चलते की प्रार्थता करता है ।* ईशोपनिपद्‌ के १५वें से १८वें तक के 
सन्त्रों में प्राथंना का भाव देखा जा सकता है | निराला के इधर के काव्य में इसी 
अकार की प्रार्थनाओं और विनय-गीतों का बाहुलय हैं। एक स्थल पर निराला का 
भक्‍त अविद्या-जन्य अंधकार को दूर करने हेतु श्ञान-सूर्य के प्रकाश के लिए प्रार्थना 
करते हुए कहता है-- 

“तिमिर दारण मिहिर दरसो 

ज्योति के कर श्रन्ध-कारा- 

गार जग का सजग परसो 

हो गया जीवन ;हमारा, 

भन्धत्ता से गत सहारा, 

गात के सम्पात पर उत्थान 

देकर प्राण बरसों । 

क्षिप्रतर हो गति हमारी 

खिले प्रति-कलि-कुसुम-क्यारी, 

सहज सौरभ से ससौरण पर 

सहलो किरण हरसो ॥7 (अ्रचंना, गीत १६) 
उपरोक्त गीत दृह॒दारण्यकोपनिषद्‌ की 'तमसो मा ज्योतिर्गमय” की भावना के कितने 
निकट है यही सहज ही द्रष्टव्य है। अब हम उन स्थलों की चर्चा करेगे जहाँ दाओझे- 


“ली अ अभी अमन क मील कर 
१. देखिए, इसी शोघ-प्रवन्ध का पृ० ६६-१०० | 
ने. बृहरण उ० १,२,२८। 


२६६ छायावाद और वैदिक-दर्शत 


निकता का समावेश है । 
अ्रद्न॑त्त की दृष्टि से निराला का निम्त गीत अत्यन्त सुन्दर वर्ोणन प्रस्तुत करता 

है जो इस तथ्य को प्रमाणित करता है कि उनके परवर्ती-काव्य में भी दार्शनिक 
प्रवृत्ति बिल्कुल क्षीरा नहीं हो गई है । कवि कहता है-- 

“बाहर में कर दिया गया हूं । भीतर पर, भर दिया गया हूं 

ऊपर वह बर्फ गली है, नीचे यह नदी चली है 

सख्त तने के ऊपर नरम कली है, 

उसी तरह हर दिया गया हूं । 

भीतर बाहर, वाहर भीतर, देखा जब से, हुआ अनवइवर, 

साया का साधन यह सस्वर 

ऐसे ही धर दिया गया हूं । बाहर मैं कर दिया गया हूं ।”” (बेला २५) 
कवि ने अत्यन्त सरल भाषा में समाज और जीवन से अपनी निष्कृति की बात कही 
है । वह समाज और जीवन से बाहर कर दिया गया है, पर भीतर से आध्यात्मिक 
भाव-सम्पत्ति से भर दिया गया है। निराला इस गीत में अद्व त-चिन्तन के चर्स 
शिखर पर विद्यमान हैं जहाँ से निस्संगता का हिम प्रसरित होकर नीचे कर्म-जगत्‌ 
में करुणा की सरिता के रूप में प्रवाहित हो रहा है । कवि को अपनी इस स्थिति पर 
आाश्चयं होता है। वह सोचता है कि उसके व्यक्तित्व के कठोर तने पर यह कोमल 
भावना की कली कैसे फूटी ? उसे प्रतीति होती है कि वह अहत साधना के क्षेत्र 
से हटकर बाहर कर्म-क्षेत्र में दे दिया गया है। जो उसके भीतर है वह श्रव बाहर श्रा 
गया है और बाहर जो माया का प्रसार है वह अ्रद्वत् तत्व में परिणत होकर भीतर 
पहुँच गया है । माया उसके लिए अ्मरत्व का वरदान दे गई है । कवि को अपने ऊँचे 
घर दिए जाने पर गवे है। निराला का यह गीत अद्वै त-साधना का उत्क्ृष्तर और 
सुन्दरतर प्रकाशन है । 

अद्दैतानुभृति के अनेक सुन्दर चित्र निराला ने परवर्ती-काव्य में भी दिए हैं। 

कवि कहता है कि जब से उस ज्योतिस्वरूप परमात्मा की छवि में नयवों ने श्रवगाहन 
किया है तब से संसार के समस्त बाह्य रूप बह गए, स्वजनों का साथ भी छूट गया 
जिस पुर से (दिव्य लोक से) आए थे उसी पुर की ओर लौट पड़ते के लिए मर 
उमड़ पड़ा, “कण्ठ नए स्वर से क्या फूटकर खिला कि आँखें ही बदल गई विश्व का 
श्राकर्षक रूप और मिथ्या के' भास पता नहीं कहाँ समा गए--- 

+नयन चहाए है हि 

जब से उसकी छवि में रूप बहाए - 

- साथ छठा स्वजनों का पाँख फिर गई 
उमड़ा उर चलने को जिस पुर आए । 
कंठ नए स्वर से क्या फूट कर खिला 


बदल गईं श्राँख, विश्व .रूप वह धुला हे 
सिथ्या के भास सभी, कहाँ समाए ।” (अर्चना, गौत २३) 


जे 


निराला के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २६७ 
अद्वैत की अनुभूति से सम्बन्धित यह वर्राव उपनिषदों की भावत्ता के अतिनिकट है 
अद्वत के दर्शन होते ही मिथ्या के भास, हँत की प्रतीति सर्वथा विलुप्त हो जाती है।'* 
अर्चना के अन्य गीतों में भी अद्वेत के ऐसे मोहक-चित्र वर्णित हुए हैं जो स्वानुभूति 
पर आधारित हैं | मूँदे नयत, मिले प्राण हो गया निशावान ।' गीत में भी अद्वत की 
अनुभूति का सुन्दर वर्शान हुआ है । कवि का अन्तेमत ज्ञानसूत्र से मिलकर स्वगै से भी 
ऊपर चढ़ गया जहाँ केवल सुन्दरता ही सुन्दरता का विधान है (यही ८०)। उस दिव्य 
अनुभूति के स्पश से सम्पूर्णो कालुष्य और सारे छिद्र दूर हो गए। तथा सृष्टि का 
सम्पूर्ण रहस्य भी उद्घाटित हो गया (वही गीत २८५) । इसी प्रकार की अनुभूति 
'अचेता के नव तन कनक-किरण फूटी है! और 'तुम से जो नयन मिले दूर हो दुरिति- 
शयन' पंक्तियों से आरम्भ होने वाले गीतों में वर्णित हुई है । कवि ने आराधना के एक 
गीत में स्पष्ट कहा है कि प्रभु से नाता जोड़ने पर मन की सारी बासी चेतना का लोप 
हो गया तथा मुक्ति की उपलब्धि हो गई । वस्तुत:ः उपनिपदों में मोक्ष के लिए जिन- 
जिन दोपों से मुक्ति की बात अनिवार्यत: कही गई है निराला के गीत उन सभी शर्तों 
को पूरा करते हैं । प्रभु के दर्शनों से उनके ज्ञान-चक्षु खुल गए, सभी दोपों का 
निराकरण हो गया, समस्त कामनाएँ क्षीणा हो गई, फलत: संशय की गाँठ भी खुल 
गई। (अर्चना १०) उस पार ज्योतिर्मेय पुरुष के दर्शन भी हो गए (आराघना पृ० 
१५) और “जनति मोहमयी तमिस्रा दूर मेरी हो गई है। विश्व की विविधता 
एकता में खो गई है।” में उन्हें एकतत्व की अनूभृति भी उपलब्ध हो गई है जो 
उपतिषदों का चरम प्रतिपाद्य है। यही उतकी सिद्धि की अवस्था है और उनका 
काव्य सिद्धसन्‍्त का काव्य है। निराला ने जीवन-पर्यन्त समत्व की साधना की है 
शरीर उसकी चरम परिणति हुई है आवन्द में | उनका परवर्ती काव्य इस बात का 
साक्षी है। जीवन के अ्रच्तिम क्षण तक ज्ञान, कर्म और भक्ति की चिवेरी में वे 
अवगाहन करते हुए उस तत्व का साक्षात्कार कर सके हैं, जो प्राचीन ऋषि-सुनियों: 
का साध्य रहा है। उन्होंने हमें समाधि की विश्युद्ध चेतना के दर्शन वार-बार कराये 
हैं । समाधि-चेतना की भावभूमि से उतर कर ही निराला हमें अपना सर्वश्रेष्ठ देते हैं 
परन्तु वह जानते हैं कि काव्य श्रौर साहित्य का सारा रस एक ही चैतन्य महासागर, 
की ओर घावमान होता है, क्योंकि वही एक झ्रानन्द का अथ-इति है ।!”* कवि के: 
शब्दों में---- 
“नृपुर के सुर सन्द रहे, 
जब थे चररा स्वच्छन्द रहे ] 
उतरी नभ से निर्मल राका 
पहले जब तुमने हंस ताका, 
बहुंविध प्राणों को झंकृत कर 
१. थृ० उ० २,४, १४। 
. ४ पमरतन भटनागर : निराला और नव जागरण, पूृ० २१५। 





रध्द छायावाद और चैदिक-दर्शन 


बजे छन्द जो बन्द रहे । 

नयनों के ही साथ फिरे बे, 

मेरे घर नहीं घिरे वे 

ठुम से चल तुम में ही पहुंचे 

जितने रस झानन्द रहे ३” (वही, गोत १९४१) 


'उपसंहार : 

निराला ने काव्य और जीवन दोनों में वेदात्त की साधना की है। आदर 
और यथार्थ दोनों ही दृष्टियों से निराला ठोस अद्व॑ तवाद की भूमिका पर ही संचरण 
करते हैं। उनका आत्म-संग्रह लोक-संग्रह से भिन्‍न नहीं है। उन्होंने आ्रात्म-संग्रह को 
लोक-संग्रह में उंडेल दिया है, क्योंकि दार्शनिक दृष्टि से 'स्वा और “पर! में कोई 
मौलिक अन्तर नहीं है । हम जो बाहर देखते हैं वह हमारे अन्तर का ही प्रसाद है 
इसलिए अद्द तवादी के निकट अपने से भिन्‍न कुछ भी नहीं है और जग्रत्‌ के प्रति 
'निस्संग और अनासक्त रहकर भी वह करुणा और मानवतावादी दृष्टिकोण से अपने 
को परिवद्ध पाता है--देखिए, 'वाहर मैं कर दिया हूँ, भीतर से भर दिया गया हैं 
(वेला गीत ३५) । इसलिए निराला के काव्य की भूमि को हम बड़ा विस्तृत पाते हैं। 
एक झोर हम उन्हें आत्मदर्शन और प्रभु-दर्शन की चर्चा करते पाते हैं तो दूसरी ओर 
लोक-संग्रह की भूमिका पर 'दीन', 'करण', भिक्षुक' आदि के चित्र प्रस्तुत करते देखते 
हैं। उन्होंने इस प्रकार लौकिक से आध्यात्मिक और और आध्यात्मिक से लौकिक 
भूमिका पर समान रूप से संचरण किया है। उन्होंने लोक और परलोक को एक ही 
सूत्र से निबद्ध कर दिया है। वे परलोक की चर्चा करते समय भी नारी और प्रेम को 
नहीं भुलतें, प्रकृति और जीवन से पलायन नहीं करते । डा० रामरतन भटतनागर ने 
ठीक ही कहा है कि “उनका वेदान्त-दर्शन गद्यात्मक, आत्सिक सोौन्दये माधुये-करुणा 
के आयामों से पुष्ट तथा जीवन की चिन्मयता, शक्तिमत्ता और आनन्‍्दमयता से ओोत- 
जओत परिपूर्ण मानव-संस्क्ृति है ।”* | 


७. रामरतन भटनागर : निराला और नव जागरण, प्ृ० १४ 


>> 


सप्तस अ्रध्याय 


रे श्ु 
पन्‍त के काव्य पर वंदिक दशन 
का प्रमाव 


पंत और उनका वैदिक दशंन से सम्पर्क 

प्रकृति की सुरम्य स्थली कौसानी (अल्मोड़ा) के रमणीक एवं मनोमुग्धकारी 
चातावरण में पलने वाले कविवर पंत का जन्म एक ऐसे परिवार में हुआ जो अपनी 
छदारता, साधु-सेविता एवं धामिक-प्रवृत्ति के कारण जन-अ्सिद्ध था। अपने पिताजी 
की धामिक प्रवृत्ति का उल्लेख करते हुए उन्होंने एक बार “मानव'जी से इन्टरव्यू देते 
समय कहा था--“पिताजी घामिक वृत्ति के उदार व्यक्ति थे। प्रात:काल चार बजे 
से आठ बजे तक पूजा-पाठ में लगे रहते थे !”” ऐसे धम्मे-प्राण पित्ता का बालक पंत 
पर प्रभाव न पड़ता--यह असंभव था । उनके सम्बन्ध में तो यहाँ तक प्रसिद्ध है कि 
'एक बार वे उत्तर की ओर जाने वाले किसी साधु के साथ गेरुआ वस्त्र धारण कर 
साधु-रूप में जाने को भी तैयार हो गए थे ।* पर परिवार के सदस्यों के आग्रह से 
“उनकी यह इच्छा पूरी न हो सकी । यदि ऐसा हो जाता तो हिन्दी को उसका पंत 
कहाँ से मिलता ? हाँ, यह घठना इस वात पर अवश्य प्रकाश डालती है कि पंतजी 
आरम्म से ही साधु-प्रकृति के थे । उनकी प्रवृत्ति के सम्बन्ध में इतना अवश्य कहा 
जा सकता है कि चाहे वे लोक-दृष्टि से साधु-वेश में न रहे हों, पर जीवन-पर्यन्त 
अपरिय्रही रह कर उन्होंने श्रपनी उस प्रवृत्ति का परिचय अवश्य दिया है। पंतजी 
को प्रकृति से असीम अनुराग था। पहली बार जब अपनी आँखें खोलीं तो उन्होंने 
अपने चारों ओर प्रकृति का राशि-राशि वैभव बिखरा पाया । हिममंडित हिमालय 
के गिरि-शंग अपनी उच्चता, उज्ज्वलता और मूकता का मौन-संदेश हमारे कवि के 
'मन पर झज्ञात रूप से छोड़ जाते थे ।? उन्हें सर्वप्रथम कविता करने की प्रेरणा भा 
अकृति से ही मिली । आधुनिक कवि, भाग-२ के पर्यालोचन में उन्होंने स्वयं कहा है 


१. सुमित्रानन्दन पंत्त : विश्वम्भर 'मानव', पृष्ठ ४ । 


२. देखिये, श्री बच्चन : पल्‍लविनी की भूमिका, पृष्ठ २६ । 
३. हिमगिरि प्रांतर था दिभू हपित 


प्रकृति कोड़ ऋतु शोभा कल्पित । वाणी, पृष्ठ १३६ | 


१26 छायावाद और वँदिक-दर्शन- 


“कविता करने की प्रेरणा मुझे सबसे पहले प्रकृति-निरीक्षण से मिली, जिसका श्रेय 
मेरी रमन कूर्माचल प्रदेश” को है। कवि-जीवन से पहले भी मुझे याद है, मैं 
घंटों एकान्त में वैठा प्राकृतिक दृश्यों को एकटक देखा करता था और कोई ग्ज्ञात 
आकर्षण मेरे भीवर एक श्रज्ञात सौन्दर्य का जाल वुनकर मेरी चेतना को तत्मय कर' 
ता था। जब कभी मैं आँखें मूँद कर लेटता था, तो वह दृश्य-पट चुपचाप मेरी आँखों 
कै हि घूपरा करता था ।7१ एक ओर प्रकृति-दर्शन श्रौर दूसरी ओर हिमालय की 
मे में गुंजित थे रामक्ृष्णदेव, विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थ के अद्वैत-दर्शत 
सम्पृक्त सप्राण वचन और उपदेश से दोनों ने मिलकर पंतजी के प्रारम्भिक व्यक्तित्व 
और मानस-जगत्‌ का निर्माण करता प्रारम्भ कर दिया। १४ वर्ष की अवस्था से ही 
उन्होंने रामायण, महाभारत, गीता झ्रादि का पढ़ना भी प्रारम्भ कर दिया था। इस 
भ्रंथों के अध्ययन से उनकी धामिक-वृत्ति को और पोषण मिला । दूसरी शोर वे 
दर्शन-शास्त्र के श्रध्ययल की ओर भुके । उन्होंने स्वयं कहा है--' स्वामी विवेकानन्द 
श्रौर रामतीर्थ के अध्ययन से, प्रकृति-प्रेम के साथ ही मेरे प्राकृतिक-दर्शत के गान 
और विश्वास में भी अभिवृद्धि हुई । 'परिवर्तत” में इस विचारधारा का काफी प्रभाव 
है ।/ आ्रात्मिका में भी उन्होंने इस प्रभाव का उल्लेख करते हुए कहा है-- 

“रामइंष्ण और रामतीर्य के 

वचनामृत से थी मू-प्लाचित, 

पुनर्जागरण का युग था वह 

भारतीय-दर्शन का जग हित 

८ > >< 

गरज रहे थे भ्रन्तर उर्वर 

दीप्त विवेकानन्द बचन धन ।” (वाणी, पृ० १४४) 
पुनर्नजागरण का वह युग था ही और इस जागरण-काल में भारतीय-संस्क्ृति के उत 
शाश्वत और प्राचीन मुल्यों के, जो समय के प्रभाव से मध्य-युग में अपना मह्प्व 
खो बैठे थे, पु्नीवत और पुनः-संस्थापन के लिए समवेत प्रयत्व किए यए थे जिसका 
उल्लेख पीछे नव-जागरण से सम्बन्धित अध्ययन में हम कर आए हैं। वामिक भौर 
सांस्कृतिक नव-जागरण से उत्पत्म वातावरण का प्रभाव अन्य छायावादी कवियों की 
भाँति पंतजी पर भी पड़ा । इसी समय सन्‌ १६१३ में रवीद्ध की “गीतांजलि' भी 
नोचुल पुरस्कार से पुरस्कृत हुई थी । उसको लोक-प्रियता ने भी हमारे इत कवियों 
का ध्यान अपनी और आझकपित किया । 'गीतांजलि” के गीत उपनिषद्‌-दर्शन से प्रभा- 
वित्त थे भर पंतजी की रुचि के अनुकूल थे । अ्रत: पंतजी ने गीतांजलि और उप- 
निषदों दोनों का अध्ययन किया। उन्होंने झ्राधुनिक कवि-२ के पर्यालोचन में 


+ 


१. आधुविक कवि, भाग-२, पर्यालोचन, पृष्ठ ७-८ । 
२. बही, पृष्ठ १० । 


पपत्तजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३०१ 


रवीन्द्र के प्रभाव को भी स्वीकार किया है' और “आत्मिका' में उसकी चर्चा इस 
अकार की है-- 
“भारत श्रात्मा को कर भूषित 
कवि रथीनद्र ने स्वर्ण पंख स्वर 
श्रवरों में रहते सधु गुंजित ॥* 
उपनिपदों के अध्ययन ने तो उनके चिन्तन की दिशा ही बदल दी थी। उनका 
कथन है कि--“दर्शन शास्त्र और उपनिषदों के अध्ययन ने मेरे राग-तत्व में मंथन 
पैदा कर दिया और उसके प्रवाह की दिशा बदल दी । मेरे निजी इच्छाओं के संसार 
में कुछ समय तक नैराश्य और उदासीनता छा गई ।'*'जन्म के मधुर रूप में मृत्यु 
दिखाई देने लगी, वसंत के कुसुभित आवरण के भीतर पतमर का अस्थिपंजर'** 
इस क्षण-भंगुरता के बुद्बुदों के 'संसार' में परिवतेत ही एकमात्र चिरन्तम सत्ता 
जान पड़ने लगी ।” जहाँ एक ओर उपनिषहर्शेन के अ्रध्ययन ने पंतजी को कुछ समय 
के लिए उदासीनता के वातावरण में भटकाया है, वहाँ दूसरी ओर उसके विधेयात्मक 
'पक्ष से प्रसन्‍्च भी हुए हैं--“किन्तु दर्शन का अध्ययन विश्लेषण की पैनी धार ने जहाँ. 
जीवन के नाम-रूप-गुण के छिलके उत्तार कर मन को शुत्य की परिधि में भटकाया 
है वहाँ वह छिलके में फल के रस की तरह व्याप्त एक ऐसे सूक्ष्म संश्लेषणात्मक 
सत्य के आलोक से भी हृदय को स्पर्श करता है कि उसकी सर्बातिशयता चित्त को 
अलौकिक आनन्द से मुग्ध और विस्मित कर देती है ।”१ उपनिपद्‌-दर्शन के प्रभाव 
का उल्लेख उन्होंने श्रात्मिका में भी किया है ।४ 
पंत के भावुक मन और मात्तस पर युग के जिन द्र॒ष्टाओं का प्रभाव पड़ा 
खनमें गांधो और माक्स के नाभ भी लिए जा सकते हैं । पंतजी पर जब हम मास के 
प्रभाव की बात कहते हैं तो उस्षसे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि पंतजी ने भौतिक- 
वाद स्वीकार कर लिया था । भौतिकता को “वाद' के रूप में उन्हींने न तब स्वी- 
कार किया था और न इससे पूर्व और जल वाद में ही। “भौतिकता” की उनकी 
अपनी व्याख्या थी जिसका उन्होंने गांधी के “अध्यात्मवाद! से समन्वय कर दिया 
थए ३ सादर के दल्द्मस्पक-भौत्तिकठए्ड के मुझुण दशतिक सिद्धास्त--/'कि झुरूय 
तत्व पदार्थ (जड़) है उसी से जीवन (चेतना) का विकास हुआ है, भात्मा-परमात्मा' 


« आधुनिक कवि-२, पृष्ठ १६ । 

वाणी, पृष्ठ श४७। . 

« आधुनिक कबि-२, पुष्ठ १०-११ । 

उपनिपयदों के मंत्र श्रवण कर 

अन्तर होता रहता भक्त, 

ब्रह्म, सत्य शाश्वत ईश्वर क्या-- 

जिज्ञासा पूछा करती नित ) --वाणी, पृष्ठ १४५ ।॥ 


न कक एप दूत 


३०२ छामावाद और वेदिक-दर्शना 
जैसी कोई वस्तु नहीं है” उनके आत्तिक मत को कभी भी स्वीकार नहीं हो सका ।' 
साथ ही सामाजिक-राजनीतिक घरातल पर हिंसात्मक-कांति के पक्ष का भी उन्होंने 
कभी समर्थन नहीं किया । बे उस दर्शन की ऐतिहासिक व्याख्या को अवश्य स्वीकार 
करते थे और जगत्‌ की भौतिकता की सत्ता में भी विश्वास रखते थे। साथ ही 
उन्होंने मध्य-युगीन भारतीय-दशेन के श्रभावात्मक विचारों यथा' जीवन' का मिथ्या- 
पन, संसार की असारता, मायावाद, प्रारब्धवाद, आदि पर जो जग-जीवन के 
चतुदिक्‌ विकास में वाघक सिद्ध होते हैं, अत्यधिक क्षोभ प्रकट किया ।* उन्होंने व तो' 
भारतीय-दर्शन के परवर्ती संकीर्स व्यक्तिवाद को ही प्रश्नय दिया और न भौतिकता- 
वादी नास्किता को ही । उन्होंने दोनों दर्शनों के लोकोत्तर कल्याणकारी सांस्कृतिक 
पक्ष को अवश्य ग्रहण किया है। उन्होंने कहा है---''मानवता भर सर्वभूत-हित की 
जितनी विशद भावत्ता मुझे वेदांत में मिली, उतनी ही ऐतिहासिक दश्शन में भी ।* 
इस प्रकार पंतजी अध्यात्म और भौतिक दोनों दर्शनों के सिद्धांतों से प्रभावित रहे 
हैं । उन्होंने कहा कि--“भारतीय-दर्शन की सामंत-कालीन परिस्थितियों के कारण 
जय एकांत परिणएलि व्यक्ति की प्रफुतिक खुक्त में हुई है (दुएए जगत्‌ एवं ऐडिक 
जीवन की माया होने के कारण उसके प्रति' विराग आदि की भावना जिसके उप- 
संहार-मात्र हैं) और मार्क्स के दर्शन की पूंजीवादी परिस्थितियों के कारण जो वर्ग- 
युद्ध और रक्‍त-क्रांति में परिणति हुई है---''ये दोनों परिणाम मुझे सांस्कृतिक दृष्टि 
से उपयोगी नहीं जान पड़े ।””? अतः उन्होंने इन दोनों अतिछोरों को अस्वीकार कर 
दिया । स्पष्ट है कि पंतजी की वैदिक-दर्शन की मान्यताओं और सिद्धांतों पर ब्रास्था 
कभी खण्डित नहीं हुई । वे आरम्भ से अब तक अ्ध्यात्मवादी ही बने रहे हैं। मार्क्स 
के प्रभाव को भी उन्होंने बड़े सीमित और आंशिक रूप में ग्रहश किया है। वैदिक- 
दर्शन के प्रति उनकी आस्था श्री अरविन्द से सम्पर्क के कारण और भी अधिक 
प्रगाढ हौ गई । पंतजी ने श्री अरविन्द की वेद और उपनिषद्‌-सम्बन्धी व्यास्याश्रों 
को आधुनिक-युग के परिवेश में उपयोगी जानकर पर्याप्त सीमा तक स्वीकार केए 
लिया जो उनके प्राम्या (१६४०) के बाद के समस्त काव्य (स्वर्शों-काव्य) का मेढ- 
दण्ड घन गई। यह कोई आकस्मिक घटना नहीं है) ज्योत्स्ता-कील से ही पंतजी ने 
समन्‍्वयात्मक दुष्टिकोर को ग्रहण करना प्रारम्भ कर दिया थीं। पज्योत्स्ता' में 
उन्होंने कहा था कि---“जो सत्य मानव-जीवन और मानव-जाति के लिए कल्याणकारी 
नहीं, जो उसकी शारीरिक, मानसिक, आात्मिक एवं लौकिक उत्लति का समग्न रूप 
से पोषक नहीं, वह सत्य मानवी सत्य नहीं हो सकता -***जिस प्रकार समस्त जीवन' 
सत्य पर अवलम्बित है, उसी प्रकार समस्त सत्य जीवन पर, स्॒य जीवन के बाहर 








१. आधुनिक कवि--२, पृ० ३० । 
२. चही, २, पृ० ३० । 
३. वही, पू०, ३०-३१ । कु 


तंत॒जी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३०३- 
नहीं मिल सकता ।****** मानव-जीवन का सत्य सापेक्ष है। त्याग और भोग एक 
दूसरे को सार्थक करते हैं ।”* पर वे अपने इस दृष्टिकोण के पोषण के लिए दर्शन 
की ठोस श्राधार-भूमि चाहते थे और वह उन्हें आगे चलकर मिली थी श्ररविन्द से । 
श्री अरविन्द से सम्पर्क की चर्चा करते हुए पंतजी ने कहा--““१६४१-४२ की बात 
है जब श्री अरविन्द के सेक्रेटरी श्री ए० वी० पुराणी की केन्या श्री उदय शंकर के 
केन्र में शिक्षा पाने आई थीं। वे प्रायः श्री अरविन्द के दार्शनिक विचारों की चर्चा 
करती थीं। उसी समय से उनके साहित्य के अध्ययन की ओर मेरी अ्रभिरुचि 
हुईं | अल्मोड़े में ही एक प्रसिद्ध अमरीकन चित्रकार मि० बूस्टर रहते थे 
जो श्री ग्ररविद के बड़े भक्त थे। उन्होंने उनकी “दि लाइफ डिबाइन' भेंट की । 
१६४५-४६ में मैं आ्राश्रम में गया ही और वहां श्री श्ररविन्द के दर्शन हुए ।”* इस 
प्रकार पंतजी पर श्रविन्द के विचार और दर्शन का गहरा प्रभाव पड़ा । जिसने उन्हें 
नूतन रहस्यवादी कवि होने का भौरव प्रदान किया है । बेद और उपनिषद्‌ मानव- 
जीवन को समग्र रूप में ग्रहण करते हैं। श्री अरविन्द ने वैज्ञानिक और दार्शनिक 
धरातल पर वैदिक-विचारों की समन्वयात्मक दृष्टि से व्याख्या की और पंत ने उन्हें 
अ्रपनी रुचि के अनुकूल ग्रहण कर काव्य के परिधान से सुसज्जित कर दिया । ग्राज 
भी थे उन्हीं विचारों से प्रभावित होकर काव्य-रचना में संलग्न हैं । 
ऊपर उन सभी खोलों की श्लोर संकेत किया गया है जिन्‍्होंने प्रत्यक्ष या परोक्ष 

रूप से पंतजी के भाव-जगत्‌ के निर्माण में सहयोग दिया है। मास को छोड़कर 
अन्य सभी स्रोत भारतीय और वैदिक हैं जो किसी-न-किसी रूप में वैदिक सिद्धांतों 
और मान्यताओं की ही व्याख्या करते हैं। पंतजी ने पश्चिमी दर्शन का भी अ्रध्ययन 
किया था और भारतीय दर्शन के साथ उसकी तुलना करते हुए उन्होंने कहा था-- 
'सहस्रों वर्षों से अध्यात्म-दर्शन की सूक्ष्म-सृक्ष्मतम ऋंकारों से रहस मौन निनादित- 
भारत के एकान्त मनोगगन में माक्स तथा एंगिल्स के विचार-दशन की गूंजें बौद्धि- 
कता के शुअ अन्धकार के भीतर से रेंगने वाले झींगुरों की रुंधी हुई मंकार से अधिक 
स्पन्दन पैदा नहीं करतीं । एंगिलस के शाश्वत सत्य की व्याख्या, जिसके उदाहरण-. 
स्वरूप, नेपोलियन ५ मई को मरा है, तथा हीगेल का “विचार का निरपेक्ष' जो करा- 
कण जोड़कर विकसित होता है तथा ऐसे इतर सिद्धांतों को दुह्ाई देकर इन्द्र-त्क 
तथा भौतिकवाद का महत्त्व दिखाना भारतीय-दशद के लिए हास्यास्पद दाशेनिक- 
तुतलाहइट से अधिक अर्थ-गौरव नहीं रखती (” पंतजी का उपरोक्त कथन भी उनके 
भारतीय-दर्शन के प्रति अनुराग? की सशक्त ग्रभिव्यक्ति है। संक्षेप में पंतजी को- 
वैदिक-दर्शन की भ्ोर प्रेरित करने वाले स्लोत निम्न हैं-- 


१. ज्योत्सना, पृु० ६६ । 
२. “मानव : सुमित्रानन्दन पंत, पु० ७ से उद्घृत । 
हे. उत्तरा की भूमिका, पृ० २०। 


३०४ छायावाद और वैदिक दर्शन 


(१) रवीन्द्र की गीतांजलि का अध्ययन । 
(२) स्वासी विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थ का व्यावहारिक-वेदान्त दर्शन । 
(३) दर्शन शास्त्र और उपनिषदों का ग्रध्ययन । 
(४) श्री भ्ररविन्द की वेद और उपनिषद्-सम्बन्धी व्याख्याएँ और उनका 
अध्ययन । . 
इन स्रोतों में भी पंतजी सीघे उपनिषदों के अध्ययन और उपनिषदों पर 
विवेकानन्द और अरविन्द की व्याख्याश्रों को अधिक महत्त्व देते थे । इसका प्रमुख 
कारण यह था कि इन दोनों महापुरुषों ने उपनिषदों के सिद्धान्तों को व्यावहारिक 
धरातल पर स्वीकार कर जीवन के लिए ग्रहणीय और स्पृहणीय बना दिया था तथा 
झौपनिषदिक भ्रद्व तवाद को सामाजिक घरातल पर स्वीकार करके मानव-मानव की 
एकता और समानता का स्वर गुंजित किया था। इनकी व्याख्याओं में किसी भी 
प्रकार के भेद-भाव को तनिक भी स्थान नहीं था। पंत को यही अभीष्ट था अतः 
उन्होंने इनकी मान्यताओं को भपनी समग्र चेतना के साथ स्वीकार कर लिया | व्यक्ति- 
गत धरातल पर पंतजी चिंतन भी करते थे । शिवचन्द्र नागर ने पंतजी से पूछा था- 
“क्या आप पूजा भी करते हैं ?” इसके उत्तर में उन्होंने कहा---'पुजा किसी की नहीं, 
नहाने के बाद 'मेडीटेशन' (ध्यान) करता हूँ ।! और '“पंतजी के श्रतिदिव के मेडि- 
टेशन' का श्र अपनी समस्त चेतना का केन्द्रीकरण कर इसमें दिव्यता की श्रनुभ्नूति 
होता है ।'* वस्तुतः कवि पंत के पीछे एक दिव्य संत और संत के पीछे एक सरस 
कवि बैठा हुआ है । उन्होंने अपनी काव्य-साधना प्रकृति-सौन्दर्य से प्रारम्भ की ओर 
उसका पर्येवसान' हुआ मानवताबाद और नवचेतनावाद में । इन दो आ्रायामों के भीतर 
कविबर पंत ने समग्र जीवन और दर्शन को काव्य की उदात्त भूमि पर प्रतिष्ठित 


किया है। ह 
हम अपने अ्रध्ययन की सुविधा की दृष्टि से पन्‍्तजी के काव्य को तीन भागे 


में विभाजित कर सकते हैं--- 
(१) प्रारम्भिक काव्य---वीणा, पललव, गुंजन, ज्योत्स्ता और युगान्तिं । 


(२) मध्यवर्ती काव्य---युगवाणी और आम्या । 
(३) परवर्ती काव्य (स्वर्णकाब्य)--प्रुगान्तर, स्वर्शकिररा, स्वर्णधूति, 
उत्तरा आदि रचनाएँ । ः 


पंत्जी की प्रारम्भिक रचनाएँ - 

बीणा--“वीणा” पन्‍्तजी की भाव-प्रधान रचता है जिसमें उनका प्रकृति के 

अति सौन्दर्यमूलक दृष्टिकोण प्रकट हुआ है। पर कबि की दुष्ठि प्रकृति के केवल 
आह्य रूप पर भ्रटक कर नहीं रह जाती, वे उसके पीछे आरम्भ से ही एक विराद्र 





३. सुमित्रानन्दन पंत : काव्य कला और जीवन दर्शन : सम्पादिका शचीरानी ुर्दू 


पंतजी के काव्य पर दैदिक दर्शन का प्रभाव ३०५ 
सत्ता के दशन करते हैं। पन्‍तजो ने वीणा-पलल्‍लव-काल की रचनाओं के विषय में 
अपना दृष्टिकोण प्रकट करते हुए कहा-- 'वीणा” और 'पललव” विशेषत: मेरे 
प्राकृतिक साहचये काल की रचनाएँ हैं। तब प्रकृति की सत्ता पर मुझे विश्वास था 
और उसके व्यापारों में मुझे पूर्णता का आभास मिलता था। वह मेरी सौन्दये- 
लिप्सा की पूर्ति करती थी, जिसके सिवा, उस समय, मुझे कोई वस्तु प्रिय नहीं 
थीं । इसी समय पन्‍्तजी का विवेकानन्द और रामतीर्थ के अ्रद्वे त-दर्शन और रवीन्द्र 
की 'गीतांजलि” से परिचय हुआ जिसके परिसणामस्वरूप उनकी प्रारम्भिक रचनाओं 
में भी दाशेनिकता समाविष्टो हो गई | किन्तु उठकी यह दाशतिकता बुद्धि के 
घरातल से काव्य में अवतीरं नहीं हुई है प्रत्युत हृदय के रस से सिक्त होकर आई 
है । श्रतः उनकी इस रचता में दार्शनिक ऊहापोह कम तथा भावमग्नता एवं रसमग्तता 
अ्रधिक है । वीणा की अधिकांश रचनाएँ भाव और अभिव्यक्ति दोनों ही दृष्टियों से 
सरस, सरल, निश्छल और परमसत्ता से भावात्मक-सम्बन्ध स्थापित करने के कारण 
रहस्थ-भावना से संवलित हैं । रहस्यवादी का ब्रह्म जेता कि पहले ही कहा जा चुका है 
निर्युण होता है, पर उसके भावभूमि पर अवतरित होते ही सहृदय रहस्य-द्रष्टा उस 
पर अनेक गुणों का आरोप कर देता है और उसे सम्बन्ध की विभिन्‍न भूमियों से 
सम्बोधित करने लगता है। यह प्रवृत्ति न्यूनाधिक रूप से सभी रहस्यवादियों में देखने 
को मिलती है चाहे वे मध्य युगीन कवीर आदि सन्त हों भ्रथवा प्रसाद आदि आधुनिक 
छायावादी कवि । पन्‍्त में भी यह प्रवृत्ति आरम्भ से ही विद्यमान है । 
परमसत्ता : ब्ह्म--पच्तजी ने “वीणा” की रचनाओं में उस परमसत्ता को, 
जिसका वेद में विभिन्‍न प्रकार से गुणगान हुआ है, अपनी रुचि के अनुसार विभिन्‍न 
सम्वोधनों से सम्बोधित किया है। वेद और उपनिषदों में उस परमसत्ता को उसका 
भावात्मक और विधेयात्मक परिचय देने के लिए “ज्योति” कहा है।३ पन्‍्तजी इसी 
आधार पर उसे 'उज्ज्वल' (१२) उज्ज्वलतर (२५), छविमय (२६ ) छुविमान 
(३२) सुबर्ण मय आदि सम्बोधनों से पुकारते हैं । वह सत्तः निल्य और, आसार कही 
गईं है। इसी आघार पर उसे 'अमर' (२६), पावन (२ ६), अनन्तगति ( 
कहा है । ब्रह्म और जीव की सापेक्षता के श्राधार पर उसे कभी प्रियतम (३२), कभी 
'प्रियः (३३), और कभी प्राण (पू० ३३) कहा है। इसी प्रकार माता, पुत्र श्रथवा 
पुत्नी के लौकिक सम्बन्ध के श्राघार पर उसे माँ, मात और जननमि आदि भी कहा 
है। “वीणा” की आधी से अधिक रचनाएँ उस माँ को निवेदित हैं जो इस विराट 
संसार की जननी है तथा जो ब्रह्म (परमसत्ता) की ही पर्याय है ।* श्रीरामक्ृष्णदेव' 
ओर स्वामी विवेकानन्द की 'काली” और निराला की 'जननि' भी इतनी विराद्‌ हैं 


३३) आदि 








आधुनिक कवि, भाग २, पर्यालोचन, पृ० १०। 
देखिए, उत्तरा की भूमिका, पृ० १६। 

- मु० उ० ३,१,५। 
देखिए, इस शोध-प्रवन्ध का पृ० ७६ | 


ब्<्‌ तप रण (० 


जैक द छायावाद और वैदिक-दर्शन 


जो समस्त सृष्टि के सुजन और सद्वार की शक्ति संचित किए हुए हैं । पंतजी ने अनेक 
स्थलों पर उसे सुजान (३२), करुणावान्‌ (३३), शिव, सुन्दर (५४), कर्णाधार 
आदि कहकर उसका विभिन्‍न ग्रुखों के निधान-रूप में उल्लेख किया है । यह उप्तका 
सग्रुण रूप है, भक्तों के साकार रूप से भिन्‍न | 
उसके निर्गुणा निराकार रूप का उल्लेख करते हुए उसे द्रौपदी के दुकूल-सा 
अ्प्रमेय और अज्ञात है (प० ७६) ऐसा भी कहा है । 
वैदिक-तत्व-ज्ञान के अन्तर्गत कहा गया है कि सृष्टि के समस्त रहस्थों के 

पीछे एक ही शक्ति है, 'वह शक्ति इतनी प्रवल है कि सब उसी से उत्पन्न होते हैं, 
उसी में झाश्चित हैं और अन्त में उसी में लीन हो जाते हैं ।” उसे जानकर ही हम 
सव जान पाते हैं। पन्‍्तजी ने निम्न पंक्तियों में यही भाव वर्शित किया है कि हम 
उस परमसत्ता को जाने विना इस संसार को नहीं जान सकते, क्योंकि बढ़ी एक इसे 
सृष्टि के सारे रहस्यों के पीछे शक्ति-रूप में विद्यमान है-- 

“बसे ही तेरा संसार 

अति श्रपार यह पारावार 

नहीं खोलता है भा ! श्रपने 

अद्भुत रत्नों का भण्डार । 
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चला प्रेम की दृढ़ पतवार, 

इसके जल को हिला श्रपार 

दिखलाई देती तब इसकी 

विहव सूर्ति श्रति, सदय उदार // (गीत ४३) 
ज्रेम की दृढ़ पतवार के संचालन से जब इस भव-सागर का श्रपार जल प्रान्दोलित हीं 
उठता है तब विश्व का सम्पूर्या रहस्य स्पष्ट होने लगता है। इसलिए कवि प्रेम की 
आकांक्षा करता है । एक अन्य कविता में कवि उस सत्ता को “माँ! रूप में स्तवन 
करते हुआ प्रश्न करता है कि वह शुभ दिन कब आएगा जब उस छविमान की छवि 
के दर्शन हो सकेंगे जिसका प्रतिविम्व, जग के इस निर्मल दर्पण में प्रतिविम्वित हो 
रहा है। (गीत ३६) वस्तुत्त: यहाँ कवि प्रकारान्तर से माँ-छूप में ब्रह्म को सं्वे- 
व्यापकता का वर्णना कर रहा है। इस संसार की प्रत्येक वस्तु में वह परमतत्व 
विद्यमान है। उपनिशदें 'सर्वंखल्विदं ब्रह्म कहकर इसी दृष्टिकोण का समर्थन 


करती हैं । चि न्‍ मि 
संसार का आध्यात्मिक स्वरूप--पन्‍तजी की “वीणा यद्यपि माधुर्य भाव स 


सण्डित है तदपि ऐसी रचनाएँ भी उपलब्ध हो जाती हैं जो भावात्मक घरावल तह 
नहीं पहुँच पातीं । उत्तमें कबि की चिन्तन-बृत्ति की प्रधानता रहती है । 'बीणा! की 
श्रयते हि. पुरा लोके” रचना में पन्तजी ने जगत्‌ के मायात्मक स्वरूप पर चिन्तन 
प्रकट किया है और कहा है कि छवि के मंजुल उपवन को (ब्रह्मलोक को ) इसी का 
से, मायात्मक संसार में से होकर मार्य जाता है । कवि के अवसार सन्ष्य एक पथिक 


पंत्जी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३०७ 
है, यह संसार एक पथ है और इस जग के परे सौस्दये ओर आतन्द का एक लोक 
है जो इस पथिक का गन्तव्य है । परल्तु जैसे मृगमरीचिका में मृग भटक जाता है 
चैसे ही जीवात्मा ही पथ में भी भटक कर रह जाता है---कवि कहता है-- 

“उस छवि के मंजुल उपवन को 

इस सर से पथ जाता है, 

पर मरीचिका से मोहित हो 

सुग भंग में दुख पाता है 

बालु का भतिकण इस सरु का 

भेरु सदृश हो उच्च अपार 

भीरु पथिक को भदकाता है 

दिखला स्वण्ण सरिता को धार ।'' (गीत ४०) 
झपतिपदों में जगत्‌ को “सत्य” और ब्रह्म को सत्यस्यसत्यम्‌' कहा है । जगत्‌ सत्य है, 
पर निम्न कोटि का और ब्रह्म सत्य का भी सत्य है,' अर्थात्‌ सर्वोच्च सत्य है, उससे 
परे कुछ भी नहीं है, वही जीव और प्रकृति सभी का गन्तव्प है । पर उसका वास्तविक 
स्वरूप अमर सत्य के प्रकृति के माया के पर्दे से आच्छादित है। 'हिरण्मय्रेन पात्रेण 
सत्यस्यापिहित॑ मुखम्‌,' से भी यही भाव ध्वनित होता है। स्पष्ट है कि ब्रह्म 
का स्वरूप मायामय (श्रविद्या रूप) प्रकृति के आवरण में श्रावृत है, उत्तके स्वरूप 
को देखने के लिए इस आवरण को दूर करना आवश्यक है । पर क्योंकि उस छवि 
के मंजुल उपवन का साग्गे इसी अविद्यामय प्रकृति में से ही होकर जाता है इसलिए 
उसका अपलाप तो नहीं किया जा जकता, पर यही सब कुछ नहीं है यह सत्य है। 
यदि हमारी दुष्टि विश्व के, प्रकृति के, मोहक रूप तक ही उलभी रह जाती है और 
हम अविया के आ्रावरण को छिन्‍्न-भिन्‍त कर आगे बढ़ने का प्रयत्न नहीं करते तो 
निरचय ही हम मृगमरीचिका में भटक गए हैं। जगतू के प्रति उपनिपदों का यही 
दृष्टिकोण है और पन्‍्तजी भी यही कहते हैं । 

सर्वेवाद---उपनिपदों में सर्वत्र ब्रह्म की व्यापकता का उपाख्यान हुश्ला है। 

चह सब में समाया हुआ हैं, क्या जड़ और क्या चेतन उसकी व्याप्ति से कुछ भी शेप 
नहीं बचा है। इस सम्बन्ध में पीछे उपनिपदों से उद्धरण देकर पर्याप्त प्रकाश डाल 


आए हैं ।* पन्तजी को भी अन्य छायावादी कवियों की भाँति उसकी व्यापकता पर 
आरम्भ से ही विश्वास है । 


उन्होंने परमसत्ता की सर्वेव्यापकता का अनेक प्रकार से 
उल्लेख किया है । कवि कहता है-- 
“खिले थे जब तुप बनकर फूल 
अमर बन धारण ! लगाने घूल 
२. चृह० उ० २,३,६। 
२. इस शोध-प्रवन्ध का पृ० ६३२ । 


का छायावाद और वैदिक-दर्शन 
जो समस्त सृष्टि के सृजन और संहार की शक्ति संचित किए हुए हैं । पंतजी ने श्रतेक 
स्थलों पर उसे सुजान (३२), ब-रुणावान्‌ (३३), शिव, सुन्दर (५४), कर्णाधार 
आदि कहकर उसका विभिन्‍न ग्रुणों के निधान-रूप में उल्लेख किया है। यह उमप्तका 
सग्मुण रूप है, भक्तों के साकार रूप से भिन्‍न | 
उसके निर्गुण निराकार रूप का उल्लेख करते हुए उसे द्रौपदी के दुकूल-सा 
अप्रमेय और श्रज्ञात है (पृ० ७६) ऐसा भी कहा है । 
वैदिक-तत्व-ज्ञान के अन्तर्गत कहा गया है कि सृष्टि के समस्त रहस्थों के 

पीछे एक ही शक्ति है, 'वह शक्ति इतनी प्रवल है कि सव उसी से उत्पन्न होते हैं, 
उसी में प्राश्चित हैं और अन्त में उसी में लीन हो जाते हैं ।!' उसे जानकर ही हेम 
सब जान पाते हैं। पन्‍्तजी ने निम्न पंक्तियों में यही भाव वर्णित किया है कि हम 
उस परमसत्ता को जाने बिना इस संसार को नहीं जान सकते, क्योंकि वही एक इस 
सृष्टि के सारे रहस्यों के पीछे शक्ति-हूप में विद्यमान है--- 

“चेसे ही तेरा संसार 

अति अपार यह पारावार 

नहीं खोलता है मा ! अ्रपने 

अद्भुत रत्नों का भण्डार । 
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चला प्रेम की दृढ़ पतवार, 

इसके जल को हिला अपार 

दिखलाई देती तब इसकी 

विश्व सूर्ति श्रति, सदय उदार ।” (गोत ४३) 
जम की दृढ पतवार के संचालन से जब इस भव-सागर का श्रपार जल आन्दोलित हो 
उठता है तब विश्व का सम्पूर्ण रहस्य स्पष्ट होने लगता है । इसलिए कवि प्रेम की 
आकांक्षा करता है। एक अन्य कविता में कवि उस सत्ता को “माँ! रूप में स्तवन 
करते हुआ प्रश्न करता है कि वह शुभ दिन कब आएगा जब उस छविमान की छवि 
के दर्शन हो सकेंगे जिसका प्रतिबिम्व, जग के इस निर्मल दर्पण में प्रतिविम्बित हो 
रहा है। (गीत ३६) वस्तुतः यहाँ कवि प्रकारान्तर से माँ-रूप में ब्रह्म की सर्व- 
व्यापकता का वर्णात कर रहा है। इस संसार की श्रत्येक वस्तु में वह परमतत्व 
विद्यमान है। उपनिशर्दें 'सवंखल्विदं ब्रह्म कहकर इसी दृष्टिकोरश का समर्थन 
करती हैं । ग 
संसार का आध्यात्सिक स्वरूप--पन्‍्तजी की “वीर” यद्यपि माघधुर्य भाव स 
मण्डित है तदपि ऐसी रचनाएँ भी उपलब्ध हो जाती हैं जो भावात्मक घरातल तक 
नहीं पहुँच पातीं। उनमें कवि की चिन्तन-वृत्ति की श्रधानता रहती है । वीणा' की 
'श्रूयते हि. पुरा लोके! रचना में पन्तजी ने जगत्‌ के मायात्मक स्वरूप पर चिन्तन 
प्रकट किया है और कहा है कि छवि के मंजुल उपवन को (त्रह्मलोक को) इसी मर 
से, मायात्मक संसार में से होकर मार्ग जाता है| कवि के अनुसार मनुष्य एक पथिक 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३०७ 
है, यह संसार एक पथ है और इस जग के परे सोन्दर्य और आतन्द- का एवर लोक 
है जो इस पथिक का गन्तव्य है । परन्तु जैसे मृगमरोचिका में मृग भटक जाता है 
चैसे ही जीवात्मा ही पथ में भी भटक कर रह जाता है---क्वि कहता है-- 

“उस छबि के संजुल उपवन को 

इस मरु से पथ जाता है, 

पर सरीचिका से मोहित हो 

सृग मग में दुख पाता है 

चालु का प्रतिकण इस सरु का 

मभेरु सदृश् हो उच्च श्रपार 

भीरु पथ्चिक को भव्कत्ता हे 

दिखला स्वर्ण सरिता की घार ।” (गीत ४०) 
उपनिपदों में जगत्‌ को सत्य” और ब्नह्य को सत्यस्यसत्यम्‌! कहा है । जगत्‌ सत्य है, 
पर निम्न कोटि का और ब्रह्म सत्य का भी सत्य है,' अर्थात्‌ सर्वोच्च सत्य है, उससे 
परे कुछ भी नहीं है, दही जीव और प्रकृति सभी का गन्तव्य है । पर उप्तका वास्तविक 
स्वरूप भ्रमर सत्य के प्रकृति के माया के पर्दे से श्राचछादित है | 'हिरण्मयेन पात्रेण 
सत्यस्थापिहित॑ मुखमु, से भी यही भाव घ्वनित होता है। स्पष्ट है कि ब्रह्म 
का स्वरूप मायामय (अविद्या रूप) प्रकृति के आवरण में आदत है, उप्के स्वछूप 
को देखने के लिए इस आवरण को दूर करना श्रावश्यक है। पर क्योंकि उस छवि 
के मंजुल उपवन का मार्ग इसी अविद्यामय प्रकृति में से ही होकर जाता है इसलिए 
उसका अपलाप तो नहीं किया जा जकता, पर यही सब कुछ नहीं है. यह सत्य है । 
यदि हमारी दृष्टि विश्व के, प्रकृति के, मोहक रूप तक ही उलभी रह जाती है श्रौर 
हम श्रविद्या के आवरण को छिस्त-भिन्‍तर कर श्रागे बढ़ने का प्रयत्न नहीं करते तो 
निश्चय ही हम मृगमरीचिका में भटक गए हैं 
दृष्टिकोण है और पन्‍्तजी भी यही कहते हैं । 

सर्वेवाद--उपनिपदों में सवंत्र ब्रह्म की व्यापकता का उपाख्यान हुआ है। 

चह सब में समाया हुआ है, क्या जड़ और क्या चेतत उसकी व्याप्ति से कुछ भी शेप 
नहीं वचा हैं। इस सम्बन्ध में पीछे उपनिपदों से उद्धरण देकर पर्याप्त प्रकाश डाल 


आए हैं ।* पन्‍्तजी को भी अन्य छायावादी कवियों की भाँति उस्तकी व्यापकता पर 
आरम्भ से ही विश्वास है। उन्होंते परमसत्ता की सर्वव्यापक्रता का अनेक प्रकार से 


उल्लेख किया है। कवि कहता है--- 
“खिले थे जब तुम बनकर फूल 
अमर बन प्राण ! लगाने घूल 


। जपत्‌ के प्रति उपनिपदों का यही 





२. बृह० उ० २,३,६। 
२. इस शोध-प्रबन्ध का पृ० ६२ । 


श्०्८ छायावाद और वैदिक-दर्शन' 


पास शझ्राया में चुपके, शूल 
चुभाए तुमने मेरे मात ।/ (गीत १६) 
इस स्थल पर वह तत्व फूल और काँटा दोनों में समान रूप से व्याप्त कहा गया है। 
सरिता 'कलकल' की ध्वनि-रूप में उसी का गीत गाती हुई बहती है (गीत १८) | 
एक श्रन्य रचना में कवि यही भाव प्रकट करते हुए कहता है कि 'लतिका के कंपित 
अधरों पर उसी का मृदु अस्फुट गान फूट रहा है। वही मन्द मारुत रूप में बहकर 
ध्यान आकर्षित कर रहा है। प्रकृति की समग्र शोभा में वही तो विद्यमान है जो 
श्रपती चपल जँगलियों से छूकर हृत्तत्त्री के तारों को भंकत कर देता है। (गीत ३६) 
बह सत्ता रूप में सर्वत्र विद्यमान है। (गीत २३) ऐसे व्यापक ब्रह्म के, उस अड़प 
के रूप-वर्रान में भी कवि किसी प्रकार का संकोच नहीं करता । वह कहता है-- 
“/जिसकी छवि सुन्दर ऊषा है, 
नव वसन्‍्त जिसका श्यू गार, 
तारे हार किरोट सुर्य-शक्षि, 
मेह केश, स्वेहाशु तुषार, 
मलयानिल सुख-वास जलधि मन 
लीला लहरों का संसार (गीत १२) 
ऋग्वेद दशम मण्डल के पुरुष-सूक्त में वैदिक कवि ने परमसत्ता का नराकार है 
श्रंकन' किया है। यथा निम्न ऋचाशों में--- 
“अन्द्रसा सनसो जातब्चक्षोंः सुर्यो अजायत 
सुखादिन्द्रब्चाग्निद्च प्राखाद्रायुरजायत 
नाभ्या श्रासीदन्तरिक्षं क्षीष्सों यों: समवर्तेत 
पदुभ्यां भूमिदिशाः श्रोत्रात्तया लोकाँ अ्रकल्पयन्‌ ।/ (१०/९०/१३-१४) 
उपसोक्त वर्णात से स्पष्ट है कि पन्‍्तजी ने प्रकृति के रंगीन चित्रों में उस दिव्य चिरच्तन 
विराट्‌ रूप के दर्शन किए हैं जिसका वर्णन वेदिक वाह्मय में सुंदर अतीत में हो 
चुका है । 
रहस्य-भाववा---रहस्यधृत्ति के लिए जिस भावना की सर्वाधिक अपेक्षा है 
वह है जिज्ञासा की कृत्ति की । वैदिक-वाहुमय से लेकर इधर के अब तक के सम्पूर्ण 
रहस्यवादी साहित्य में यह दृत्ति श्रखण्ड रूप से विद्यमान है जिस पर पीछे विस्तार 
से प्रकाश डाला जा चुका है ।* वेदान्त दर्शन का आरस्म ही जिज्ञासा से होता है, 
अथातो ब्रह्म जिज्ञासा! कहकर जिज्ञासा प्रकट की गई है कि वह त्रह्म कौन है ? 
तदन्तर दर्शन का प्रारम्भ होता है । इस प्रकार प्रत्येक दर्शन के मूल में भी जिशासी 
की वृत्ति ही सक्रिय है। आधुनिक छायावादी कवि इसके श्रपवाद नहीं हैं । पत्तजी 
में जिज्ञासा का स्वर अन्य सभी छाया-कवियों की अपेक्षा अधिक मुखर है ? महत्त्व के 


अमन न कक की न पक 2 
१. देखिये, इसी प्रबन्ध का पृ० ८७, प्रसाद की रहसस्‍थ-भावना। . . 


प्में 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३०६ 


प्रति आत्मसमर्वश और सुन्दर के प्रति झ्राकपंण ये दो वृत्ति ऐसी हैं जो रहुस्पवादी 
बनने में सहायक होती हैं । पन्‍्तजी में थे दोनों धृत्तियाँ आरम्म सेठी विद्यमान दे । 
जिज्ञासा--कवि एक अनैय सत्ता में दुढ विश्वास रखता है, उसकी सर्वव्याप- 
कता से उसका परिचय भी है, पर उसके गुण और स्वरूप के सम्बन्ध में वह प्रनभिज्ञ 
है। इसी स्थिति से सम्बन्धित श्रनेक जिज्ञासाएँ उनके प्रारम्भिक काउ्य में विद्यमान 
हैं। कवि एक रचना में पुष्प अथवा नक्षत्रों को मधुरिमा के मृदु-हास कहकर प्रपत करता 
है कि तुम में ऐसे कौन से अदृश्य-गुण निहित हैं जो चुपचाप मेरी आत्मा को भ्रपने 
निकट खींच लेते हैं ॥ (गीत-४२) इसी गीत में कवि की आत्मा व्याकुल होकर पूछती है- 
'कहाँ हो मेरे कर्णाघार 
लघु लहरों में खेल रही है 
मेरो हलकी नाव । 
न सुम से है प्रिय | तलिक दुराच 
जानते हो सव मन के भाव ।! (वही ४२) 
यहाँ जिसके सम्बन्ध में जिज्ञासा की मई है चहु कवि की प्रात्मा के इतने निकट है 
जिससे कुछ भी नहीं छिपा है, जो मन के सभी भावों से परिचित है। क्‍्यींकि वह 
स्वयं जीवात्मा के हृदय-देश भें प्रतिष्ठित है और साक्षी की भाँति सब कुछ देखता 
रहता है । उससे कुछ भी ऐसा नहीं जो अविज्ञात हो । परमेश्वर की सर्वज्ञता का 
यह वर्णन उपनिषदों के अनुसार ही हुआ है । गजुर्वेद में कहा है कि वह अन्तर्यामी 
होने के कारण सब की वात जानता है--'तदन्तरस्य सर्वस्य ।” उससे कुछ भी छिपा 
नहीं है ।* 
जिज्ञासा का भाव “प्रथम रश्मि का आना रंगिरि ! तूने कैसे पहचाना ? 
कहाँ-कहाँ हे वाल विहंगिनि पाया तूने यह गाना ?' पद से आरम्भ होने वाले ५८वें 
शीत में भी सशक्त रूप से व्यक्त हुआ है । “चमक कर मेरे पथ में प्रात श्रांख श्रटकाती 
हैं---यह कौन ?' (गीत-५०) पंक्तियों में भी कवि उस अज्ञात शक्ति को जानने के 
क्षिए उत्सुक हैं जो अन्थकारमय पथ में श्रच/नक चमक कर कवि की दृष्टि को अपनी 
ओर श्राकर्षित कर लेती है ।' मा ) तू क्‍या लघु कण में भी है? गीत-४६ शरें 
उपनिषदों के “प्रणोरणीयान्‌” की ध्वनि स्पष्ठतः श्रुतिगोचर होती है। वह कश-कर 
में व्याप्त कहा गया है और पन्तजी भी प्रकारान्तर से वही बात कहते हैं... 
'तेरी ही छवि प्रतिबिम्बित सी 
मुझको उसमें मिली सहान्‌ 
मा ! तु क्‍या लघु करा में भी है ? 
तब क्या में ही थी श्ज्ञान ?? (गीत ४९ ) 
वीशा में पन्‍तजी की रहस्य-बृत्ति जिज्ञासा के स्वर तक ही सीमित नहीं रह 





२. यजु० ४०,५। 


३१० छायावाद और वैदिक-दर्शव 
गई है उसमें अनुभूति की प्रगाढ्ता भी है। एक स्थल पर कवि कहता है कि प्रभु के 
रहस्यमय स्पशें से निद्रा और सुख-स्वप्न आदि के सभी वन्धन एक साथ टूट गए--- 

“बह निद्रा सुख स्वप्न सजाने ! थे 

एक साथ ही सब छूटे । 

एक-एककर हृदय हार के 

बन्धन श्रव मेरे टूटे ।! (गीत ३०) 
उपनियदें भी स्पष्ट कहती हैं कि उस परमेश्वर को जान लेने पर समस्त वन्धनों का 
नाश हो जाता है--'ज्ञात्वा देवं सर्वपाशापहानि:” ।* जीवात्मा को यह स्थिति मत 
की उच्चावस्था में ही उपलब्ध होती है जिसका उल्लेख सभी प्राचीन और अर्वाचीन 
रहस्य-कवियों में देखने को मिलता है। पन्तजी के अन्य गीतों में भी इस अवस्था का 
वर्णन हुआ है (देखिये गीत २५)। 

वीणा में उस प्रियतम से अविच्छिन्त सम्बन्ध की अभिव्यक्ति भी हुईं है 

जो अ्रद्व॑त को लेकर चली है । कवि कहता है कि मैं तुम से सब प्रकार से एक हूँ, पर 
इस अभिन्‍नता के सम्बन्ध को कैसे स्पष्ट करूँ, कौन से उपमान जुटाऊँ ? कुछ भी 
सही, कवि ने उस सस्वन्ध को निम्न पंक्तियों में स्पष्ट करने की चेष्टा अवश्य की है--- 

“जलव हूं में, यदि तुम हो स्वांति 

तृषा तुम यदि में चातक-पांति ।” (गीत २६) 
कवि को आत्मा-परमात्मा की एकता का ज्ञान प्रारम्भ से ही था, तभी पन्तजी यह 
कह सके--.... . 5 
“जब में थी श्रज्ञात-प्रभात 
मा तब में तेरो इच्छा थी, 
तेरे मानस की जलजात । 
तब तो यह भारी अन्तर 
एकसेल सें सिला हुआ था, 
एक ज्योति बन कर सुन्दर ।”” (वही १३) कर 
जब आत्मा परमात्मा से विच्छिन्न नहीं हुई थी तव वे दोनों एक थे, उस समय द॑ 
में कोई अन्तर नहीं था, एक सुन्दर ज्योति रूप में दोनों में अभिववता थी | पर अब 
संसार में आते ही, अविद्या से सम्पर्क होने पर दोनों में पर्याप्त दूरी हो गई प्रतीत 
होती है | श्रब उस अन्तर को दूर करने के लिए झभिन्‍नता के ज्ञान का प्रकाश पुनः 
आवश्यक हो-गया है । उस प्रकाश के प्रज्ज्वलित होते ही मोह की छाया छिन्त-भिन्‍न 
होकर उज्ज्वल भविष्य का निर्मारिण करेगी (वही) । इसीलिए कवि की आत्मा उस 
विराद “माँ” की गोदी में सोने की आकांक्षा प्रकट करती है ताकि दोनों के मध्य का 
अन्तर और अधिक न बढ़ जावे । वह सबसे छोटी होकर उसकी महती शक्ति के साथ 


१. एवे० उ० १,११। 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव 


नाप 
न 
ख्छ 


उसी प्रकार रहना चाहती है जिस प्रकार शिशु अपनी माता का गझ्ंचल पकड़कर सदा 
उसी के साथ रहता हैं तथा निःस्पृहता और निर्भीकता का अनुभव करता है (गोत- 
२१) । यहाँ भी उपनिपदों के विचारों की स्पष्ट छाया 
परभात्म के सतत सम्पर्क में पहने लण्ठा है ठव वह सिशयुत्‌ छोर न्िभिय हें जप्ता 
है । तब उसे कोई बाधा नहीं सताती, कोई ग्राकाक्षा पीड़ित नहीं करती ।' 

रहस्यवादी कवियों ने रहस्य-भावना के ग्रन्तर्मेत लौकिक प्ररय की भाँति 
श्रातुरता, विरह-व्याकुलता आदि की भावनाएँ भी व्यक्त की हैं, यह वात हम पहले 
कह आए हैं। विरहानुशूति की मामिक अभिव्यक्तियाँ फारसी-फाव्य में अधिकांश रूप 
से हुईं हैं। हिन्दी के सूफी काव्य में भी इस प्रकार की ग्रभिव्यक्तियों की अधिकता है 
ओर वह फारसी का प्रभाव माना जाता है । सन्त-काव्य में भी यह विरद्ानुभूति सूफी 
काव्य के माध्यम से आई है, ऐसा कुछ विद्वानों का मत हैं । छायावादी कावियों में 
विरहानुभूति की इतनी अधिक तीब्नता महादेवी को छोड़कर अन्य किसी फ्वि में नहीं 
पाई जाती, पर उसका अन्य कवियों के काव्य में नितान्त श्रभाव भी नहीं है। “प्रसाद 
और "निराला! के काव्य की चर्चा करते समय रहस्यभावना के प्रसंग में हम इस 
बृत्ति की ओर संकेत कर आए हैं। पन्तजी में भी यह बृत्ति विद्यमान है किन्तु वह 
बीणा-काल की रचनाओं तक ही सीमित है| आगे के काव्य में क्रशः इस वृत्ति का 
अभाव होता चला गया है। यहाँ इस सन्दर्भ में इतना अवश्य कहा जा सकता है कि 
प्रभु के प्रति श्रातुरता एवं विरह-व्याकुलता का बेदिक साहित्य में नितान्त अभाव 
नहीं है। ऋग्वेद की वरुण के प्रति ऋषि वसिष्ठ द्वारा निवेदित स्तुतियाँ इतनी 
मामिक हैं कि सीधे हृदय को स्पर्श करती हैं। दो-एक ऋचाएँ देखिग्रे-- 

श्रपां मध्ये तस्थिवाँस तृष्णाविद ज्जर्तारम्‌ । मृछा सुक्षत्र मुलय ।* 
ग्र्थात्‌ जलों के मध्य बैठा हुआ भी मैं प्यास से मरा जा रहा हूँ । अतृध्ति से व्याकुल' 


हो रहा हूँ । हे प्रभु, तुम्हारी दया मेरे ऊपर कब होगी । हे दयालु दया करो ! 
दया करो । 


विद्यमान है । जीवात्मा जब 


“'उत स्वया तन्‍्वा सं वबदे तत्कदान्वन्तर्वे इसे भुवानि। 
कि मे हव्यमहराणानो जुपेत कदा मृलोक सुमना अभिख्यम्‌ ॥ है 
प्रभु के दर्शनों के लिए, उससे तादात्म्य स्थापित करते के लिए वैदिक ऋषि विह्धल 
होकर पूछता है--'मैं वरुण के पास कब ठहर सकूगा, वे मेरे हव्य की स्वीकार करेंगे 
क्या ? मैं सुन्दर मतवाला होकर उन सुखप्रद वरुण को कब देख पारऊंगा । 
उपरोक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि बेदिक ऋषियों की स्वुतियों में जहाँ 
विनय, निवेदत श्र तादात्म्य की आर्काक्षा प्रकट 


ट हुई है, वहाँ विरह-विद्लेलता श्रौर 





श्‌ | बृह्‌० उ०, ४,४,७ || 
२. ऋग्वेद ७,८5६,४ ॥ 
दे. बही, ७,८५६,२। 


३१० छायावाद और वैदिक-दर्शन 
गई है उसमें अनुभूति की प्रगाठता भी है। एक स्थल पर कवि कहता है कि प्रभु के 
रहस्यमय स्पर्श से निद्रा और सुख-स्वप्न आदि के सभी बन्धन एक साथ दूढ गए-- 

“वह निद्रा सुख स्वप्न सजाने ! वे 

एक साथ ही सब छूटे ॥ 

एक-एककर हृदय हार के 

बन्धन श्रव मेरे टूठे ।”* (गीत ३०) 
उपनिषदें भी स्पष्ट कहती हैं कि उस परमेश्वर को जान लेने पर समस्त वन्धनों का 
नाश हो जाता है---'ज्ञात्वा देवं सर्वपाशापह्ानि:” ।* जीवात्मा को यह स्थिति मंत 
की उच्चावस्था में ही उपलब्ध होती है जिसका उल्लेख सभी प्राचीन और भ्र्वाचीव 
रहस्य-कवियों में देखने को मिलता है। पन्‍्तजी के श्रन्य गीतों में भी इस अवस्था का 
वर्णन हुआ है (देखिये गीत २५) । 

“वीणा! में उस प्रियतम से अ्रविच्छिन्न सम्बन्ध की अभिव्यक्ति भी हुई है 
जो भ्रद्वैस को लेकर चली है | कवि कहता है कि मैं तुम से सब प्रकार से एक हूँ, पर 
इस श्रभिन्‍तता के सम्बन्ध को कैसे स्पष्ट करूँ, कौन से उपमान जुटाऊँ ? कुछ भी 
सही, कवि ने उस सम्बन्ध को निम्न पंक्तियों में स्पष्ठ करने की चेष्टा अवश्य की है-“ 

“जलद हूं भैं, यदि तुम हो स्थांति 

तृषा तुम यदि मैं चातक-पांति ।” (गीत २६) 
कवि को आत्मा-परमात्मा की एकता का ज्ञान प्रारम्भ से ही था, तभी पन्‍्तजी यह ह 
कह' सके-- . 
“जब में थी श्रज्ञात-प्रभात 
सा ! तब में तेरी इच्छा थी, 
तेरे सानस की जलजात । 
तब तो यह भारी शअच्तर 
एकसेल में मिला हुआझ्मा था, 
एक ज्योति बन कर सुन्दर । (वही १३) रु 
ज़ब श्रात्मा परमात्मा से विच्छिन्न नहीं हुई थी तब वे दोनों एक थे, उस समय दीन 
में कोई अन्तर नहीं था, एक सुन्दर ज्योति रूप में दोनों में श्रभिव्नता थी । पर श्रव 
संसार में आते ही, अविद्या से सम्पर्क हीने पर दोनों में पर्याप्त दूरी हो गई प्रतीत 
होती है । श्रब उस अन्तर को दूर करने के लिए अभिन्‍नता के ज्ञान का प्रकाश पुनः 
आवश्यक हो-गया है । उस प्रकाश के प्रज्ज्वलित होते ही.मोह की छाया छिन्न-भिन्‍त 
होकर उज्ज्वल भविष्य का निमरिण करेगी (बही) । इसीलिए कबि की आत्मा उस 
विराद “माँ” की गोदी में सोने की आकांक्षा प्रकट करती है ताकि दोनों के मध्य का 
अन्तर और अधिक न बढ़ जावे । वह सबसे छोटी होकर उसकी महती शक्ति के साथ 
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उसी प्रकार रहना चाहती है जिस प्रकार शिशु अपनी माता का अंचल पकड़कर सदा 
उसी के साथ रहता है तथा निःस्पूहता और निर्भीकता का अनुभव करता है (गीत- 
२१) । यहाँ भी उपनिपदों के विचारों की स्पष्ट छाया विद्यमान ह्‌ । जीबात्मा जब 
परमात्मा के सतत सम्पर्क में रहने लगता है तब वह निःश्ृह और निर्मय हा जाता 
है । तब उसे कोई बाधा नहीं सतातो, कोई श्रार्काक्षा पीड़ित नहीं करती ।' 

रहस्यवादी कवियों ने रहस्य-भावना के अ्रन्तगंत लौकिक प्रणय को भांति 
आतुरता, विरह-व्याकुलता श्रादि की भावनाएँ भी व्यक्त की हैं, यह बात हम पहले 
कह आए हैं | विरहानुभूति की मामिक ग्भिव्यक्तियाँ फारसी-काव्य में अधिकांश रूप 
से हुई हैं । हिन्दी के सूफी काव्य में भी इस प्रकार की श्रभिव्यक्तियों की श्रधिकता है 
और वह फारसी का प्रभाव माना जाता है। सन्त-काव्य में भी यह विरद्ानुभूति सूफी 
काव्य के माध्यम से आई है, ऐसा कुछ विद्वानों का मत है। छायावादी कवियों में 
विरहानुभूति की इतनी अ्रधिक तीव्रता महादेवी को छोड़कर श्रन्य किसी कवि में नहीं 
पाई जाती, पर उसका शअ्रन्य कवियों के काव्य में नितान्त अभाव भी नहीं है। 'प्रसाद! 
ग्ौर “निराला” के काव्य की चर्चा करते समय रहस्पभावना के प्रसंग में हम इस 
बृत्ति की ओर संकेत कर आए हैं। पन्‍्तजी में भी यह वृत्ति विद्यमान है किन्तु बह 
वीणा-काल की रचनाओ्रों तक ही सीमित है। श्रागे के काव्य में क्रणः इस वृत्ति का 
अभाव होता चला गया है। यहाँ इस सन्दर्भ में इतना अवश्य कहा जा सकता है कि 
प्रभु के प्रति आतुरता एवं विरह-व्याकुलता का वैदिक साहित्य में नितान्त श्रभाव 
तहीं है। ऋग्वेद की वरुण के प्रति ऋषि वसिष्ठ द्वारा निवेदित स्तुतियाँ इतनी 
मामिक हैं कि सीधे हृदय को स्पर्श करती हैं। दो-एक ऋचाएँ देखिये--- 

श्रपां सध्ये तस्थिवाँस तृष्णाविद ज्जसितिारम्‌ । मूल सुक्षत्र मूलथ ।”* 
अर्थात्‌ जलों के मध्य बैठा हुआ भी मैं प्यास से मरा जा रहा हूँ | अतृश्ति से व्याकुल 


ही रहा हूँ। हैं प्रभु, तुम्हारी दया मेरे ऊपर कब होगी । है दयालु दया करो ! 
दया करो । 


न्क् 


“उत्त स्वया तन्वा सं चदे तत्कदान्वस्तर्व एसे भुवानि । 
कि मे हृव्यमहणानो जुपेत कदा मृलीक सुम्रना अ्रभिर्यस्‌ ॥ 
प्रभु के दर्शनों के लिए, उससे तादात्म्य स्थापित करने के लिए वैदिक ऋषि बिह्नल 
होकर पूछता है--मैं वरुण के पास कब ठहर सकूगा, वे मेरे हृव्य को स्वीकार करेंगे 
क्या ? मैं सुन्दर मतवाला होकर उन सुखप्रद बरुण को कय देख पाऊँगा। 
उपरोक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि वैदिक ऋषियों की स्तुतियों में जहाँ 
विनय, निवेदत और तादात्म्य की थ्रार्काक्षा प्रकट हुई है, वहाँ विरह-विक्ललता भ्रौर 








१. बृूह० उ०, ४,४,७। 
२. ऋग्वेद ७,८६,४। 
३. वही, ७,८६,२। 


झ्श्र छायावाद और बवैदिक-दर्शन 
व्याकुलता की अनिव्यक्तियाँ भी विद्यमान हैं। इस प्रकार यदि हम इन छायावादी 
कवियों की विरह-भावना पर, जो वैदिक-साहित्य से विभिन्‍न माध्यमों से सम्बद्ध रहे 
हैं, सूफी कवियों की ही विरह-भावना का एकांत प्रभाव मान लें तो यह दुराग्रह ही 


होगा । 
वीणा में कवि की आत्मा की अव्यक्त प्रिय के लिए व्यक्त विरहानुभूति उप- 
रोक्त कथन की सापेक्षता में द्रष्टव्य है जो सहज ही मामिक बन पड़ी है। कवि की 
आत्मा वृक्ष की छाया को सम्बोधित करके कहती है--- 
“अहा ! शअ्रभागिन हो तुम मुझसी 
सजनि ! ध्यान सें अब आया, 
तुम इस तवह्वर की छाया हो 
मैं उनके पद की छाया ।? (गीत ११) 
तरुवर की छाया तो रात्रि के नीरव अन्धकार में वक्ष से आलिगित हो तदाकार 
होकर मिलन के सुख का अनुभव भी कर लेती है परन्तु कवि की आत्मा को तो मन- 
मोहन की वह वंशी की घ्वनि भी श्रुतियोचर नहीं होती फलतः उसे निशि-दिन वत्त- 
चन रोते हुए भठकना फिरना पड़ता है। (वही ११) इस अवतरणण में जहाँ एक झोर 
ब्रह्म के विरह-वियोग में विक्लल आत्मा की करुण अभिव्यक्ति हुई है वहाँ दूसरी ओर 
उनके पद की छाया” कहकर पन्‍्तजी ने ब्रह्म और जीव के मध्य विम्ब-प्रतिबिम्ब भाव 
के दाशंनिक सिद्धाँत को भी मूतिमान' कर दिया है। 
इसी प्रकार वीणा के एक अन्य गीत--'मिले तुम राकापत्ति में आज पहन 
मेरे दुग जल का हार' में कवि की आत्मा चकोर बनकर अन्नात प्रियतम के लिए 
झविरल जलघार वहाती रही है । इस पर भी जब वह नहीं आता तो खीक कर उसे 
उपालस्भ देने में भी नहीं चुकती । (गरीत-१६) यहाँ भी कवि के कथन में इतती 
निश्छलता है कि सीधे मर्म को स्पर्श करती है। पे 
वीणा में सुन्दर प्रार्थनाएँ भी विद्यमान हैं जो वैदिक-ऋषियों की प्रार्थनाओं 
एवं स्तुतियों के समान ही हृदय की पवित्रता, निर्मेलता, और व्याकुलवा आदि गुखों 
से संवलित हैं । एक गीत में कवि अपने शिव ! और सुन्दर ! को सम्बोधित करते 
हुए उसे आमन्त्रित करता है और कहता है कि-- 
“मुझे सौंपने दो तुमको 
झपनी वाँछाएँ रज-करप सी 
होने दो निश्चिन्त निडर ।” (गोत ४१) 
यहाँ भी पन्‍तजी उस औपनिपदिक सत्य की ओर संकेत करते हैं कि 'जब तक जीवात्मा 
के हृदय में आश्रित सम्पूर्ण कामनाएँ नष्ट नहीं हो जातीं तब तक यह मरणापघर्मा अमृत 
नहीं होता ॥” यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येडस्य हृदि श्रिता: । अ्रय मुत्योड्मृतोभवत्यत्र 
अह्य समुश्नत इति” (बुह़० उ० ४,४,७) । इसी हेतु वे सम्पूर्ण मनोगत तुच्छ काम- 
साओं को प्रभु को समर्पित कर निश्चिन्त और निडर हो जाना चाहते हैं । 
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अन्यत्र भी कवि 'सूची से भी अधिक कृणतर' अंग वाले तथा 'रजततार से 
छुति रुचिमय' परमेश्वर से अपनी सत्ता की लघु कुटिय्रा में व्याप्त श्रविद्या-गन्य 
अन्धकार को चीर कर भंग कर देने के लिए प्रार्थना करता है (गीस-२०) शोर 
चाहता है कि उसके अपने मान-सरोवर में भी अमर पद-पदष्य विकसित हो जायें । 
“कवि यहाँ दिव्य-जीवन की प्राप्ति की कामना करता है 
पन्‍्तजी केवल अपनी ही कुटिया के तिमिर-भंजन के लिए प्रार्यना नहीं करते 
अपितु जग के अन्धकार और भय को दूर करने के लिए भी प्रभु से प्रकाश की 
आयाचना करते हैं, वे कहते हैं-- 
'तेरी श्राभा को पाकर मा ! 
जग का तिमिर त्रास हर दूं-- 
नोरव रजनी में निर्भध ।' (गीत २) 
इस अवतरण में कवि ने एक ओर “माँ' रूप विराद सत्ता से अपने लिए प्रकाश झौर 
ज्ञान की प्रार्काक्षा व्यक्त की है तो दूसरी ओर यहां कवि लोक-मंगल की भावना से 
"भी प्रेरित है, और विवेकानन्द फे उपदेशानुसार लोक-सेवा के लिए उस प्रनन्त, भ्रपार 
शाक्तिमयी 'माँ' से आभा के कश की याचना भी करता है। लोक-मंगल की यह 
“भावना, जो भ्रद्वैत पर आधारित है, पन्त के काव्य में उत्तरोत्तर विस्तृत भर परिष्कृत 
.होकर दृढता के साथ प्रतिष्ठित होती गई है । जिस पर प्रसंगानुकूल विचार करेंगे । 
“बीस” के कतिपय गीतों में हम पन्‍्तजी की प्रभु से तादात्म्य की इच्छा से प्रेरित 
हुआ पाते हैं । मुझको भी इस छुञ्र ज्योति में मज्जित कर लो अपने साथ (गीत- 
२०) अ्रथवा “रंग रहित होकर छिप रहना मुझको भी वतला दो प्राण ।' (गीत- 
२०) श्रादि इन पंक्तियों से आरम्भ होने वाले गीतों में कवि का यही भाव व्यक्त हुआ 
नै । वह चाहता है. कि उसका वुच्छ अस्तित्व प्रभु के ज्योति्मय स्वरूप में विलीन हो 
-कर एक हो जाए। एक स्थल पर कवि की निस्संग-बृत्ति के भी दर्शन होते हैं। वह 
जग के सुख-दुःख जग को ही देकर स्वयं इन्द्रातीत वन जाने की भावना प्रकट करता 


है । (गीत-४) यही स्थिति आगे चल कर स्थितम्नज्ञता की अवस्था में जाकर प्रति- 
<्ठित हो जाती है । 


पलल्‍लव---'पल्लव' प्रारम्भिक रचनाओं का दूसरा संग्रह है। पल्‍लव को “उच्छु- 
पवास' और “आँसू” शीपंक रचनाएँ पंतजी की प्रेम-भावना से सम्बन्धित उत्कृष्ट 
-अभिव्यक्तियाँ हैं। इन दोनों रचनाओं का आधार कबि की आत्मानुभूति है। इन 
रखनाओं से पूर्व 'प्रंथि” में कवि का रागात्मक हृदय प्रेम के क्षेत्र में मधुर-कद्ठ श्रनु- 
“भूतियाँ प्राप्त कर घुका था । ये दोनों रचनाएँ एक प्रकार से 'ग्रंथि' की ही भावनाश्रों 

. का विकास हैं। इन रचनाओं के अध्ययन से प्रतीत होता है कि पंतजी को प्रेम के 
क्षेत्र में प्रसादजी की ही भाँति सफलता प्राप्त नहीं हो सकी | प्रेम की श्रसफलता के 
कारण ही प्रसादजी का आँसू” और पंत की ये तीनों रचनाएँ बड़ी मासिक और 
न्मर्मस्पर्शी बन सकी हैं। पल्‍लव के कवि का दूसरा विषय है--प्रकृति श्रौर उसका 


१.४ थे | 
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सौन्दर्य-चित्रर । वह भभी *द्रुमों की मृदु छाया और प्रकृति से सम्बन्ध तोड़कर किसी 
बाला के बाल-जाल में अपने लोचन उलमाने' को प्रस्तुत नहीं है । 'पल्लव' में 'वीचि- 
विलास', 'विश्ववेणु , 'नक्षत्रन्यान , “निर्मेरी” आदि कल्पना-प्रधान और मोह, विस- 
जन, “मुस्कान” आदि भाव-प्रधान रचनाएँ हैं। इस संग्रह में कतिपय चितन-प्रधानः 
रचनाएँ भी हैं जिसमें उतका दर्शन-पक्ष अधिक सबल हो गया है । 
कवि की माँ ! के प्रति रागात्मिका वृत्ति पर श्राधारित सहज और सरत' 
रहस्य-भावना जो 'वीणा' की रचनाओं की विशेषता थी “पल्‍लव' की रचनाओं में: 
उसका अभाव है। यह कोमल भाव उन्हीं रचनाओं में विद्यमान है जो “वीणा -काल 
की ही हैं। जिज्ञासा का स्वर यहाँ भी मुखर है, पर वह जिज्ञासा तक ही सीमित रह 
गया है परमसत्ता के प्रति रागात्मक सम्बन्ध में पर्यवसित नहीं हो सका, उसका स्थान 
चिंतन और दर्शन ने ले लिया है । 
ब्रह्म--परमसत्ता-सम्बन्धी चिंतन यहाँ 'वीणा' की अपेक्षा दार्शनिक विचारों 
से अधिक पुष्ट होकर आया है । ब्रह्म के सम्बन्ध में चिंतव करते हुए कवि कहता है--- 


“तुम्हारा ही श्रशेष व्यापार, 

हसारा भ्रम, मिथ्याहंकार, 

तुम्हीं में निराकार साकार, 

मृत्यु जीवचत सब एकाकार । 

अ्रहे महांबुधि लहरों-से शत लोक, चराचर, 

कीड़ा करते सतत तुम्हारे स्फीत वक्ष पर; 

तुंगतरंगों से शत युग, शत-शत कल्पान्तर 

उगल, महोदर में विलीन करते तुम सत्वर, 

शत सहल्न रवि शशि, श्रसंख्य ग्रह, उपग्रह, उड्डगरा, : 

जलते बुझते हैं स्फुंलिग से तुम में तत्क्षरा, - 

अ्रचिर विद्व में श्रखिल, दिशावधि, करे, वचन, मन, 

तुम्हीं चिरन्तन 

पहे विवर्तेत हीन विवर्तेव ।”/ (पल्‍लव, १६३-६४) 
'प्रिवर्सतत” नामक कविता के अन्तिम वन्धों सें पन्तजी ने अपने प्रखर चितन और' 
कर्पना-शक्ति के बल पर “परिवतेन' का ब्रह्म की शक्ति अथवा [उसके पर्याय रूप में 
वर्सान प्रस्तुत किया है । प्रमसत्ता-सम्बन्धी उपरोक्त वर्णन उपनिपदों की ब्रह्म- 
सम्बन्धी कल्पना के नितान्‍्त अनुकूल है। वहाँ ब्रह्म को समस्त क्रियाओं का प्रेरक, 
शतशत सृष्टि का भर्तता और हर्ता कहा गया है ।* वह एक नित्य और चिरन्तन तत्त्व 
है । पंतजी भी उस एक चिरन्तन तत्त्व को सृष्टि के अशेष व्यापारों का प्रेरक मानते 
हैं, असंख्यों ग्रह, उपग्रह उसके कटाक्ष-मात्र से सागर में बुद-बुदू की भाँति बनते-- 
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बिगड़ते रहते हैं | सृष्टि की सभी वस्तुएं परिवतंनशील हैँ, पर वह स्वयं अपरितेनीय 
है। वह प्रकृति नृत्तकी का भी सूत्रधर है--- 
प्रकृति नृत्तकी सुघर 
अ्रखिल में व्याप्त सूत्रधर । (वही १६३) 
वही एक विश्व के रंग-मंच पर नाना रूपों में अभिनय करता है--- 
अ्रभिनय करते दिश्व संच पर तुम सायाकर ४ (उही, पृ० १६२) 
2५ ८ 7८ 
हे अ्रनिर्वेचनीय ! रूप घर भव्य भयंकर, 
इन्द्रजाल सा तुस श्रनन्त में रचते सुन्दर । 
| गर् ८ 
अ्रखिल विश्व की श्राशाओ्रों का इन्द्र चापवर 
श्रहे तुम्हारी भोम भृकछुटि पर 
श्रदका निर्भर ।' (वही १६२) 
यह “रूप रूपं प्रति रूपो वभूव”" का ही तो भावानुवाद मात्र है । 
जगत्‌ (प्रकृति )--पन्‍तजी ने 'पललव' में जगत्‌ की अनित्यता के सम्बन्ध 
में तनिक विस्तार से चर्चा की है। वे इस समय तक वेदान्त (उपनिपद्‌) के सम्पर्क 
में आ चुके थे और उनका जगत्‌ के सम्बन्ध में उपनिपदों के निषेधात्मक दृष्टिकोश 
से भी परिचय हो चुका था । उपनिषदों में जहाँ जगत्‌ में (प्रकृति में) ब्रह्म की सर्वे- 
व्यापकता का उपाख्यान कर उसकी सत्यता पर प्रकाश डाला है वहाँ दूसरी श्रोर 
जह्म सत्य भ्रथवा ज्ञान की सापेक्षता में तुलनात्मक दृष्टिकोण प्रस्तुत करते हुए उसकी 
अनित्यता की ओर भी संकेत किया है । उपनिपदों में कहा है ब्रह्म के, श्रात्मा के 
अतिरिक्त अन्य सब कुछ आतं है, नाशवान्‌ है ।* कठोपनिपद्‌ का कथन है-- 
'श्वोभावा यदन्‍्तकत्तत्सव न्द्रियाएएं जरपन्ति तेज: ६ 
श्रपि सर्व जोवितमल्पसेव वये “*** ४३ 
यहाँ भोग्य संसार और उसकी समस्त सामग्री को स्पष्टत; नाशवान्‌ कहा है; क्योंकि 
वह इन्द्रियों का तेज हरण करने वाली है, बहुत बड़ी आयु भी अ्रल्प ही कही गई है 
इसीलिए नचिकेता ने सभी भोग्य वस्तुओं का प्रत्याख्यान बड़े प्रवल शब्दों में किया 
है। पर यहाँ यह संकेत-मात्र था। बौद्ध-दर्शन में उपनिपदों से सूत्र पकड़कर जगत्‌ 
की अनित्यता पर पर्याप्त विस्तार से चिन्तन किया गया है । 


पंतजी पर भी यह 
प्रभाव उनके प्रारम्भिक काव्य में विद्यमान है जो निम्न अवतरणों में देखा जा सकता- 
है। पन्‍तजी कहते हैं--. 





१. कठोपनिषद्‌ ६,६-१० । 
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३१६ छायावाद और वेदिक-दर्शन 


“हाथ सब सिथ्या बात ।--- 
आझाज तो सौरभ का सधुमास 
शिश्विर में भरता सुत्री साँस । (पृ० १४७) 

'पन्त के दार्शनिक को यह जान कर बड़ा कष्ट हुआ कि झज का सौरभ का मधुमास 
(वसन्त ऋतु) कल शिशिर रूप में परिवर्तित होकर नष्ट हो जायगा। इसी प्रकार 
प्रभात का स्वर्णिम संसार सन्ध्या की ज्वाला में जल कर कालिमा का रूप ग्रहण 
कर लेगा, यौवन का आकर्षक रूप-रंग अस्थियों का कंकाल-मात्र रह जायेगा और 
बचपन के कोमल गात के स्थान पर जरा का पीला पत्र मात्र शेष रह जायेगा ।' 
जीवन को मृत्यु के कराल गाल में जाकर अ्रपना अस्तित्व समाप्त करते देख, और 
उत्सव के हास-विलास को अवसाद, अश्रु और उच्छ वास में पर्यंवसित होते देख कवि 
के कोमल मन पर बड़ा आघात पहुँचा । वह जगत्‌ में स्वेत्र अचिरता, नश्वरता और 
'असारता के ही दर्शन करने लगा । (पृ० १५३) जगत्‌ की अनित्यता के उद्घाटन 
से पन्‍्तजी को कोई प्रसन्‍नता नहीं हुई । प्रत्युत इस दार्शनिक-चिन्तन ने उनके राग- 
तत्त्व में एक प्रकार का मन्‍्थन उत्पल्त कर दिया, जिससे उनके मन में थोड़े समय के 
"लिए निराशा और उदासीनता छाई रही । परिवर्तन ही उन्हें एकमात्र चिरन्तन सत्ता 
“दिखाई देने लगी । पन्‍्तजी पर इस चिन्तन से उत्पन्त निराशाजनित अवसाद की 
अभाव थोड़े समय तक ही रहा । दर्शन के अध्ययन ने उन्हें सत्य के संश्लेपणात्मक 
“रूप के दर्शन भी कराए जिसके झालोक से उनका ह्ृदय-कमल खिल उठा और सर्वत्र 
“उसी एक सत्ता की व्याप्ति का आभास पाने लगा। परिण्याम-स्वरूप वे निराशावादी . 
होने से घच गए । उन्होने कहा--- 

“नित्य का यह श्रनित्य नतंन 

विवर्तन जग, जग व्यावतंन, 

अचिर में चिर का भ्रन्वेषण 

विद्वव का तत्व पूर्ण दर्शन ।? (वही, पृ० १५७) 
"उन्हें श्ैः-शर्ने: यह श्रतीत होने लगा कि यह श्रनित्य संसार उस एक और नित्य का 
ही नर्तंत है। इस अचिर में वह चिर ही विद्यमान है, उसी की खोज विश्व का 
'त्तत्त्व-पूरां दर्शन है। यह दर्शन का विधेयात्मक पक्ष है जिसे हृदयंगम कर पन्‍्तजी इस 
“बिन्दु से उस एक की खोज में प्रयत्वतशील रहने लगे । 

पनन्‍्तजी के जगतू-सम्बन्धी इस दृष्टिकोर पर भी उपनिपदों का स्पष्ट प्रभाव 

“देखा जा सकता है । 'सर्देव सौम्य इदमेकवाग्रासीत्‌” कहकर उपनिषदें एक मूल सत्ता 
का प्रतिपादन करती हैं । यही मूल सत्ता समस्त परिवर्तेनों का आधार है सृष्टि में 
न्दृष्टिगोचर समस्त परिवतेन इसी के आधार पर होते हैं, पर यह स्वयं परिवर्तना से 
प्रभावित नहीं होती ।'* यह चिर और शाश्वत अव्यय और अ्रवन्त है ।* सृष्टि इसी 





१. कठ० उ० ५,११॥ 
“२. वही, २३,१५॥ 


पंतजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३१७- 
के आधार पर टिकी हुईं है और प्रलयावस्था में इसी में विलोन भो हो जाती है । 
जीवात्मा--वैदिक-वाछमय में सर्वत्र श्रात्मा की नित्यता और श्रमरत्व का 
प्रतिपादन हुआ है जिसका उल्लेख पिछले श्रध्यायों में उद्धरण-सहित कर भ्ाए हैं।'' 
पंतजी भी आत्मा के वैदिक-दर्शन-सम्मत विचारों से पूर्णतः: प्रभावित हैं । जीवात्मा 
के सम्बन्ध में चिन्तन करते हुए कहते हैं-- 
“हमारे काम न श्रपने काम, 
नहीं हम, जो हम ज्ञात्त, 
श्ररे निज छाया में उपनाम 
छिपे हैँ हम अपरूप, 
गेंवाने श्राये हैं श्रज्ञात्त 
गंवा कर पाते स्वीय स्वरूप ।' (वही, पु० १६०) 
जीवात्मा जो भी कार्य करता है वह्‌ उसका अपना कार्य नहीं होता, वह भ्रपने-आाप 
कुछ नहीं करता प्रत्युत त्रिगुणात्मिका प्रकृति से प्रेरित होकर करता है, प्रकृति उस्ते 
स्वयं कर्म में नियोजित करती है ।* हम जो कुछ वाद्य दृष्टि से प्रतीत होते हैं वस्तुत: 
हम वैसे हैं नहीं। वाह्यत: हम जन्म लेते हुए, वाल्यावस्था से युवावस्था में पदार्पण 
करते हुए प्रतीत होते हैं, रोगी और वृद्ध होते हुए, दुःख-सुख से पीड़ित और हपित 
होते हुए और अन्ततोगत्वा मृत्यु के कराल गाल में जाते हुए प्रतीत होते हैं। क्‍या 
हम यही हैं जो कुछ ऊपर कहा गया है ? दर्शन इसका नकारात्मक उत्तर देता है । 
वह बताता है कि हम “आत्मा! हैं और श्रात्मा न जन्मता है न मरता है, वह श्रज, 
नित्य और शाश्वत है । यह जो कुछ विक्ृत और परिवर्तित होता दृष्टिगोचर होता 
है वह शरीर का धर्म है। हम नाम और रूप की छाया में छिपे हुए आत्मरूप हैं । 
हमारा लक्ष्य है इस वाह्य नाम-छूप को क्षीण करके अपने वास्तविक स्वरूप की प्राप्ति, 
आत्मबोध, वा आत्मा का अपरोक्ष साक्षात्कार करना। पंतजी ने उपरोक्त दार्शनिक 
तथ्य को बड़ी सरल भापा में प्रस्तुत किया है । 
सर्ववाद---'पल्लव' में आकर पन्‍्तजी का सबंबादी दृष्टिकोश और अधिक- 
पृष्ठभूमि पर अभिव्यक्त हुआ है। उस सत्ता की उपस्थिति की अनुभूति कवि को- 
जड़ और चेतन में समान रूप से होती है । उड़ते पत्तों में भी उसे उसके श्रपने 
सुकूमार दर्शन दे जाते हैं श्लौर लहरों से भी उसे परमेश्वर का निमन्‍्त्रण प्राप्त हो 
जाता है । (पृ० १००) 'एकोदेव: सवंभूतेपु गूढ: सर्वव्यापी सर्बभूतान्तरात्मा* और 
“रूप रूप प्रति रूपो बभूव* उपनिपदों की इन श्रुतियों के आ्राधार पर एक ही ब्रह्म 


इसी शोध-प्रबन्ध का पृ० ६३-६५ । 
गीता ३,५।॥ 

बवे० ६,११।॥ 

कंठ० उ० ६,६-१० ) 


हुए दे पक 


जे स छायावाद और वैदिक-दर्शन 


१ 500 की कितनी सुन्दर काव्यात्मक अभिव्यक्ति पत्तजी की निम्त पंक्तियों 
हु जनक 

एक छवि के श्रसंख्य उद्धुगरा, 

एक ही सब सें स्पन्दन, 

एक छवि के विभात में लीन 

“एक विधि के आधीन ।' (पृ० १५७) 
कवि का कथन है कि एक ही परमतत्त्व असंख्य रूपों में शोभायमान हो रहा है, 
सभी प्राशियों में वही एक स्पन्दन, धड़कन के रूप में विद्यमान और वस्तुओं का 
अधिष्ठाता भी एक ही ब्रह्म है। उपनिपदें उसे “सर्वाध्यक्ष:' भी कहती हैं ।' स्पष्ठतः 
वह सब का शासक और नियामक भी है । यहाँ तक कि मानव-जीवन के सुख-दुःख, 
प्रकृति की रात्रि और प्रभात, सृष्टि और विनाश उस एक ही परमतत्व की चंचल 
चेतना-लहर के दो छोर हैं । (वही) एक ही असीम उल्लास विश्व में नाना रूपों में 
अभिव्यक्त हो रहा है--- 

'एक ही तो श्रस्तीम उल्लास 

विद्वव में पाता विविधाभास, 

तरल जलनिधि में हरित बिलास, 

शांत अ्रम्बर में नील विकास ।+ (वही, पृ० १५८) 
इस प्रकार कवि दार्शतिक तत्त्व-चिन्तन से इस परिणाम पर पहुँचता है कि एक ही 
असीम आनन्द सर्वत्र व्याप्त हो रहा है श्रौर विश्व में प्रकट विविध रूप उसी एक के 
हैं। जलधि की हरीतिमा, नभ की नीलिमा, हृदय का प्रेमोच्छवास-काव्य का रप, फूलों 
की सुगन्धि, तारों की कलमलाहट, लहरों का लास, प्रज्ञा का सत्य, लोचनों का अनूप 
जावण्य, और लोक-सेवा में श्रविकार शिव सब में वही एक शक्ति है । 

“वही उर उर में प्रेमोच्छुवास, 

काव्य सें रस, कुसुम में वास, 

अचल तारक पलकों में हास, 

लोल लहरों में लास 

विविध द्वव्यों में विविध प्रकार 

एक ही मधुर मर्म झंकार ।' (वही, पृ० १५८) 

“चही प्रज्ञा का सत्य स्वरूप 

हृदय में चनता प्रराय अपार, 

लोचनों में लावण्य श्रनूष 

लोक सेवा में शिव श्रविकार । (वही) 
दर्दान की भूमिका पर पन्‍्त का उपरोक्त सर्वात्मवादी वर्णन बड़ा ही भावपूं भौर 





९. श्वे० उ० ६.११ । 


'पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३१६ 


पविचारोत्तेजक वन पड़ा है। 'पललव' की मौन-निमन्प्रण कविता में भी कबि का सर्वे- 
वादी दृष्टिकोण व्यक्त हुआ है । 
रहस्प-भावना---'पल्लव' में “वीणा “जैसी रहस्य-भावना के दर्शन नहीं होते, 
वयोंकि कवि अब दर्शन और चिन्तन को ओर भुकत गया है। तदपि जिज्ञासा शोर 
निवेदन के स्वर अभी भी क्षीण नहीं हुए हैं । इस दृष्टि से पल्‍लच की मौन निमन्त्रश 
कविता महत्त्वपूर्ण है । 
जिज्ञासा--कवि उस श्रज्ञात तत्त्व के जानने को लिए उत्सुक है जो उसे नद्यात्रों 
के माध्यम से मौन-निमन्त्रण भेजा करता है, तडित्‌ की चंचलता के द्वारा उसे मोन 
संकेत देता है, जो उसे लहरों की उंगलियों से अपने समीप बुलाया करता है तथा 
जो कवि के भ्रलसाये पलक-दलों को खोल दिय्रा करता है । कवि उस अज्ञात सत्ता 
के रहस्य को हृदयंगम कर लेना चाहता हैं जो रात्रि के श्रन्धकार में खद्योगों के रूप 
में चमक कर मौन-रूप से पथ का प्रदर्शन किया करती है-- 
'तुमुल तम में जब एकाकार 
ऊंघता एक साथ संसार 
भीरु-झींगुर कुल की झनकार 
कंपा देती तन्द्रा के त्तार, 
न जाने खद्योतों से कौन 
मुझे पथ दिखलाता तब मौन ।' (वही, ७० ९१) 
उस रहस्यमय के प्रति कवि में न केवल जिज्ञासा वृत्ति ही विद्यमान है श्रपितु एक 
' प्रकार की अनुभूति भी है | यह अनुभूति कितनी ही सूक्ष्म हो, कितनी हो श्रनिदिष्ट 
हो, पर अस्पष्ट नहीं है। कवि की आत्मा उसका परिचम पुरुप-हूप में देती हुई 
कहती है-- 
“न जाने कौन, श्रये थ्‌तिमान । 
जान मुझको श्रवोध, श्रज्ञान, 
सुझाते हो पथ अश्रनजान, 
फूंक देते तुम छिद्रों में ग्रान, 
अहे सुख्र दु:ख के सहचर भौन ! 
नहों कह सकती तुम हो कौन ! ? (चहो, पृ० ९२ ) 
ऋषि की आत्मा को अनुभव होता है कि कोई शक्ति ऐसी अवश्य है जो उसे प्रवोध 
और अज्ञानी समभ-कर अज्ञात पथ सुकझाया करती है और कर्णं-कुहरों में दिव्य स्वर 
छेड़ा करती है तथा सुख और दु:ख सभी सम-विपम परिस्थितियों में मौन मित्र की 
माँति सहयोग देती रहती है । कवि को उसकी स्पष्ट अनुभूति है। 
“जीवन-यात' शीपंक रचना में कवि अपने प्रुव, थुतिमान, और पथ- 
भ्रदर्शक ! से पूछता है कि वे दूरी का पर्दा हटाकर कब दर्शन प्रदान करेंगे 
(१० १२७) । 'पल्लव' की कतिपय रचनाओं में समर्पण का भाव भी विद्यमान है । 


३२० छायावाद औ्रौर वेदिक-दर्शनः 
कवि की आत्मा ने जो कुछ प्रच्छा-बुरा, शुभ-अशुभ संचित करके रख छोड़ा है, उसे 
माँ के चरणों में समपित कर देना चाहती है । भक्तों की एक इच्छा होती है कि पे 
अपना शुभ ही प्रभु के चरणों में अपित करें, अशुभ नहीं । पर पन्‍्तजी तो न शुभ ही 
अपने पास रखना चाहते हैं और न अशुभ ही । जिस प्रकार वे रति और कृति, ब्रत 
और भझाचार को “माँ का अलंकार और पूजन की सामग्री समभते हैं उसी प्रकार 
अपनी पराजय और अपने जीवन के दु:खों को भी 'मा' की इच्छा का फल समभझकर' 
अपने पास नहीं रखना चाहते। यहाँ कवि का विराद्‌ “माँ” के प्रति पूर्ण समर्पण का 
भाव विद्यमान है (प१० ७५) । यह समर्परा का भाव वैदिक-चिन्तन के अतिशय 
अनुरूप है| यजु० ४०, १ में 'तेन त्यक्तेन भुजीथा” कहकर कर्म-फल के त्याग का ही 
सन्देश दिया गया है। किन्तु गीता में पूर्णो समपेणा के भाव का उल्लेख है। वहाँ 
कहा गया है कि “जो कुछ तुम करते हो, खाते हो, हवन करते हो, देते हो अथवा 
तपस्या करते हो--वह सब कूछ सुझे श्रपित कर दो ।”* इस समर्पेण-भाव से प्राणी 
निर्भय हो जाता है। पन्तजी उसी विर्भीकता और निष्कलुपता की अवस्था की 
उपलब्धि के लिए अ्च्छा-बुरा सभी कुछ बिराट 'भा' को समपित करते हैंऔर उस' 
माँ" से निवेदन करते हैं कि यदि उन्हें कुछ देना है तो अन्य को दें, उन्हें स्वयं को 
किसी वस्तु की अपेक्षा नहीं है। कवि का यह विष्काम-भाव निम्न पंक्तियों में व्यक्ता 
हुआ है--- 

“में न चाहती तब वह हार 

करे जननि ! मेरा श्वृगार, 

पर में चातकिनी बनकर 

तुझे पुकारा वारम्बार, 

हरने जग का ताप श्रपार ।/ (पृ० १३८) 
निष्कास-भाव लोकनसंग्रह की दृष्टि से चैदिक-संस्कृति की अपनी सम्पत्ति है) महँ 
घ॒र्मं की अ्रपेक्षा अध्यात्म के अधिक निकट है और इस भावना का दार्शनिक आधार 
भी है--जीव-जीव की एकता, आत्म-परमात्म तत्त्व की मौलिक अभिन्‍नता । वैदिक 
तत्त्व-चिन्तन में जीवात्मा को उच्चता की और उठने के लिए, “भूमा' का सुख प्राप्त 
करने के लिए, इसकी साधना सोपान-रूप में कही गई है | पच्तजी अध्यात्मवादी हैं 
और इसीलिए मानवतावादी भी | उनका यह मानवत्नावादी दृष्टिकोण पश्चिम के 
दृष्टिकोश से भिन्‍न है, वहाँ यह धर्म के क्षीत्र की वस्तु है श्रौर दया, करुणा शआ्रार्दि 
गुणों पर आधारित है, पर यहाँ यह अद्वेत की पुष्ठ श्राधार-शिला १२ स्थित है । 


गुंजन और ज्योत्स्ता : 
गुंजन और ज्योत्स्ता पंतजी की काव्य-माला के दो धुष्पित प्रसून हैं जिनकी 


१. गीता &, २७१॥ 


३२० छायावाद ग्जौर वेदिक-दर्शनः 


कवि की श्रात्मा ने जो कुछ भ्रच्छा-बुरा, शुभ-अ्शुभ संचित करके रख छोड़ा है, उसे 
माँ के चरणों में समपित कर देना चाहती है । भक्तों की एक इच्छा होती है कि वे 
अपता शुभ ही प्रभु के चरणों में अपित करें, अशुभ नहीं | पर पन्‍्तनी तो शुभ ही 
झपने पास रखना चाहते हैं और न अशुभ ही । जिस प्रकार वे रति और कृति, ब्रत- 
और आचार को 'माँ' का अलंकार और पूजन की सामग्री समभते हैं उप्ती प्रकार 
अपनी पराजय और अपने जीवन के द्ुःखों को भी 'मा की इच्छा का फूल समझकर" 
अपने पास नहीं रखना चाहते । यहाँ कवि का विराट “माँ” के प्रति पुणे समपैण का 
भाव विद्यमान है (पृ० ७५) । यह समर्पण का भाव वैदिक-चिन्तन के अतिशय- 
अनुरूप है । यजु० ४०, १ में 'तेन त्यक्तेत भुजीथा' कहकर कर्म-फल के त्याग का ही 
सन्देश दिया गया है। किस्तु गीता में पूर्ण समर्पण के भाव का उल्लेख है। वहाँ 
कहा गया है कि “जो कुछ तुम करते हो, खाते हो, हवन करते हो, देते हो अथधवा' 
तपस्या करते हो---वह सब कुछ मुझे अपिस कर दो ।”* इस समर्परा-भाव से प्राणी 
निर्भेय हो जाता है। पन्‍तजी उसी निर्भीकता और निष्कलुपता की अवस्था की 
उपलब्धि के लिए अच्छा-बुरा सभी कुछ विराट्‌ 'मा' को समर्पित करते हैं भौर उस 
माँ! से लिवेदन करते हैं कि यदि उन्हें कुछ देना है तो भ्रन्‍्य को दें, उन्हें स्वयं को 
किसी वस्तु की अपेक्षा नहीं है। कवि का यह निष्कास-भाव निम्न पंक्तियों में व्यक्त 
हुआ है-- 

“में न चाहती तब वह हार 

करे जननि ! मेरा श्यूगार, 

पर सें चातक्तिनी बनकर 

तुझे. पुकारू बारस्वार, 

हरने जग का ताप अपार ३” (पृ० १३८) 
निष्काम-भाव लोक-संग्रह की दृष्टि से वैदिक-संस्कृति की अपनी सम्पत्ति है। यह 
धर्म की भ्रपेक्षा अध्यात्म के ग्रधिक निकट है और इस भावना का दार्शनिक आधार 
भी है---जीव-जीव की एकता, आ्रात्म-परमात्म तत्त्व की मौलिक अभिन्‍नता । वैदिक 
तत्त्व-चिन्तन में जीवात्मा को उच्चता की ओर उठने के लिए, 'भुमा! का सुख प्राप्त 
करने के लिए, इसको साधना सोपान-रूप में कही गई है । पन्तजी अध्यात्मवादी हैं 
और इसीलिए मानवतावादी भी । उनका यह मानवत्वावादी दृष्टिकोश पश्चिम के 
दृष्टिकोण से भिन्‍न है, वहाँ यह घर्म के क्षेत्र की वस्तु है और दया, करुणा आदि 
शुणों पर आधारित है, पर यहाँ यह अद्वेत की पुष्ठ आधार-शिला पर स्थित है । 


गृंजन और ज्योत्स्ना : 
गुंजन और ज्योत्स्नां पंतजी की काव्य-माला के दो पुष्पित प्रसून हैं जिनकी 





१. गीता ६, २७। 


पंतजी के काव्य पर बंदिक दर्शन का प्रभाव ३२१ 
सुगन्ध से हिन्दी-कविता-कानन के प्रान्तर आज भी सुरभितत हो रहे हैँ । कवि ने गुजन 
को 'अपने प्राणों का उन्‍्मन गुंजन मात्र” कहा हैं। 'पल्लव' में प्रकृति के बिशरे वेभव 
से विज््मयान्वित होने वाले पंत का कवि गुंजन में आत्मा के चिरधन की सोज में 
निकल पड़ा है, अतः स्वभावत: इसमें भावावेश की न्यूनता और चिन्तन एवं मनन की 
मुख्यता है । 'ज्योत्स्ना' में यह चिन्तन और मनन एक पग ओर आगे बढ गया है । 
यहाँ उन्होंने प्रकृति की पृष्ठभूमि पर समन्वित दृष्टिकोण को प्रस्तुत किया है । यह 
रूपक होते हुए भी काव्य का-सा आनन्द प्रदान करता है । 

'गुंजन' की कविताओं का विषय प्रेम, प्रकृति श्रौर दर्शन है। कुछ कविताएँ 
सुख-दुःख में समन्वय प्रस्तुत करती हैं, कुछ प्रेयसी के प्रति प्रेम-निवेदन हैं श्लौर कुछ 
प्रकृति से सम्बन्धित हैं । दार्शनिक कविताएँ भी पर्याप्त सरस हैं, प्रेम के क्षेत्र में भी 
कवि वाह्म सौन्दर्य का गायक न होकर अन्तःसौन्दर्य का उदभावक घन गया है । 
अन्त में कवि की समस्त भावनाओं का पर्यवसान लोवा-मंगल की भावना में हुझ्ा है। 

कवि के श्रास्थावादी मन में परम-प्तत्ता के प्रति कभी भी अ्रविश्वास नहीं 
हुआ है । उसकी ईएवर पर निष्ठा दृढ़ और अ्रखण्ड रही है। कवि कहता है-- 

“जगं-जीवन में उल्लास मुझे, 
नव श्राशा, नव श्रभिलाप मुझे, 
ईशवर पर चिर विह्वास मुझे ।” (गृंजन, पु० २६) 
पर कवि का ईश्वर धामिकों का ईश्वर नहीं है। वह अध्यात्म का ब्रह्म है जो 
'सबच्चिदानन्द' है, चिन्मय-प्रकाश से युक्त है । वह उपनिपदों की परम सत्ता है । 
ब्रह्म--बत्रह्म उपनिषदों की परम-सत्ता है जिस पर सृष्टि का सृजन, 
सिचन, संहार सव कुछ श्राधृत है। जिससे सब कुछ उदय होता है जिसमें सव कुछ 


विलीन हो जाता है ।* कवि उपनिपदों के आधार पर “ब्रह्म! पर चिन्तन करते हुए 
कहता है-- 


(“चिन्सय प्रकाश से विश्व उदय 

चिन्मय प्रकाश में विकसित, लय ॥ 

रवि, शज्षि, ग्रह, उपग्रह, तारा-चय 

अग्र-जग प्रकादामय है निशचय ॥! (ज्योत्स्ना-२७) 
'चिन्मय प्रकाशवान्‌ सत्ता से समस्त विश्व का उदय और उसी में रवि, शशि आदि 
ग्रहों का विकास और लय आदि कहा गया है। यह चराचर जगत्‌ उसी के प्रकाश से 
प्रकाशित है, उसी की शक्ति जगत्‌ की जननी है, जिसमें सृष्टि के सुज़न और प्रल॒य 
का अभिनय होता रहता है (ज्योत्स्ता पृ०, ५८), वही अ्रग-जग का झात्मा है । 

“चित्‌ शक्ति एक रे जगज्जननी 

घृत ज्योति योनि में लोकाशय 


१. देखिये, लैं० उ० है, १॥ 


रेरर छायावाद और वैदिक-दर्शन 


पलते उर में नव जगत सतत 

होते जग जीरा उदर में क्षय । 

हर धर 

चिर महानन्द के पुलकों से 

झर झर नित अगरिणत लोक-निचय, 

नाचते शून्य में समुल्लसित 

बन शत-शत्त सौर चक्र निर्मथ । 

><्‌ थ्र्‌ ्र 

वह विद्ववात्मा रे श्रग-जग का 

यह श्रखिल चराचर का समुदय ।”” (ज्योत्स्ता, १० ५७-५८) 
पन्तजी की ब्रह्मनविषयक इस कल्पना पर बैदिक-विचारधारा का स्पष्ट प्रभाव 
विद्यमान है। “ज्योत्स्ता' के ही 'लहरों का गीत” शीषंक कविता की---“फिर-फिर असीम 
से उठ-उठ कर फिर-फिर उसमें हो-हो श्रोभल' पंक्ति में भी प्रकारान्तर से ब्रह्म में ही 
सृष्टि के आविर्भाव और तिरोभाव का उल्लेख है जो उपनिषदों में आए ब्रह्म-सम्बन्धी 
विचार से पृरणुंरूपेणा मेल खाता है।* 

“गुंजन” की “चाँदनी” शीष॑ंक कविता में चाँदनी की चर्चा करते-करते कवि ब्रह्म 

के स्वरूप-वर्णान पर भ्रा जाता है और उपनिषदों के अनुसार उसकी अनिर्वेचनीयता 
और सर्वव्यापकता का वर्णन करने लगता है जिसमें सभी जीवाशथ विद्यमान हैं । कवि 


कहता है-- 
“वह है, वह नहीं अ्निर्वंच, 


जग उसमें वह जग में लय, 
साकार चेतना सी वही, 
जिसमें श्रवेत जीवाशय ।” (गुंजन, पु० ९१) 
यहाँ कवि ने ब्रह्म के सत्‌-असत्‌ दोनों पक्षों का उल्लेख किया है तथा यह भी कहा है 
कि सारा संसार उसी 'ऐं आश्चित है और वह स्वयं सत्ता-रूप में जग के समस्त पदार्थों 
में लीन है, व्यापक है ! गुंजज की ही एक अन्य रचना में कवि ब्रह्म के सगुण-निर्गुण 
दोनों रूपों की चर्चा करते हुए उसे “ 'लघु-लघु गात” नील नभ के निकुंज में लीन, 
नित्य नीरव, नि:संग और नवीन, निखिल छवि की छवि * तथा स्वयं छविहीन एव 
अप्सरी सी भ्ज्ञात,” कहता है ! श्रागे भी उसे विश्व के हृतू-शतदल पर एकान्त 
रूप से निवास करने वाला”, अखिल जगजीवन जिसका हास-विलास है तथा जी 
अ्रदृश्य, अस्पृश्य एवं अज्ञात्‌ श्रजन्मा है” ऐसा कहा है (पृ० ७८) । पन्तजी का बरहा- 
सम्बन्धी यह वर्णन उपनिषदों के निम्न मंत्र से कितना मेल खाता है यह द्रप्टव्य है--- 
“श्र्वाव्दमस्पर्नसरूपसब्ययं तथारसं नित्यमगन्धवच्च यत्तू । 
श्रनायनन्तं मह॒तः पर॑ प्र्‌ बस **- ॥7 (क्ठोपनिषद्‌ ३, १५) 





१. इस शोध-प्रवन्ध का पृु०, ६०-६१ झौर तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ३, १॥ 


चंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३२३ 
पलिम्न पंक्तियों में भी पत्तजी से परम सत्ता का थड़ा ही भावमय वर्णन प्रस्तुत किया 
हैं । कवि कहता हैं--- 
“छोड़ निर्जन का निभुत निवास, 
नीड़ में बंध जग के साननन्‍्द 
भर दिये कलरव से दिशि श्रास 
गहों में कुसुमित, मुदित, अ्रमंद, 
रिक्त होते जब जब तर-बास 
रूप धर तू नव-नव तत्काल, 
नित्य नादित रखता सोहलास 
विद्यव के अ्रक्षय बट फी डाल । (चही, ८२-८३) 
यहाँ श्रौपतिषदिक 'एको5हं वहुस्याम प्रजायेय!* इति इस श्रुति के आधार पर एकाकी 
ब्रह्म से जगत्‌-प्रपंच के विकास श्र विस्तार का काव्यमय वर्णन प्रस्तुत किया गया 
है। वही ब्रह्म नित नव-तव रूप घारण कर विश्व के अ्क्षयवट की डाल को अपने 
कलरव से नित्य निनादित रखता है। अ्रखिल उरों में उसी के गान मुखरित हो रहे 
हैँ । 'एक तारा! शीर्षक कविता की--'एकाकीपन का अन्धकार दुःसह, है इसका मूक 
भार, इसके विपाद का रे न पार ।! पंक्तियों में भी 'एक हूँ बहुत हो जाऊं की 
ध्वत्ति प्रतिध्वनित हो रही है । एकाकी नक्षत्र की भांति ब्रह्म भी एकाकीपन के भार 
से ब्याकुल हो गया | तभी उसने प्वहुस्पाम की कामना की, फलत: जग का श्रगन 
घनी कुन्द-कलियों से (शतरंगी रू प-आ्राकार बाले प्राणियों से) लद गया-- 
“जग-सग-जग-सग जग का श्रॉगन लद॒ गया कुन्द कलियों से घन, 
बह श्रात्म श्रीर यह जगद्ॉन ।! (वही, ८५,८६) 
इस प्रकार पन्‍्तजी का ब्ह्मा-सम्बन्धी चिन्तन श्रभिव्यक्ति की दृष्टि से मौलिक होते हुए 
भी तथ्य एवं सिद्धांत के प्रतिपादन की दृष्टि से उपनिपद्‌-सम्मत है । 
जीवात्मा--पन्‍्तजी के “गुंजन' और “ज्योत्स्ना' में जीवात्मा-सम्वन्धी विचार 
भी रुफुट रूप से आए हैं और उसका स्वरूप-वर्णन भी उपनिपद्-दर्शन के अनुरूप ही 
हुआ है। उपनिपदे आत्म-तत्व की श्रमरता, जीवन की शाशए्वतता भौर वेह की नश्वरता' 
का प्रतिपादन करती हैं । वहाँ स्पष्ट कहा गया है-- 
“न जायते मज़्यते वा विपदिचन्नायं कुतदिचन्न बभूब कश्चित्‌। 
अजो नित्यः दाइवतोष्यं पुराणों न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥/!* 
(यह श्रात्म-तत्व ने जन्मता है न मरता है, यह न किसी का कार्य है न कारण है, यह 
अजन्मा नित्य, शाश्वत, पुरातन, तथा शरीर के नष्ट हो जाने पर भी स्वयं अ्रचिनाशी 
है।) पन्‍्तजी भी झात्मा के भ्रमरत्व की घोषणा करते हुए कहते हैं--- 





१. छाल्दोग्य उपनिषद्‌ ६, २१ 
२. कठोपनिपद्‌ २, १८। 


डे२४ छायावाद और वंदिक-दशत 

“निरंचय आत्मा है शअ्रक्षय 

नि३चय मृन्मय तन नहवर ।--(ज्योत्स्ता ७७) 

यह जीवन चक्र चिरन्तन, 
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तुम सहज सत्य, सुन्दर हो 

चिर आदि शोर चिर अ्रभिनव ।” (गुंजन, पृ० ३६) 
“ज्योत्स्ता' के एक अ्रन्य गीत में भी कवि ने यही तथ्य व्यक्त किया है। वहाँ कवि 
कहता है कि हम (जीवात्माएँ) मृन्मय दीपक में (नश्वर शरीर में) शाश्वत प्रकाश 
की सुन्दर शिखा हैं (चिन्मय तत्व)। हम एक ही ज्योति के अखिल दीप हैं जिनसे इस 
जग का आँगन ज्योतित हो रहा है ।* (पृ० ६०) 

आत्मा की श्रमरता एवं शाश्वतता के आधार पर ही उपनिपदें और कवि 

भी मानव को निर्भीकता का पाठ पढ़ाते हैं ॥ कवि पन्‍त मानव को पृथ्वी पर निर्भीक 
होकर विचरदे की शिक्षा देते है । वे कहते हैं कि आत्मा पर निर्भर रहने वाला 
मानव किसी भी स्थिति में विध्नों से विचलित नहीं होता । उसमें अ्रविचल धैर्य का 
ग्रुणा विकसित हो जाता है (ज्यो० पृ० ७७) । पश्चिमी क्षितिज में उदित 'एक तारा' 
शीर्षक कविता के माध्यम से आत्मा का स्वरूप-वर्णान वैदिक-दर्शन के अ्रनुरूप है । 
वहाँ कवि से उसको अनन्त का मुक्त मीन, अपने असंग सुख में विलीन तथा “अपने 
स्वरूप में चिर नवीस रूप से स्थित” कहा है । केवल यही नहीं प्रत्युत उसे निष्कंप 
शिखा-सा निरुपम कहकर उसके ज्योत्तिमंय स्वरूप का परिचय भी दिया है जो जगत्‌ 
और जीवन के तम का भंजन करता है । वह शुक्र और प्रबुद्ध शुद्ध तथा सम है | यह्‌ 


2६ 


उसका तात्विक स्वरूप है । 
“वह रे श्रनन्त का मुदत सीन, अपने अ्संग सुख में विलीन, 


स्थित निज स्वरूप में चघिर नवीन । 

निष्कंप शिखा-सा चह निरुपम भेदता जगत जीवन का त्तम, 

वह शुद्ध प्रवुद्ध शुक्त वह सम (गुंजन, पृ० ८६) 
मौलिक रूप में मनुष्य का आत्म-तत्व निरंजन और निर्लेप है जो वेदिक चिन्तन के 


अनुकूल है । 

जगत्‌ (प्रकृति)--“गुंजन” और '“ज्योत्स्ना' में श्राकर पंतजी का स्वर जगत्‌ 
के प्रति आशावादी और अधिक विधेयात्मक हो गया है। “'पल्लव” की परिवर्तन 
रचना के पूर्वार्दध में कवि ने जगतू की अनित्यता श्रौर श्रसारता के दर्शन किए थे 
जिसके परिणामस्वरूप कवि ने कोमल मानस में थोड़े समय के लिए क्षोम और 
पिराशा का भाव उत्पन्त हो गया था । इस रचना के उत्तराद्ध में ही कवि का स्वर 
परिवर्तित-सा प्रतीत होने लगा और उसे जगत्‌ की समस्त वस्तुओं में एक ही झ्रसीम 


०५%: २० नर टन सम 
१. एक रूप वहुघा यः करोति | कठोपनिपद्‌ ५, १२॥ 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव २५ 


नशा 


उल्लास के दर्शन होने लगे । यह कवि का आशावादी न्‍्यर था जो 'पल्‍लय' के बाद 


गो भे विद्यमान है। 'पत्लव! में कवि 'एयोभावा भत्यंस्य' के 
की समस्त रचनाओं हे 
निराशाबादी दर्शन से प्रभावित था और अब बहू “सर्व खल्विदं ब्रद्म' 


के। श्राणावादी 
दृष्टिकोश से प्रभावित होकर जम्त्‌ में सर्तत्ष आनन्द और उल्लास 


के दर्शन करता 
है | चराचर विश्व में एक ही ब्रह्म की व्याप्ति के कारण व को अब इसके तृण, 
तर, पशु, पक्षी, नर, सुर वर सभी सुन्दर प्रतीत होते हैं । (गुंजन, पृ० २५ ) कवि को 
रज का तन, सुख-दुःख-समन्वित मन, शैशव और यीवन, बाणी का विश्वम, कर्मों 
का उपक्रम, जन्म और मरण, दिशा और अंचल, पुरातन और नूतन, इस संसार का 
सव कुछ सुन्दर लगता है, क्‍योंकि इन सबसें इसका अपना सुन्दरतम विद्यमान हूँ 
जिसकी सत्ता से कुछ सुन्दर प्रतीत होता है | (वही पृ० २ ६) जीवन श्रौर जगत्‌ की 
शाश्वतता पर कवि को पूरा विश्वास हो चला है। उसका कथन है-- 


“इस घारा सा हो जग का क्रम, शाइवत इस जीवन का उद्गम, 
शाइवतत है गति शाइवत संग्रस । 


शाइवत नभ् का नीला विकास, झाइवत शशि का यह रजत हास, 
शाइवत लघु लहरों का विलास ।”! (वही, पृ० १०४) 


जिस प्रकार मानव-जीवन-धारा चिर व्यापी, चिरन्तन एवं शाश्वत है उसी प्रकार 
प्रकृति भी । वेदों में ब्रह्म, जीव और प्रकृति ये तीनों सत्ताएँ शाश्वत मानी गई हैं । 
“द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया' से आ्रारम्भ होने वाला ऋग्वेद का प्रसिद्ध मन्धत्र" तीनों 
की सत्ता का पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख करता है। व्यावहारिक घरातल पर वह ठीक भी 
है । हाँ, उपनिपदो में इन तीनों की उच्च प्रज्ञात्मक घरातल पर अभिन्‍नता का 
प्रतिपादन हुआ्ना है । वहाँ ब्रह्म और जीव की अ्रभिन्‍नता ब्रह्म भर प्रकृति की एकता 
का निर्वचन है, पूर्ण अद्व॑ त की प्रतिष्ठा है। पर व्यवहार के धरातल पर वहाँ भी 
इनके त्रेत को स्वीकार किया गया है। श्वे० उपनिपद्‌ में कहा है--- 

“अजामेकां लोहित शुदल कृष्णा बह्दीः प्रजा: सृजमानां सरूपा: । 

श्रजोह्य को जुषमाणोउ्नुशेते जहात्पेनां भुवतभोगामजोवन्यः १ (४, ५ ) 
इस मन्त्र में त्रिगुसात्मिका प्रकृति, अज्ञानी जीव, और परमेश्वर इन तीनों को श्रज 
अर्थात्‌ शाश्वत कहा है। पन्तजी ने भी यही 


विश्वास प्रकट किया है । ब्रह्म तो नित्य 
और शाश्वत' है ही, जीवन की घारा (जीवात्मा) भी शाश्वत है और 'नभ का नीला 


विकास' (प्रकृति) भी । इनकी शाश्वतता के कारणा ही कवि को अब सब 
और झाकपेक लगने लगा है । तभी कवि जे 


हा नें कुछ सुन्दर 
गीवन की लहरों से खे' 
अ्रन्तस्तल में डूबने की बात कहता है 


लने और जीवन के 
“जीवन को लहर-लहर से 
हंस खेल-खेल रे नाविक 








१. ऋचेद १, १६४, २०। 
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छायावाद और वदिक-दर्न 


गीवन के अन्तस्तल में 

लनित बूड बूड रे भाविक।” (गुंजन, पु० १८ ) 
जीवन सत्य है और उसकी गहराई में विद्यमान ब्रह्म भी सत्य है। जीवन को भी 
भोगो, और ब्रह्म को भी ढूँढो, क्योंकि लक्ष्य वही हैं । 

कवि को आत्मा के जीवन की श्रेष्ठता की अनुभूति प्राप्त है। यद्यपि जंग 

का जीवन भी चिरन्तन है, १२ आत्मा के जोवन की अपेक्षा वह निक्ृष्ट कोटि का है। 
उसका सम्बन्ध प्रेय से है, लौकिक जीवन के अभ्युदय से है, किन्तु यही सब कुछ 
नहीं है, इससे ऊपर आत्मा का जीवन है जिसका सम्बन्ध पारलौकिक निःश्रेयस से 
है, यही श्रेष्ठ है, यही काम्य है और वेदिक चिन्तन में इसी को वरेण्य कहा गया है ।: 
हाँ, लौकिक उन्नति से भी पराडः मुख नहीं हुआ जा सकता, क्योंकि वह भी आवश्यक 
है, पर श्रेय के जीवन के साधन व सोपान रूप में ही | वेदिक ऋषि अग्नि से प्रार्थना 
करते हुए कहता है--'“अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌”* 'हे अग्नि देव ! तुम हमें धन के 
लिए नेकी के मार्ग से ले चलो | यह घन लौकिक भी है श्रौर आध्यात्मिक भी, यह 
लोक का सम्पादक भी है और परलोक का भी । यहाँ वँदिक ऋषि की इस प्रार्थना 
में सन्तुलित दृष्टिकोश विद्यमान है। उपनिषदों में भ्रवश्य प्रेय की अपेक्षा श्रेय को 
श्रेष्ठ कहा है-- “श्रेयश्च प्रेयश्च मनुष्यमेतस्तौ सम्परीत्य विविनक्ति घीरः ! श्रेयो हि 
घीरोऊभि प्रेयसो वुणीते प्रेयो मन्दोयोगक्षेमादुवृीते ॥/* (अर्थात्‌ श्रेय श्रौर प्रेय ये 
दोनों ही मनुष्य के सामने श्राते हैं, वुद्धिमान्‌ मनुष्य उन दोनों के स्वरूप पर भली- 
भाँति विचार करते हुए उनमें से भोग-साधनों की श्रपेक्षा परम कल्यारा को ही श्रेष्ठ 
समभकर उसे ही ग्रहरा करता है और मन्द बुद्धि वाला प्रेय (लौकिक-भोगों) को ही 
अपनाता है ॥) पर यहाँ भी श्रेय का सर्वथा तिरस्कार नहीं है। ब्रह्मपि याज्ञवल्वय 
आऔर राजा जनक के जीवन-चरित से यह तथ्य प्रमास्यित होता है । बृह० 3० के 
प्रमुख वक्ता याज्ञवल्क्य एक ओर तत्व-वेत्ता एवं आत्मद्रष्टा ज्ञानी हैं. तो दूसरी ओर 
अपार धन-सम्पत्ति के स्वामी भी। घन के स्वामी होते हुए भी अ्रनासक्त और 
निस्पृह भी। यही राजा जनक के सम्बन्ध में भी सत्य है। ग्रौपनि पदिक-काल में 
घन का सम्मान है अ्रवश्य किन्तु साधन-रूप में | साध्य तो ब्रह्म की प्राप्ति, तत्व का 
दर्शन ही है । इसीलिए मुमुक्षु नचिकेता ने समस्त सांसारिक वस्तुओं को क्षणिक 
सुखदायी समभकर सारे प्रलोभन त्याग दिये थे। यह चिन्तन पन्‍्तजी की निम्न 
पंक्तियों में प्रतिफलित हुआ है । वे कहते हैं-- 

“पथ्रस्थिर है जग का सुख दुख 

जीवन ही. सत्य चिरन्तन 

सुख दुख से ऊपर मन का 

जीवन ही. रे श्रवलम्वन । (गृंजन, पृ० २०) 
मिड दिन 
१. यज़ु० ४०, १८ 
२. देखिये, कठोपनिषद्‌ २, २ | 


० 58 
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यही वात पन्‍्तजी ने सन्तुलित दृष्टि से निम्न पंक्तियों में भी कही है-- 
“संत हो विरक्‍त जीवन से 
श्रनुक्त न हो जीवन पर 
जग परिधि मसातन्च जीवन 
स्थिर केन्र श्रमर उर भीतर ।”  (ज्योत्स्ता, पु० ७७) 
ये संनन्‍्यासियों की भाँति न तो जीवन से विरक्त हो जाने की बात बहते हूँ श्रीर न 
भोगियों की भाँति विपय-वासनाओं से चिपटे रहने में ही विश्वास रखते हैं। वे 
चैंदिक ऋषियों की भाँति प्रेय को स्वीकार करते हुए भी श्रेय में हीं उसका पर्यवसान 
चाहते हैं, क्योंकि जीवन का श्रमर केन्द्र उर के भीतर ही विद्यमान है। श्रतः स्थित्त 
केन्द्र की ओर अभिमुख होने के लिए लौकिकता के प्रति अपने दृष्टिकोश को सीमित 
करना ही होगा । इन्द्रियों के प्रवाह को श्रत्तर्मुखी वनाना ही होगा । पर यहाँ इतना 
ध्यान में रखना आवश्यक है कि वे लौकिकता से बिल्कुल विमुख हो जाने के पक्ष में नहीं 
हैं। वे दोनों का समन्वय चाहते है । उनका यह समन्वित दृष्टिकोण झागे के काव्य 
में दर्शंन की प्ृष्ठभुमि पर और भी अधिक पुष्ट होकर आाया है जिसकी चर्चा 
असंगानुकूल करेंगे । 
रहस्य-भावना--जीव का ब्रह्म के प्रति रागन्तत्व पर आधारित रहस्य- 
भावना का स्वर “गुंजन' और 'ज्योत्स्ता-काल की रचनाश्रों में प्राय: मन्‍्द ही पड़ 
गया है। कारण स्पष्ट हैं कि कवि भावक की अपेक्षा चिन्तक और विचारक अधिक 
चनता जा रहा है | श्रत: ब्रह्म के प्रति रागात्मक भावना का मन्द होते जाना 
स्वाभाविक ही है। तदपि संस्कार-रूप में कवि की जिज्ञासा के स्फुट स्वर अभी भी 
बिखरे मिलते हैं । कवि जिज्ञासु की भाँति पूछता कि 'शान्त सरोवर का उर किस 
इन्छा से लहरा कर चंचल हो उठता है ।” कवि इस सत्य को जान लेने के लिए भी 
अत्यधिक उत्कंठित है “कि जगती के अखिल चराचर किसके बल से इस प्रकार मौन- 
मुग्ध हो रहे हैं ।” (गुँजन, पृ० १२) 


निम्न पंक्तियों में जिज्ञासा के साथ-साथ उस प्रवगशमय के तड़ाग में डूब जाने 
की मघुर श्रनुभूति भी है । कवि प्रश्न करता है--- है 

““किस स्वर्ण किरसप की करुण कोर 

कर गई इन्हें सुख से बिभोर ? 

किन नव स्वप्नों की सजग भोर ? 

हँस उठे हृदय के शोर छोर 

जग जम खग करते सधुर रोर 

में रे प्रकाश में गया बोर। 

०4 >< >< 

खिर सुंदे सर्म के गुहा-द्वार 

किस स्वरगं-रश्मि ले आर-पार 


रैश्प छायावाद और वैविक-वर्शन 


छू दिया हृदय का शअ्रन्धकार 

यह रे किस छवि का भधुर तोर ? 

मधु मुखर प्राण का पिक श्रधीर 

डालेगा कया उर चौर-चीर ।” (गुंजन, पृ० ३२) 
कवि ने यहाँ प्रभात में सु्य की किरणों के विकास के माध्यम से आन्तरिक जगत्‌ में 
ज्ञान-प्रकाश की किरणों द्वारा रूपान्तरित किए गए मानसिक उल्लास का वर्णन प्रस्तुत 
किया है। कवि कहता है “जिस प्रकार प्रभात की स्वरशिम किरण दिडः-मण्डल में 
प्रसरित होकर नव-जीवन और नया उल्लास विकरित कर देती है, पक्षी उस किरण 
के स्पर्श से जग कर भांति-भाँति से कलरव करने लगते हैं उसी प्रकार त्रध्यात्म के 
सूर्य की प्रसरित किरणों से हृदय-गगन में नव भावनाएँ जागृत हो उठती हैं तथा 
भनुष्य की भौतिक सत्ता चेतना के समुद्र में डूबकर उज्जवलतरा हो जाती है । 
चिरकाल से आवृत, रहस्य के गुप्त द्वार खुल पड़ते हैं, फलतः भ्रविद्या-जनित अन्चकार 
ज्ञान के प्रकाश में रूपान्तरित हो जाता है। प्राणखों में एक प्रकार का नवीन उद्बंग 
संचरित होकर उसे रस से सरावोर कर देता है ।” इस प्रकार का वर्णत कोई रहस्व- 
चादी कवि ही प्रस्तुत कर सकता है। पन्‍्त के इस वर्णन और महादेवी की रश्मि 
शीर्षक कविता के 'चुभते ही तेरा अरुण वान' में व्यक्त रहस्यानुभूति में पर्याप्त 
समानता के दर्शन होते हैं । 

मुक्ति का विचार---उपनिपदों में मुक्ति के सम्बन्ध में पर्याप्त विचार हुआ 

है । वहाँ कम के बन्धन से मुक्ति भी मुक्ति है" और परमात्मा का दर्शन भी मुक्ति 
ही है ।* ब्रह्म को जानकर ब्रह्म-स्वरूप हो जाना भी मुक्ति कहा गया श्रौर भूमा के 
आनन्द की अनुभूति भी जीवात्मा की मुक्तावस्था कही गई है ।” परम समता की 
स्थिति भी जीव की मुक्तावस्था है ।* पर इस स्थिति में व्यवितत्व की पृथक्‌ सत्ता की 
किचित्‌ प्रतीति वनी रहती है । झ्रानन्‍्द-रूप हो जाना और झानन्द का अनुभव करना 
दोनों अवस्थाओं में थोड़ा अन्तर है। श्रानन्द रूप हो जाने में ज्ञाता, ज्ञान और नैय का 
भ्रिपुटी विलुप्त हो जाती है और झ्रानन्द का अनुभव करने में उसकी स्वयं वी सत्ता 
बनी रहती है, प्रथम अद्वेत की पूर्णावस्था है और द्वितीय अद्गे त का पूर्वे झूप, एक ते 
व्यक्तित्व का सर्वथा लोप हो जाता है, दूसरी अवस्था में बना रहता है। उपनिषदा मै 
अनुभूति के तारतम्य के भ्राघार पर मुक्ति की सभी शअ्रवस्थात्रों का उल्लेख आया है ५ 
पर भ्रन्तिम स्थिति में आत्मा परमात्मा से मिलकर उसी प्रकार समरस हो जाती है 





इवे० उ० ६, ४। 
इबें० उ० ६, ५ ॥१ 

मु० खउ० २, हे, ६। 
छा० उ० ७, २३-२४ | 
मु० उ० ३, १, र्रे। 
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पंतजी के काव्य पर वदिक दर्शन का प्रभाव ३२६ 
जिस प्रकार नदी नामरूप को छोड़कर समुद्र में विलीन हो जाती है । "“ग्रथा नद्य: 
स्पन्दमाना: समुद्रेंडल्त॑ गच्छन्ति नामरूुपे विहाय | तथा विद्वान्नामरूपाद्विमुकतत- 
परात्परं पुरुषमुपैतिदिव्यम्‌ ।”/ (शुण्डकोपनिपद्‌ २, ३, ८) अर्थात्‌ 'जिस प्रगगण बढ़ते 
हुई नदियाँ नामरूप को छोड़कर समुद्र में विलीन हो जाती हैं वैसे ही शानी महात्मा 
नामरूप से विमुकत होकर दिव्य परमात्म-स्वरूप व प्राप्त हो जाता है 
इस समरसता की स्थिति में व्यक्तित्व का सर्वंथा लोप हो जाता है । 
ऐसी मुक्ति जिसमें व्यक्तित्व का सर्वथा लोप हो जाए पन्‍्तजी को पग्रभीष्ट 
नहीं, वे उस मुक्ति को वन्चन समभते है जो एकान्त-सेवी वेरागियों श्रीर सन्यासियों 
की साधना का परिणाम है । वे तो गन्धहीन बनने की अपेक्षा गन्धयुक्‍त बनना अधिक 
पसन्द करते हैँ । उनका कथन है--- 
“तेरी मधुर मुवित ही वन्धन 
गन्ध हीन तू गन्ध युवत बन, 
निज अरूप में भर स्वरूप, सन, 
मूत्तितान बन, निर्घत ।” (गुंजन, पृ० ११) 
ज्योत्स्ता में भी उन्होंने--“अविराम प्रेम की बाहों में है मुक्ति, यही जीवन वन्धन' 
(पृ० ६०) तथा “मत हो विरक्‍्त जीवन से, भ्रनुरकत न हो जीवन पर' (७७) बाहुकर 
अपने उपरोक्त दृष्टिकोण का ही पोपरा किया है । 
पन्‍तजी एक स्थल पर स्पष्ट कहते हैँ कि जीत्रन की तह में जो मुवित-रूपी 
परमार्थ-तत्व छिपा हुआ कहा जाता है जिसे पकड़ने श्रौर जिसमें लीन होने के लिए 
बहुत-से लोग अन्तर्मुख होकर गहरी-गहरी डुवकियाँ लगाया करते हैं, मुझे अभीष्ट 
नहीं । मुझे तो उसके तट पर खड़े होकर उसके व्यकृत आभास की फिलोलों वेः दर्शन 
ही अधिक रुचिकर हैं । 
'खुनता हूं, इस निस्तल जल में 
रहती मछली मोती वाली, 
पर मुझे डूबसे का भय है 
भाती तट की चल जल-माली ॥' (गुंजन, पु० ७१) 
पन्‍्तजी का दाशेतिक इस वात से भयभीत हैं कि जब आत्मा-परमात्मा का महामिलन 
होगा तो उस्ष आनन्द का उपभोक्ता कौन रह जायेगा । इसलिए अपनी व्यक्तिगत 


सत्ता को ब्रह्म में निमज्जित करते हुए उन्हें भय-सा लगता है। रत्नाकर की गोपियों 
को भी यही भय था । इसलिए उन्होंने भी यही कहा कि--- 


“जेहै बवनि बिगरि न बारिघिता बारिधि की, 
बूंदता बिलेहे बूंद बिवस बिचारी की ।/”१ 
कवीन्द्र रवीन्द्र और महादेवी का भी मुक्ति के सम्बन्ध में यही विचार है। रवीच्द ने 


। स्पप्ट है कि 


१. जगच्ताथ दास रत्ताकर : रत्नाकर कवित्त-३८ (२००३ )॥ 


३३० छायावाद और वबेदिक-दर्शन 


“नैवेद्य में बन्चन और मुक्ति पर विचार प्रकट करते हुए लिखा है-- 
“बैराग्य साधने सुकिति से आमार नय 
श्रसंड्य बन्धन साँझे महानन्दसय 
लभिव मुक्तिर स्वाद ॥ 
एइ वसुधार 
मृत्तिकार पात्र खानि भरि बारम्बार 
तोमार श्रमुत ढालि दिवे अविरत 
नाना वर्ण गंध सथ ।/ 

-वैराग्य-साधन से उपलब्ध मुक्ति को रवीद्धनाथ नहीं चाहते, अ्रसंख्य बन्धनों में रहकर 
महानन्दमय मुक्ति के ही इच्छुक हैं । पन्‍्तजी भी अपने प्रारम्भिक कांव्य में ऐसी ही 
मुक्ति चाहते हैं । इस विवेचन से स्पष्ट है कि पन्तजी भले ही व्यक्तित्व का लोप कर 

नदेने वाली मुक्ति की आकांक्षा न करते हों, पर इतना स्पष्ट है कि वे मुक्ति-सम्बन्धी 

-वेंदिक-कल्पना से पूर्णात: सहमत हैं ! 

चुख-दुःख विचार--पन्‍्तजी जीवन को उसकी समग्रता और पूर्सता में ग्रहरा 

-करते हैं। एकांगी दृष्टिकोर उन्हें कभी भी अ्रभीष्ट नहीं रहा । अतः जहाँ एक ओर 
-जीवन के श्रान्तरिक विकास के लिए उन्होंने श्रध्यात्म को स्वीकार करने की झाव- 
-प्यकता पर बल दिया तो दूसरी ओर जीवन के वाह्य विकास के लिए सामाजिकता 
को भी स्पृहणीय माना है। इसलिए एक ओर उन्होंने ब्रह्म, जीव श्लौर जगतु-सम्ब या 
“दार्शनिक चर्चा करते हुए आन्तरिक जीवन के उन्नयन की वात कही तो इससे आर 
-सामाजिक जीवन से सम्बद्ध दुःख-सुखादि विपयों पर भी चर्चा की है | पन्‍्तजी की 
-सबसे बड़ी विशेषता यही है कि वे बुद्धि और हृदय, अ्रध्यात्म झीर व्यवहार सबको 
साथ लेकर चले हैं और जीवन को उसकी समग्रता को पवीठिका पर अभिव्यक्ति 

न गैजन्‌' और “ज्योत्ल्ता' में उनका दर्शन-चिन्तन पक्ष जितना सवल है का 

ही सामाजिक-पक्ष भी, उससे सम्बद्ध चुख-दुःख, अक्नु-हास, प्रेम-विरह ४4 20508 

वे उस सत्य को सत्य ही नहीं मानते जो मानव-जाति की आत्मिक उन्नति के साथ 


लौकिक उन्वति का पोपणा नहीं करता। वे जीवन और सत्य, सत्य क्रौर जीवन को 


“यरस्पर सापेक्ष मानते हैं ।* । हे 
पन्‍तजी ने इसी आ्रावधार पर सुख-दु:ःख के समन्वय की 'पल्लव “काल सेह 
“ही कहनी प्रारम्भ कर दी थी । बहाँ उन्होंने कहा था--- 
“बिना डुःख के सब सुस्ध निस्सार, 
बिना आँसू के जीदन भार । (पल्लच, पृ० १६० 9 ले 
'ग॑जन' और '“ज्योत्स्ना-काल में उनका यह चिन्तन उपनिपदू-दर्भन से संपुप्द होकर 


० के बने श्री कप्गा ने श्र्ज न को जीवन के उन्‍्तयद के लिए सुसन्‍दुरा 
आया ह्ठै ॥ गीता में भा करा छल न अजु न के ती झादन उनन्‍नप हे 








$. ज्योत्स्ना पृ० ६७,६६; गीता रा इेचत स्त्दंय । 


'पंतजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३३१ 


हानि-लाभ, जय-पराजय सभी स्थितियों मे समान भाव से रहने की शिक्षा दी थी । 
इस प्रकार उन्होंने दोनो ही स्थितियों भे समन्वय बग दूष्टिकोश उपस्थित किया था । 
यह समत्व योग ही मनुष्य के लौकिक-जीवन का सफल बनाने के साव-साथ पअ्लो(क- 
कता की ओर ऊपर उठाता हैँ । पन्‍तजी का सुझ् दुस सम्बन्धी-चिन्तन उपराब्त 
विचारधारा पर ही आधारित है। उन कबन है कि जावन मे दुश्स श्रोर दुस दाना 
की भ्रति ह/निप्रद हैं । दोनों की श्रतिशयता जीवन को विद्धत श्लौर श्रशात बना देती 
है । इसीलिए पन्‍्तजी कहते है कि 'संसार जितना शञ्रति दु.ख से पीड़ित हे उतना ही 
भ्रति सुख से भी । अत: वे मानव-जग में सुख-दुःख दोनों के बंठ जान की बात कहते 
'हैं (गुंजन पृ० १६) । वे न तो भ्रति सुख के आकांक्षी है और न श्रति दुःस के इच्छुक; 
उन्हें दोनों का समन्वित रूप ही रुचिकर है । उन्होने स्पप्ट कहा है-- 
“में नहीं चाहता चिर सुख, 
में नहीं चाहता चिर दुःख, 
सुख-दुख की आर मिचौनी 
खोलें जीवन अ्रपना मुख ।॥” (गुंनन, पु०:१५) 
“जीवन की भ्रति इच्छाएँ भी मनुष्य को पीड़ित करती है”, उसके वल्याण के मार्ग में 
ग्वाघाएँ उपस्थित करती हैं, अतः पन्‍्तजी इच्छाओं के समन्वय के भी समर्थक हैं | वे 
'कहते हैं--''साधन भी इच्छा ही है सम-इच्छा ही रे साधन' (गूंजन पृ० २४) । 
इच्छा का मानव-जीवन में बड़ा महत्त्व है। कारण, मनुष्य इच्छामय है । 
उपनिषदें कहती हैं---'* 'काममय एवाय॑ पुरुप' इति स यथा कामो भवति तत्मतुर्भवति 
"यस्कतुभेचति तत्कर्म कुरुते यत्कर्म कुरुत तद्िसंपयते ।!” वह जंसी इच्छा करता है 
'बैसे ही संकल्प वाला होता है। तदनुसार वैसे ही कर्म-प्रवृत्त होकर उसी के अनुरूप फल 
भी प्राप्त करता है । विषम इच्छाएँ जीवन को विपमता की श्लोर ले जाती हैं श्रीर 
“सम-इच्छाएँ जीवन को समत्व की ओर । पन्‍तजी जिस जीवन को प्रमुख मानते हैं, वह्‌ 
मन का, आत्मा का जीवन है जो इच्छा और सुख-दुःखादि मनोविकारों से ऊपर है ।२ 
इस प्रकार पन्तजी के इच्छा सुखदु:खादि के चिन्तन पर उपनिपद्‌ और गीता 
के समत्व-योग का स्पष्ट प्रभाव लक्षित होता है । 
मृत्यु श्लौर जन्मान्तरवाद--वैदिक-दशंन में जीवन की शाश्वतता का बड़ी 
“निष्ठा से समर्थन किया गया है। हमारे यहाँ मृत्यु, इस्लाम अ्रथवा क्रिश्चियनिटी की 
“भाँति जीवन का विराम नहीं मानी गई प्रत्युत उसे अपर जीवन में प्रवेश का द्वार 
कहा गया है । मृत्यु श्रमित जीव के लिए विश्लामदायिनी रात्री की भाँति 


ति सुखकर कही 
“गई है। अतः जीव जब तक कर्म के वन्धन से मुक्त न 


हीं हो जाता तब तक निरन्तर 








१. सुख दुःखे समे कृत्वा लाभालामौ जयाजयौ | 


ततो युद्धाय युज्यस्व नैवं पापमवापस्थसि ।। २ रेप | 
२, चूहु० उ० ४,४, ५ 


३. गुंजन, पृ० २०। 


३३० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


'नैवेद्य में बन्चन और मुक्ति पर विचार प्रकट करते हुए लिखा है-- 
“बैराग्य साधने मुवित से आसार नय 
असंख्य बन्धन साँझे सहानन्दसमय 
लभिव मुक्तिर स्वाद । 
एइ वसुधार 
सृक्तिकार पात्र खानि भरि बारम्वार 
तोमार श्रमृत ढालि दिने श्रविरत 
नाना वर्ण गंध मय ।”! 

- बैराग्य-साधन से उपलब्ध मुक्ति को रवीन्द्रनाथ नहीं चाहते, श्रसंख्य बन्धनों में रहकर 
महानन्दमय मुक्ति के ही इच्छुक हैं । पन्‍तजी भी अपने प्रारम्भिक कांव्य में ऐसी ही 
मुक्ति चाहते हैं। इस विवेचन से स्पष्ट है कि पन्तजी भले ही व्यक्तित्व का लोप कर 

"देने वाली मुक्ति की आकांक्षा न करते हों, पर इतना स्पष्ट है कि वे मुविति-सम्बन्धी 

-वैंदिक-कल्पना से पूर्णंत: सहमत हैं । हि 

सुख-दुःख विचार--पच्तजी जीवन को उसकी समग्रता और पूर्णंता में ग्रहरा 

-करते हैं। एकांगी दृष्टिकोण उन्हें कभी भी अभीष्ट नहीं रहा । अतः जहाँ एक ओर 
जीवन के आन्‍्तरिक विकास के लिए उन्होंने अध्यात्म को स्वीकार करने की झाव- 
-श्यकता पर बल दिया पो दूसरी ओर जीवन के बाह्य विकास के लिए सामाजिकता 
को भी स्पृहीय माना है। इसलिए एक ओर उन्होंने ब्रह्म, जीव भर जगतृ-सम्बन्धी 


“दार्शनिक चर्चा करते हुए आन्तरिक जीवन के उन्नयन की बात कही तो इुसरी ओर 


“सामाजिक जीवन से सम्बद्ध दुःख-सुखादि विषयों पर भी चर्चा की है । पन्‍्तजी की 


-सबसे बड़ी विशेषता यही है कि वे बुद्धि और हृदय, अध्यात्म और व्यवहार सबको 
- साथ लेकर चले हैं और जीवन को उसकी समग्रता की पीठिका पर अभिव्यक्ति 
दा] गँजन! और '“ज्योत्स्ना' में उनका दर्शन-चिन्तन पक्ष जितना सबल है उतना 
ही सामाजिक-पक्ष भी, उससे सम्बद्ध सुख-ढुःख, अश्लु-हास, प्रेम-विरह भी । क्योंकि 
- थे उस सत्य को सत्य ही नहीं मानते जो मानव-जाति' की आत्मिक उन्नति के साथ 
लौकिक उन्नति का पोषण नहीं करता। वे जीवन आर सत्य, सत्य और जीवन की 


“परस्पर सापेक्ष मानते हैं.।'* | हर 
पन्‍तजी ने इसी आधार पर सुख-दुःख के समन्वय की 'पल्‍लब -काल से हें 
-ही कहनी प्रारम्भ कर दी थी । वहाँ उन्‍होंने कहा था-- 
“बिना दुःख के सब सुख निस्‍्सार, रा 
बिना झाँसू के जीवव भार । (पललव, पुृ० ८१६० ) ४ है 
ज्योत्स्ता-काल में उनका यह चिन्तन उपनिपदु-दर्शन से संपुष्ट होकर 


'गुजन! और - | 3 
3 कथ० पा 5 छू वन >> उन्न घन लिए ब्र-द :ख 
वआया है| गीता में भी श्री कष्स ने अजुन को जीवन के उन्नयन के लिए सुख-दु 





१. ज्योत्स्ना पू० ६७,६६९; गीता २,र३े८; रेप । 


४ वा न मे जी 
'पंतजी के काव्य पर वेदिक दर्शन दा प्र ३३१ 


'हानि-लाभ, जय-पराजय सभी स्थितियों म समान भाव से रहने की शिक्षा दा थी | 
“इसे प्रकार उन्होंने दोनों ही स्थितियों भे समन्वय का दरप्टि वा उर्पास्थत किया भा। 
यह समत्व योग ही मनुष्य के लौकिक-जीवन यंग सफल बनाने के साव-वाध प्रलोकि- 
केता की ओर ऊपर उठाता है । पन्तजी का सुख्ल दुरा सम्बन्धा-विस्तन उपदाजत 
विचारघारा पर ही आधारित है। उनका कथन है कि जाथन म दुछ शोर दुसा द्ानो 
की अति हानिप्रद हैं । दोनों की अतिशयता जीवन को विक्ृत और प्रशात बना देती 
है । इसीलिए पन्तजी कहते है कि 'ससार जितना अति दु.रा से पीड़ित हू उतना 3 
अ्रति सुख से भी । श्रतः वे मानव-जग मे सुख-दुःख दोनो के बंद जान की बात कटे 
हैं (गुंजन पृ० १६) । वे न तो भ्रति सुख के झ्राकांक्षी हैं ग्रौर न प्रति दुःर के इच्छुक; 
उन्हें दोनों का समन्वित रूप ही रुचिकर है । उन्होंने स्पप्ट कहा है--- 
“में नहीं चाहता चिर सुख, 
में नहीं चाहता चिर दु.ख, 
सुख-दुख को अ्रौख्॒ सिचोनी 
खोलें जीवन शअ्रपना मुख ॥” (गुंजन, पृ०१५) ही 
“जीवन की अति इच्छाएँ भी मनुष्य को पीड़ित करती है”, उसके कल्याण के मार्ग में 
'चाधाएँ उपस्थित करती हैं, श्रत: पन्‍्तजी इच्छाओं के समन्वय के भी समर्थक हैं । वे 
'कहते हैं---“साधन भी इच्छा ही है सम-इच्छा ही रे साधन” (गुंजन पृ० २४) । 
इच्छा का मानव-जीवन में बड़ा महत्त्व है। कारण, मनुष्य इच्छामय है। 
उपनिपदें कहती हैं---'* 'काममय एवायं पुरुष' इति स यथा कामो भवत्ति तत्मतुभंवति 
"यस्क्रतुर्भदति तत्कम कुरुते यत्कर्म कुरते तद्िसंपद्यते ।”* वह जैसी इच्छा करता है 
वैसे ही संकल्प वाला होता है। तदनुसार वैसे ही कर्म-प्रवृत्त होकर उसी के अनुरूप फल 
"भी धाप्त करता है । विषम इच्छाएँ जीवन को विपमता की और से जाती हैं भौर 
नसम-इच्छाएँ जीवन को समत्व की ओर । पन्‍तजी जिस जीवन को प्रमुख मानते हैं, वह 
सन का, आत्मा का जीवन है जो इच्छा और सुख-दुःखादि मनोविकारों से ऊपर है )३ 


इस भ्रकार पन्तजी के इच्छा सुखदु:खादि के चिन्तन पर उपनिपद्‌ और गीता 
न्‍के समत्व-योग का स्पष्ट प्रभाव लक्षित होता है। 
भृत्यु श्ौर जन्मान्तरवाद---वैदिक-द्शन में जीवन की शाश्वतता का बड़ी 

“निश्ठा से समर्थन किया गया है । हमारे यहाँ मृत्यु, इस्लाम श्रथवा क्रिश्चियनिटी की 
“भाँति जीवन का विराम नहीं भानी गई भत्युत उसे अपर जीवन में प्रवेश का द्वार 
“कहा गया हैं। मृत्यु श्रमित जीव के लिए विश्रामदायिनी राज्री की भाँति सुखकर कही 
“गई है। अतः जीव जब तक कम के बन्धन से मुक्त नहीं हो जाता तब तक निरन्तर 

मल अमन जमकर 

१. सुख दुःखे समे कृत्वा लाभालाभौ जयाजयो । 

ततो युद्धाय युज्यस्व नैवं पापमवापस्यसि ॥ २,३५८ । 

२. बूह० उ० ४,४,५। 

३3. शुजन, पृ० २० । 


गे छायावाद और वेदिक-दशेन 
कममिसार एक योति से दूसरी योमि में जन्मता और मृत्यु की प्राप्त होता रहता है।. 
तथ्य इह रमणीय चरणा अस्थाशो हू यत्ते रमणीयां योतिमापद्े रन्‌ ब्राह्मरायोति वा 
क्षत्रिययोनि वा वैश्ययोनि बा: पतन्‍्तजी भी मृत्यु को जीवन का अन्त नहीं मानते 
तथा बेदिक जन्मान्तरवाद सें विश्वास रखते हैं। ज्योत्स्ता में उन्होंने कह्मा हैं-- 

“जीवन झाइबत बसन्त 

जय जगजीवन अनन्त । 

जन्म-मरण आस-पास, 

जीवन रे मृत्यु-प्रास । 

जीवन चिर मुक्त द्वार 

जन्म-सरण चल किंवार 

आवागमन-मुक्त-पाश 

जीवत श्रग जग प्रकाश ।”.. (पृ० १०५) 

लोक-मंगल की भावना श्रौर सानवताबाद--पन्तजी के 'गुंजन' और ज्योत्त्ता 

में लोक-मंगल के पक्ष को भी सबल अभिव्यक्ति मिली है। मातव, मानव की एकता 
और समानता का स्वर यहाँ पहली बार श्रुतिगोचर होता है। गुंजन से पूर्व कवि 
का क्षेत्र रहस्य, प्रकृति और प्रेम रहा है। यहाँ आकर वह मातव की ओर कुकी 
श्रौर उसने माचव की महानता तथा श्रेष्ठता को श्रनुभव किया । अध्यात्म की (3, कई 
पर कवि ने मानव की अभिन्‍नता के दर्शन किए और खड़ी ओजस्वी वाणी में कहा-- 

“सब मानव सानव हैं समाव, 

८ > र् 

बन्धुत्व भाव ही विश्व मूल 

सब एक राष्ट्र के उपादान ।” .. (ज्योत्स्ता, पृ० ७१) 5 
यही कारण है कि कवि समाज के सभी नर-तारियों को भाई और बहिन छूप में 
ग्रहण करता है । (वही, पृ० १०५) इन स्थलों से स्पष्ट है कि पन्‍्तजी विश्व-बन्धुत्त 
अथवा मानवता की भावना को श्रादर्श रूप में ग्रहरा करते हैं । ५ 

इसके अतिरिक्त लोक-मंगल की साधना की दृष्टि से कवि जग के उर्वेर अगिन 

में ज्योतिर्मय जीवन की वर्षा करने के लिए प्रभु से प्रार्थना करता है उसकी दृष्टि 
से लघु लवु तूरा और तझ भी! उपेक्षित नहीं हो सके हैं ।* यहाँ कवि अपनी 
विशालता में न केवल चेतन दृष्टि को ही वाँधता है अपितु जड़ प्रकृति भी उसका 


उदारता की सीमा के अन्तर्गत समाविष्ट हो गई है । है 
लोक-हिंत की साधना के हेतु कवि स्वयं अपने मन को विश्व-बेदना में गली-- 
गलाकर श्रकलुष, उज्ज्वल और कोमल वनाते को अमिलापा प्रकट करता है |" 





१. बृह० उ० ३,६,२८, छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ६, १०,७ । 
२. गुंजन, पृ० ७६। 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव झ्डरे३े 
(गुं० पृ० २१) तथा जीवन की उज्ज्नलता के लिए श्रद्धा और सुन्दर विश्वामों की 
आवश्यकता का भी अनुभव करता है (गुंजन, पृ० २८); साथ ही कर्म-पथ पर पग 
घरने की स्वयं को शिक्षा देने में संकोच नहीं करता । वह कहता है--- 
“नित्य कर्म-पथ पर तत्पर धर, 
निर्मल कर श्रन्तर, 
पर-सेवा का सुदु पराग भर । 
मेरे मधु संचय में ३ (गुंजन, पृ० ८०) 
इस विवरण से स्पष्ट है कि पन्‍तजी लोक-मंगल की भावना से स्पष्टत: प्रभावित रहे 
हैं जो 'आ्रात्मवाद! की पीठिका पर श्राधारित है । 
युगान्त ५ 
पन्‍्तजी की प्रारम्भिक रचनाओं मे युगान्त उनकी अन्तिम कृति समझी जाती 
है । कतिपय विद्वानों ने इस रचना द्वारा छायावादी-युग के श्रन्त के दर्शन किए हैं ॥ 
कुछ भी सही इत्तना तो सत्य है कि इसमें पन्‍्तजी ने 'तवीन क्षेत्र को अपनाने की 
चेष्टा की है ।” यह नवीन क्षेत्र है मानव-बाद और समाजवाद का, जिसे वे 'गूंजन' 
आ्रौर बाद में “ज्योत्स्ता' में पहले ही वाणी दे चुके थे। यहाँ इन्हीं विचारों की 
विस्तृत भूमिका पर स्थापना हुई है । और यह भी सत्य है कि इस रचना में उन का 
दशनिक चिन्तन और मनन श्रपेक्षाकृत अधिक उभर कर झा सका है। जीव श्रौर 
जगत-सम्वन्धी चिन्तन को इस संकलन में गम्भीर अभिव्यक्ति मिली है । 
जीव--जीवात्मा के सम्बन्ध में पन्तजी ने उन्ही मान्यताओं को स्वीकार किया 
है जो उपनिपद-सम्मत हैं श्रौोण जिनका पीछे उल्लेख श्रा चुका है । कवि ने कहा है 
कि मानव (जीवात्मा) दिव्य श्रौर चिरन्तन स्फुलिंग है। वह भौतिक शरीर के समान 
नश्वर नहीं और देश-काल का वन्ध॒न भी उसे वास्तविक बन्धन नहीं है । क्योंकि वह्‌ 
अपने मूल रूप में देश-कालादि के बन्धनों से सर्वेथा अत्तीत तत्व है--- 
“सानब दिव्य स्फुलिंग चिरन्तन, 
वह न देह का नव्वर रजकरा 
देश काल है उसे न बन्धन ।! (युगान्त, पु० १७) 
इसी प्रकार “'खद्योत' शीपंक कविता में कवि जीवात्मा को उसके प्रकाश-स्वरूप होमे 
के कारण जीवन के घने अंधकार में प्रकाश का कण कहता है, जिसकी उपस्थिति 
से मानस के गुह्मय कूँज ज्योतित हो जाते हैं (बही, पृ० ५१) । 
जगत्‌ (प्रकृति)--पन्‍्तजी 'युगान्त' में सृष्टि के विकास पर ताकिकों की 
भाँति तक न करके, एक भावुक कलाकार की भाँति उसके विकास की प्रक्रिया 
'पर प्रकाश डालते हैं । वे मिट्टी के गहरे अंधकार में पड़े एक छोटे-से बीज की शक्ति 





१ देखिये, युगान्त के “दो शब्द ॥ 


श्३२ छायावाद और वैदिक-दर्शव 
कर्मातुसार एक योचि से दूसरी योनि में जन्मता और मृत्यु को प्राप्त होता रहता है। 
'तद्य इह रमणीय चरणा अभ्याशों ह यत्ते रमणीयां योनिमापच्चेरन्‌ ब्राह्मणयोति वा 
क्षेत्रिययोनि वा वैश्ययोनि वा**”* पन्तजी भी मृत्यु को जीवत का अन्त नहीं मानते 
तथा वैदिक जन्मान्तरवाद में विश्वास रखते हैं । ज्योत्स्ता में उन्होंने कहा है-- 

“जीवन शाइबत चसनन्‍्त 

जय जगजीवन अनन्त । 

जन्म-मरण आस-पास, 

जीवन रे मृत्यु-प्रास । 

जीवन चिर मुक्त हार 

जन्म-मरण चल किवार 

आवागमन-मुक्त-पाश 

जीवत भ्रग जग प्रकाश ।”.. [पृ० १०५) 

लोक-समंगल की भावना और सानवताबाद--पन्तजी के “गुँजन' और ज्योत्स्ता 

में लोक-मंगल के पक्ष को भी सबल श्रभिव्यक्ति मिली है। मानव, मर्निव की एकता 
और समानता का स्वर यहाँ पहली बार श्रुतिगोचर होता है। गुँजन से पूर्व कवि 
का क्षेत्र रहस्य, प्रकृति और प्रेम रहा है। यहाँ आकर वह मानव की ओर शुकों 
झ्औौर उसने मानव की महानता तथा श्रेष्ठता को अनुभव किया। अध्यात्म को 3 
प्र कवि ने मानव की अभिन्‍नता के दर्शन किए और खड़ी ओजस्वी वाणी में कहा-- 

५सब सानव सानव हैं समान, 

>< >< भर 

बन्धुत्व भाव ही विश्व मूल 

सब एक राष्ट्र के उपादान ।” (ज्योत्स्ना, पृ० ७१) हि 
यही कारण है कि कवि समाज के सभी मर-नारियों को भाई और वहिंन के 2. 
ग्रहरा करता है । (वही, पृ० १०५) इन स्थलों से स्पष्ट है कि पन्तजी विश्व-बन्चुत्व 
अथवा मानवता की भावना को श्रादर्श रूप में ग्रहण करते हैं । जे 

इसके अतिरिक्त लोक-मंगल की साधना की दृष्टि से कवि जग के उवेर प्रविन 

में ज्योतिर्मय जीवन की वर्षा करने के लिए प्रभु से प्रार्थना करता है उसकी दृष्टि 
से 'लघ लघ तण और तरु भी? उपेक्षित नहीं हो सके हैं ।* यहाँ कवि अपर्ना 
विशालता में न केवल चेतन दृष्टि को ही बाँवता है अपितु जड़ प्रकृति भी उसकी 


उदारता की सीमा के अच्तर्गत समाविष्ट हो गई है । कं 
लोक-हिंत की साधना के हेतु कवि स्वयं अपने मन को विश्व-वैदना में पा 
गलाकर अझकलुप, उज्ज्वल और कोमल बनाने को अभिलापा प्रकट करता दे | 





१. बृह० उ० ३,६,२८, छान्दोग्य उपनिषद्‌ ५, १०,७ । 
२. गुंजन, पूृ० ७६ | 


'पंतजी के काव्य पर बदिक दर्शन का प्रभाव 


कहते 


जन 
ड्् 


(गुं० पृ० २१) तथा जीवन की उज्ज्बलता के लिए श्रद्धा श्रीर सुन्दर विश्यासों की 
आवश्यकता का भी अनुभव करता है (गूंजन, पू० २८); साथ ही कर्म-पथ पर पम 
धरने की स्वयं को शिक्षा देने में संकोच नहीं करता। वह कहता है--- 

“नित्य कर्म-पथ पर तत्पर धर, 

निर्मल कर श्रन्तर, 

पर-सेवा का मुद्ु पराण भर । 

सेरे सधु संचय सें ४! (गुंजन, पृ० ८०) 
इस विवरण से स्पष्ट है कि पन्तजी लोक-मंगल की भावना से स्पप्टत: प्रभावित्त रहे 
हैं जो 'आत्मवाद' की पीठिका पर झ्राधारित है । 


युगान्त : 


पन्‍्तजी की प्रारम्भिक रचनाओं में युगान्त उनकी अ्रन्तिम कृति समभी जाती 
है। कतिपय विद्वानों ने इस रचना द्वारा छायावादी-युग के श्रन्त के दर्शन किए हैँ ॥ 
कुछ भी सही इतना तो सत्य है कि इसमें पन्‍्तजी ने “नवीन क्षेत्र को अपनाने की 
चेष्टा की है । यह नवीन क्षेत्र है मानव-बाद श्लौर समाजवाद का, जिसे थे 'गुँजन' 
और बाद में “ज्योत्स्ना' में पहले ही वाणी दे चुके थे। यहाँ इन्हीं विचारों की 
विस्तृत भूमिका पर स्थापना हुई है। और यह भी सत्य है कि इस रचना में उन का 
दर्शनिक चिन्तन और मनन श्रपेक्षाकृत श्रधिक उभर कर थ्रा सका है। जीव श्ौर 
जगत्‌-सम्बन्धी चिस्तन को इस संकलन में गम्भीर अभिव्यक्ति मिली है । 
जीव--जीवात्मा के सम्बन्ध में पनतजी ने उन्ही मान्यताञ्रों को स्वीकार किया 
है जो उपनिपद-सम्मत हैं और जिनका पीछे उल्लेख श्रा चुका है। कवि ने कहा है 
कि मानव (जीवात्मा) दिव्य और चिरन्तन स्फुलिग है। वह भौतिक शरीर के समान 
सश्वर नहीं और देश-काल का वन्धन भी उसे वास्तविक बन्धन नहीं है | क्योंकि बहू 
अपने मूल रूप में देश-कालादि के वन्धनों से स्वंथा श्रतीत तत्व है-.. 
“सानव दिव्य स्फुलिग चिरन्तन, 
वह न देह का नववर रजकरा । 
देश काल है उसे न बन्धन ४ (युगान्त, पु० १७) 
'डसी प्रकार 'खद्योत' शीपेंक कविता में कवि जीवात्मा को उसके प्रकाश-स्वरूप होने 
के कारण जीवन के घने अंधकार में प्रकाश का कण कहता है, जिसकी उपस्थिति 
से मानस के गुह्म कुंज ज्योतित हो जाते हैं (वही, प्ृ० ५१) । 
... जगत्‌ (प्रकृति)--पन्‍्तजी *“यरुगान्त' में सृष्टि के विकास पर ताक्िकों को 
मँति तक न करके, एक भावुक कलाकार की भाँति उसके विकास की प्रक्रिया 
'पर प्रकाश डालते हैं | वे मिट्टी के गहरे अंधकार में पड़े एक छोटे-से बीज की शक्ति 





$ तलेखिगे युगान्त के 'दो शब्द | 


रे३े४ छायावाद और वैदिक-दर्शन' 


पर आश्चर्य प्रकट करते हैं कि किस प्रकार उसके छोटे उर में शत-शत डाल-पात और 
स्कन्ध मूल, तथा पत्रों का गहरी हरीतिमा एवं नाना प्रकार के रंग-विरंगे पुष्प और 
फल छिपे हुए थे। वह किस प्रकार अपनी मुट्ठी में बट के पादप का महाकार वन्दः 
करके रख सका । कवि कहता है--- 
“बह है मुट्ठी में बन्द किए 
बट के पादप का सहाकार ! 
अगली पंक्तियों में संसार की विचित्रता पर आश्चर्य प्रकट करते हुए कहता है-- 
“संसार एक ! आदचरय्य एक । 
वह एक बूंद, सागर अपार । (युगान्त, पू० ५२) 
इस स्थल पर कवि ने बीज द्वारा वृक्ष के विकास के वर्णन द्वारा प्रकारान्तर से बहु-रूप 
रंगमयी सृष्टि के विकास का वर्णन प्रस्तुत क्रिया है जिसे पढ़कर ऋग्वेद के दश्म 
मण्डल के उस सूक्‍त का (नासदीय-सूक्‍्त १०,१२९ का) स्मरण हो आता है जिपमें 
अंधकार से आच्छादित अंधकार में पड़े हुए “मनसोरेत:” कामरूप वीज द्वारा सृष्टि के 
विकास का बडा ही मनोरम वर्णन हुम्ना है । वहाँ कहा गया है कि आरम्भ में केवल 
काम ही था जिसमें सारा विश्व-प्रपंच अपने सम्पूर्ण विस्तार को छिपाए पड़ा था शा 
उसके क्रियाशील होते ही सारा पसारा जैसे फैल-फूटकर एक महावृक्ष के रूप में उपस्थित 
हो गया । उसकी एक बूँद आज अपार सागर का रूप धारण किए हुए है। 
कवि इस नाम-रूपात्मक जगत्‌ को सत्य मानता है इसका मुख्य कारणा यह 
है कि इस में 'अनन्त” का निवास है, सब कुछ इसी से व्याप्त हो रहा है (१० ५३) । 
साया --युगान्त में 'माया' के आध्यात्मिक स्वरूप की भी थोड़ी सी चर्चा 
पन्‍तजी ने की है। कवि क, विश्वास है कि ब्रह्म है, पर वह दृष्टियोचर नहीं होता, 
वह अज्ञेय है । कवि ब्रह्म और जीव की तात्विक एकता में भी विश्वास रहता है 
किन्तु यह एकत्व, यह अभिन्‍नत्व माया के कारण जीव की अनुभूति का विपय नहीं 
बन पाता । जीव और ब्रह्म के मध्य से यदि यह माया का, अविद्या का झावरस हट 
जाये तब फिर एकत्वानुभूति में विलम्ब नहीं होता । कवि ने इसी दार्शनिक तथ्य की 
ऋछाया! शीर्षक कविता में अत्यन्त सहज भाव से व्यक्त किया है। कवि कहता है 
कि सत्य पर अ्रपार अंधकार की ऐसी पर्तें चढ़ी हुई हैं कि अनेक पत्तों के श्रनादृत हो 
जाने पर भी सत्य-तत्व का ओर-छोर नहीं मिल सका । वह माया की तहों को छील- 
छील कर हार गया फिर भी अंतिम सत्य के रहस्य का उद्वादन नहीं हो सका कि 
वास्तविक सत्ता मैं! (आ्रात्मा) है श्रयवा 'तुम' (परमात्मा) है अथवा ये दोनों के 
बल पर आधूत है ? 
“पट पर पट केवल तस श्रपार, 
पट पर पट खुले, न मिला पार । 








१. देखिए, प्रसाद के प्रकरण में काम” का स्वरूप-वर्रान, पू० २०२-३ । 
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सखि, हटा श्रपरिचय, अन्धकार 

खोलो रहस्य के मर्से-हार । 

में हार गया तह छोल छोल, 

अाँखों से प्रिय छवि लोल लील, 

मैं हूं यातुम ? यह फंचा छल । 

या हम दोनों दोनों के बल 7 (पृ० ४८) 

ञ्ट्‌ नर 

हम दो भी हूँ या नित्य एक 

तब कोई किसको सके देख ?” (वहीं) 
इसी का निश्चय न हो सकता ही तो माया की मायात्मकता है | यदि इसका निश्चय 
हो गया तव फिर माया कहाँ ठहर पाती है । (परु० ४८) माया के स्वरूप पर प्रकाश 
डालते हुए कवि कहता है--- 

४“चिर श्रवचनीय, श्राइचर्य पाद्य । 

तुम श्रतल गे, श्रविगत, श्रकूल, 

फैली अ्रनन्त में बिना मूल । 

श्रज्ञे य, गुह्य प्रग जग, छाई, 

साया सोहिनी संग-संग आई । 

तुम कुहुकिनी जग की मोह निशा, 

मैं रहूं सत्य, तुम रहो मृपा ।'! (युगान्त, पु० ४९) 
इस अवतरण में पन्‍्तजी ने “'माया' का अनेक नामों से परिचय देने का प्रयत्न किया । 
उसे शंकर की भाँति श्रवचनीय तथा उपेनिपदों के श्राधार पर उसे 'झ्राश्चये-पाश! 
और “जग की मोह-निशा' भी कहा है । ऐसा क्‍यों ? इसका कारण है-- 

वृहदारण्यकोपनिपद्‌ के प्रमुख वक्ता याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी को आत्म-तत्व 

समभाते हुए कहा कि 'हे मैत्रेयी! आ्रात्मा स्वयं द्रष्टा है, ज्ञाता है, भ्ौर यही ब्रह्म है, 
फिर इस ज्ञाता को कोई कैसे जान सकता है--'विज्ञातार केन विजानीयात्‌ ।” आत्मा! 
और “ब्रह्म दो पृथक्‌ तत्व नहीं हैं, सिद्धि की चरमावस्था में आत्मा ही ब्रह्म रूप हो: 
जाता है, श्रत: जब द्वत ही नहीं तब कौन किसे देखे | पर यह श्रद्व तावस्था द्रष्टा की 
दृष्टि से तब तक ओभल रहती है, जब तक वह अविद्या-माया के श्रावरण को श्रवा- 
बृत्त नहीं कर देता। पन्तजो ने भी जिस “अपार तम के पटों का उद्घाटन करने 
की बात बा बह जिन 'तहों को छीलते-छीलते' हार गया' वे अविद्या माया: 
की ही तो हहें हैं। ज्यों ही साधक जीवात्मा इस रहस्य के मर्म-द्वार को खोल लेता 
है तब नित्य एक के ही सबेत्न दर्शन होने लगते हैं। स्पष्ट है कि माया अपने मोहित 
कर लेने वाले स्वभाव से जीवों को द्व त-जनित भेद-भाव के जाल में उलभाए रखती- 
है । इसीलिए कवि ने इसे 'पाश' और 


. “जग की भोह निशा” कहा है। ये माया के- 
पाश हैं जो जीव को वन्धन में जकड़े रखते हैं, उसे द्व॑ तावस्था में उलभाए रखतेः 
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हैं---जिसते इस पाश को काठ दिया, उसके लिए सबेत्र अद्गेत ही अद्ेत रह गया । 
पन्‍तजी के उपरोक्त अवतरण में मोह-जनित अविद्या-माया और उसके अप- 

वारण से अ्रद्वत सिद्धि की स्थिति का जो वरणोंन आया है वह औपनिषदिक अ्द्गैत 
भावना से निष्पत्त होकर आया है । इसीलिए उस तत्व को जो विश्व में भेद उत्पन्न 
करता है पन्‍तजी ने माया कहा है--- 

“जग नास रूप सय अन्धकार 

में चिर प्रकाश, में सुक्ति द्वार ।” (युगानत, पृ० ३४) 
में भी कवि ने जगत्‌ को नाम-रूप-सय अंधकार कह कर उसकी मायात्मकता की 
घोषणा की है तथा आत्मा को प्रकाशमान्‌ तत्व कह कर उसके मुक्त स्वरूप का 
प्रतिपादन किया है । इस संसार के दिशि-पल के तम को इस्द्रजाल कहा है जो अमेक 
भेदों का जनक और संसार के समस्त कष्टों का कारण है। (प्रृष्ठ ३४) 

उपनिपदें स्पष्ट कहती हैं कि--- 

“यत्र हि हद तमिव भवति तदितर इतर पश्यति तदितर इतरं जिश्नति तदितर 
इतर रसयते तदितर इतरमभिवदति-* *** तदितर इतर विजानाति यत्र त्वस्थ सर्व- 
मात्मैवाभूत्तत्केन क॑ पर्येत्तत्केन क॑ जिन्नेत्तत्केन क॑ रसयेत्‌ -**” (यूह० उ० ४,५,१५) 
यहाँ हत-भाव को ही विषपमता की जड़ कहा है और यही अ्रविद्या की स्थिति है। 
इसके विपरीत साम्यावस्था विद्या की स्थिति है, परम ज्ञान की अवस्था है। यह 6 त 
भाव ही 'अविद्या' और “भाया' है । 

इस विवेचन की सापेक्षता में स्पष्ट है. कि कवि की चिन्तन-घारा उपनिपदों 
के अविद्या के सिद्धान्त से प्रभावित है जिसकी व्याख्या आधुनिक युग में श्रीरामकष्ण 
देव और स्वामी विवेकानन्दजी पहले ही कर चुके थे ।* आचार्य शंकर भी जगत का 
मायात्मक कह आए हैं, और स्वामीजी भी जगत्‌ को भायामय कहते हैं, पर दोनों के 
दृष्टिकोणों में पर्याप्त अन्तर है। शंकर का 'मायावाद' “विवर्तेवाद! का पर्याय हैं 
जो जगत के भिध्यात्व का प्रतिषादन करता है उसे असार कहकर जागतिक जीवन 
की शाश्वत धारा पर तीत्र कुठाराघात करता है, और जीवन के प्रति निष्ठा को कम 
कर निष्कर्मता की ओर प्रेरित करता है। विवेकानन्द का 'मायाबाद' जगत्‌ 
को साभ-झूप-मय कहता हुआ भी जीवों में जगत्‌ के प्रति निष्ठा को कम नहीं करता 
प्रत्युत जीवों में परस्पर स्तेह और सहानुभूति को उत्पन्न करता है, समाज के प्रति 
सेवा-भाव को जाग्रत करता है, निष्कर्मता के स्थान मिष्काम-कर्म योग की प्रतिष्ठा 
करता है) स्वामीजी का जीवन-दर्शन निवृत्ति-परक न होकर प्रवृत्ति-मूलक है । 

पन्‍तजी का मायावादी दृष्टिकोण इस दृष्टि से शंकर का अनुवर्त्ती न होकर 
स्वामीजी का अनुकरण करता है । और यही दृष्टिकोण उपनिपषदों की भावना के 


अ्रधिक निकट है । 
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अद् तवाद--जगत्‌ को मायामय अथवा नामरूवात्मक मानने बाला चिस्तक 

अथवा साधक सैद्धान्तिक दृष्टि से ब्रद्व तवादी श्रचश्य होता है । शंकर, 'परमहस', 

विवेकानन्द, रामतीर्थ, अरविन्द सभी मायावादी थे ब्ौर सभी ग्रद्धं तवादी भी (चाह 

उनको मायावाद की व्याख्या भिन्‍न ही क्‍यों ने रही हो)। पन्तजी भो इस थिचार- 

बारा के प्रभाव से अपने को मुक्त नहीं रख सके । उनके काव्य में आदि से ब्रन्त तझ 

दार्शनिक विचारों की विविधता और अनेकरूपता होते हुए भी उनका जगत्‌ और 

जीवन के प्रति भ्रद्व तवादी दृष्टिकोश कभी खण्डित नहीं हुआ । जिस तत्व की एकता 

प्राचीन ज्ञान दाग सिद्ध थी उसे आज प्रकारान्तर से विज्ञान द्वारा सत्य प्रमाणित 

किया जा रहा है। पन्तजी कहते हैं--- 

“विज्ञान, ज्ञान का अ्न्वेपण 

सब एक, एक सब में प्रकाश | (चही, पु० ५६) 

हा है 5 


;ी 


हम दो भी हें या नित्य एक ? 

तब कोई किसको सके देख ?” (चही, पृ० ४९) 
उपरोक्त अवतरणों से पन्तजी का अद्वैतवादी दृष्टिकोण प्रतिव्रिम्बित होता है । ब्रह्म 
और जीव जब एक ही हैं तब कौन किसको देख सकता है । श्रद्ग॑ त-चिस्तन केः अनु- 
सार वह परमतंत्व मानव के हृदय में प्रतिष्ठित कहा गया है । पन्तजी भी उम्र तत्व 
को हृदय-गुहा में प्रतिष्ठित मानते हैं--- 

'चह स्वर्ग छिपा उर के भीतर / (वही, पृष्ठ ५८) 
भूमा---पन्तजी के इस काव्य में भूमा के भी एक-दो चित्र मिलते हैं । 

न अपने अहं का विकास इस सीमा तक कर लिया प्रतीत होता है कि उसका 
जीवन से सहज ही तादात्म्य स्थापित हो जाता हैं। कवि कहता है--- 

'सुन्दरता का झालोक ज्नोत 

है फूट पड़ा मेरे सन में, 

जिससे नव जीवन का घरभ्ात 

होगा फिर जग के आंगन में । 

मेरा स्वर होगा जग का स्वर, 

मेरे विचार जग के थिचार, 

मेरे मानस का स्वर्ग-लोक 

उत्तरेगा भू पर नई वार | 
््‌ >< 
होगा पललधित रुधिर मेरः 
बन जग के जोवन का बसंत, 
मेरा मत होगा जग का सन्त, 
ओऔ' में हुंगा जग का अनन्त ।* (युग़ान्त, पृ० ३६) 


कबि 
विएय- 


८ 


चज-+--+-+_+_....त. 
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श्ेरे८ छायावाद और वेदिक-दर्शन 
व्यक्तित्व के प्रसारण की इस अनुभूति से प्राप्त सुख कितना विराट होगा, कितना 
सहान्‌ होगा यह तो कोई उस रस का आस्वादन करने वाना ही जान सकता है-- 
काव्य के कटोरे भें तो उसकी आंशिक अभिव्यक्ति ही छुलक कर आती है । कवि 
वस्तुतः: अध्यात्म की उदात्त भूमि पर खड़ा जग से अपने सहज तादात्म्य की बात 
कितने सरल शब्दों में कह गया है यह द्रष्टव्य है। 'जग के शव को अपने जीवन से 
जीवित” करने की बात भी कवि के विराट व्यक्तित्व की घोपणा करती है-- 

“वकल्पित सुख-दुख के अ्रस्थिर पग, 

मेरे जीवन से हो जीवित 

यह जग का शव हे । 

नव हे ! ” (वही, पृ० ४१) 
पंत के इन चित्रों में निराला” के चित्रों की जँंसी विराटता यद्यपि देखने की नहीं 
मिलती फिर भी उसमें कवि के व्यक्तित्व के प्रसारणा का भाव तो निहित है ही । 
श्रद्धा-विद्वास---जीवन के लोकोत्तर सत्य के साक्षात्कार के लिए वैदिक- 

साधना-प्रणाली में ज्ञान और कर्म के साथ-चश्वाथ श्रद्धा और विश्वास को महत्त्वपूर्ण 
स्थान दिया गया है । स्वयं ईश्वर का अ्रस्तित्व भी आस्था पर ही आधारित है | एक 
बिराद सत्ता में आस्था ही तो आस्लिकता है। वेद-उपनिषद्‌ से दैकेर श्राज तक के 
महापुरुषों ने विश्वास के महत्त्व को स्वीकार किया है। पन्‍तजी कहते हैं कि 'सुख-दुख 
की लहरों के सिर पर पगधर कर यह भव-सागर पार करो तथा निःश्रेयस के पथ पर 
विश्वासपूर्वक चरण रखकर आगे बढ़ते चलो” । (पृष्ठ २८) “इस भव से लोकोत्तर 
की ओर अ्ग्नसर होने में तर्क सहयोग नहीं देता, ब्रुद्धिवाद जीवन की डुस्तर लहर 
को और अधिक बढ़ा देता है ।” (वही) उपनिपदें भी यही कहतीं हैं--तायमात्ता 
प्रवचनेन लभ्या न मेंधया न बहुना श्रुतेन ।” भ्रतः विश्वास ही एक ऐसी शर््ति है 
जिसके सहारे मार्ग की बड़ी से बड़ी बाधाओं को साधक पार कर गाता है--- 

“यदि विश्वास हृदय में श्रणुभर 

देंगे पथ तुम को गिरि सागर ४ (युगान्त पृ० २८) 

लोक-मंगल की भावना---लोक-कल्यारा की भावना युगांत में भी विद्यमान है। 

कवि की यदि कोई व्यक्तिगत अरभिलापा भी है तो यही कि 'जग जीवन में जो चिर 
सौन्दर्य पूर्ण है' तथा जिसमें मानव का समार्त हिंत निहित है 


वि इस प्रकाश की कामना करता है जिससे जीवन में शक्ति 
बिका नष्ट हो जाएँ 


महान्‌ सत्य--प्राण और 
वह उसी का प्रेमी वने । क 
मिले, तथा भय, संशम और अन्ध-भक्ति आदि अविद्याजन्य विक 
फलत: मानव-मात्र के प्रति अ्रभिन्‍नता का भाव प्रतिष्ठित हो । (वही, 2० रैरे ) 


मध्यकालीन रचनाएँ : 
युगवाणी श्रौर ग्राम्या--से दोनों रचनाएँ पन्‍तजी की काव्य-सावना का दूसरा 
चरराए हैं । इन रुचनामरों का वरातल साम्राजिक होने के कारण पूर्वेवर्ती रचनाम्रों से 


कक -रिके अल्क कक २८४ ८८ नली तर मी ० 
हलक फकन चटए।: ०००२० 


पंत्जी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३३६ 
किचित भिन्‍न तो है ही और इसीलिए कतिपय आलोचकों ने इन दोनों रचनाप्रों की 
गणना प्रगतिवादी साहित्य के अन्तर्गत की है । पर वाघ्तविकता यह है कि पन्तजी 
उन अ्र्थों में कभी प्रगतिवादी रहे ही नहीं जिन अर्थों मे तथाकशिन प्रगतिवादी 
न्रगतिवाद' को ग्रहण करते है। 'बाद' के रूप में प्रगतिवादियों की '“प्रगति' मेः 
सिद्धान्त मावर्स के 'दन्द्ात्मक भीतिक्रवाद! की नीव पर झावारित है और उनवगे 
सामाजिक मान्यताएँ इतिहास की भौत्तिकवादी व्याख्या पर जिसमें श्राथिक दृष्टि की 
प्रमुखता है। पन्‍्तजी न तो माक्‍्से-दशेन की नास्तिकता श्र पदार्थ से चेतना के 
विकास के सिद्धान्त को ही स्वीकार करते हैं। और न सामाजिव-राजनीतिक स्तर 
पर वर्गहीस समाज की स्थापना के लिए वर्ग-संघर्य वा हिम्तात्मक क्राति की बात को 
ही मानते हैं। उनके साम्यवाद की व्याख्या प्रगतिवादियों के साम्यवाद की व्याख्या 
से भिन्‍न है । वह भौतिकवादी दर्शन पर भ्राधारित न॒ होकर उपनिपदों के अद्वेत- 
चिन्तन एवं स्वामी विवेकानन्द की लोक-कल्याण की भावनाम्रों पर आधारित हैं। 
इन दोनों रचनाओं में भोतिकता और सामाजिकता का स्वर तीव़ हो जाने पर भी 
कवि ने अपने सानस में संचिद श्राध्यात्मिक संस्कारों को कभी भी नहीं त्यागा है । 
यह बात दूसरी है कि उनके ग्राध्यात्मिक संस्कार इस काव्य में पूर्ववर्त्ती श्रयवा 
परवर्त्ती रचनाओ्रों की भाँति अधिक उभर कर नहीं झा सके हैं, पर उनकी आरास्ति- 
कता का सत्र क्षीण कभी भी नहीं हुआ है । उनकी रचनाप्रों के संबंध में एक 
बात और ध्यातव्य है वह यह कि उनकी आध्यात्मिकता निरपेक्ष नहीं रही है वह 
सदेव ही सामाजिक भावत्रा से सम्पूक्त होकर भाई है। ज्योत्स्ता में ही उनसे 
श्रध्यात्म और भौतिक मान्यताओं के समन्वय के प्रयत्न प्रारम्भ हो गए थे । हाँ, इतना 
सत्य है कि इन रचनाओ्रों में भौतिक-सामाजिक पक्ष अधिक प्रवल है, श्राध्यात्मिक 
पक्ष भौण । उन्होंने अपने दृष्टिकोण को स्पष्ट करते हुए स्वयं कहा है कि---'ज्योत्स्ना 

में मैंने जीवन की जिन. बहिरन्तर मान्यताओं के समन्वय करने का प्रयत्न किया है 

तथा नवीन सामाजिकता (मानवता) में उनके रूपान्तरित होने की श्रोर संकेत 

किया है “बुगवाणी' तथा “भ्राम्या' में उन्हीं बहिर्मुखी (समतल ) संचररा को (जो माक्स- 

वाद का क्षेत्र है) अधिक प्रधानता दी है ।* इस प्रकार पन्चजी ने इन रचनाओं में 

'ऊध्बे' मानों को सम-धरातल पर समस्वित किया है। इस दृष्टि से उनकी आस्तिकता 

पर कहीं भी आँच नहीं आती । वे आद्योपान्त भारतीय संस्कृति के गायक के रूप में 

एक अध्यात्मवादी कवि रहे हैं जिन्होंने आध्यात्मिकता के साथ-साथ सामाजिकता 

के अंचल को भी कभी हाथ से नहीं खिसकने दिया है । 


कविवर पन्‍त की इन रचनाशों में भी ब्रह्म श्रौर जगत्‌-सम्बन्धी दार्दलित्ल 


चिन्तन विद्यमान है जो उन्हें ठेठ भ्रगतिवादी कवियों की पंक्ति में खड़े होने से पुश 
रखता है । 





१. उत्तय की भूमिका, पू० २। 


रै४० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


भ्रह्म तत््त---कवि युगवाणी की 'संकीर्ण भौतिकवादियों के प्रति! शीर्पक 
रचना में ब्रह्म की सर्वातीतता का वर्णन करते हुए कहता है-- 
'बहिरन्तर, आत्मा भूतों से है श्रतीत वह तत्व । 
भौतिकता, आध्यात्मिकता केवल उसके दो कूल । 
व्यक्ष्ति-विद्व से स्थूल-सुक्ष्म से परे सत्य का मूल ४ ( पृ० ४८) 
यहाँ पन्‍्तजी के ब्रह्म-दत्त्व के चिन्तन पर “तदु सर्वेस्यास्यवाह्मत:” (बजु ०४०,५) इस 
श्रुति का स्पष्ट प्रभाव लक्षित है । वह तत्त्व सभी भ्रूतों से श्रतीत है तथा व्यक्ति विश्व, 
स्थूल-सुक्ष्म सब से परे है। उससे परे भ्रन्य कुछ नही है । इसी प्रकार कवि अस्यत्र 
ब्रह्म का 'वाणी' (शब्द ब्रह्म) रूप में वर्णन करते हुए उस तत्त्व का जन्म-मरण, 
तमप्रकाश सबसे भ्रतीत कहकर परिचय देता है । (वही, पृ० ११७) 
उसी परम-तत्त्व को जहाँ वैदिक-दर्शन में सर्वातीत कहा है वहाँ वह सर्वव्यापी 
भी कहा गया है--'तदन्तरस्यसब्वेस्य' (यजु ०४०, ५ ) । इसी श्रुति के आधार पर पन्त- 
जी ने उसकी व्याप्ति का वरणंन प्रस्तुत करते हुए कहा है कि 'वह असीम ही सीमाग्रों 
में व्याप्त है, 'वह नाना रूपों में नित एक रूप! में विद्यमाव है । कलुषित, दूषित में 
चिर पविन्न रूप में, कुत्सित कुरूप में सुन्दर रूप में, खंडित कुण्ठित में पूर्ण रूप में, 
क्षराभेंगुर पदार्थों में नित्य और शाश्वत रूप में वही एक निहित है । कवि और आगे 
कहता है--- 
'तुम॒ पतित छ्ुद्र में चिर महान, 


>< गर >< 
तुम बाघा विध्नों में हो बल 
जीवन के तस में चिर भास्वर । 
>्र 


2५ 2 
तुम जीवों में ही हो ईइवर ।' (युगवारणी, पृू० ११६) 

परम तत्त्व के व्यापकत्व का इससे अधिक स्पष्ट वर्रान और क्या हो सकता है! 
जगत्‌ -- युगवाएी की “रूप पुजन” और 'ग्राम्या' की 'खिड़की' कविताओं 
में सृष्टि-सन्वस्धी चिन्तन भी हुआ है। पन्‍न्त के दार्शनिक को पूर्ण विश्वास है कि 
यह चृष्टि ब्रह्म की शक्ति से ही आाविर्भूत है । कवि का कथन है कि “ब्रह्म की सम्पूर्ण 
शक्ति ही नाना रूप-पाशों में वध कर सृप्टि-रूप में नृत्य कर रही है श्रीर शत-शत्त 
रवि, शशि, उड्डुगन रूप की परिधि में ही मुक्त रूप से प्रकाशित हो रहे हैं । (सुग० 
पृ० ५७) वह शक्ति जो सृष्टि का चृूजन किया करती है उसे उपनिपदों में 'प्रकृति' 
अथवा 'माया' कहा गया है । निग्रुणात्मिका प्रकृति की, जब ब्रह्म की इच्छा द्वारा 
साम्यावस्था खण्डित होती है तभी सृष्टि-कार्य प्रायम्भ हो जाता है। श्रतः कवि 
आऋहता है-- 

कृति ऊप-इच्छा से उन्‍्मद 
वक्वरती सृजन सनातन ।” (वही, पृ० ५७) 


पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्मन का प्रभाव 


खा 
# 
कि 


आ्राम्या में तो कवि ने और भी अधिक स्पप्ट शब्दों भे सदा #-- 
“एक द्ापित से, कहते, जग प्र*'च यह धिकूनितर, 
एक ज्योति कर से समस्त जड़ चेतन निर्मित, 
सच है यह आलोक पाश में बंबे चराचर 
शआ्राज श्रादि फारण की श्रोर स्रींचते प्रन्तर ।' 

एक गक्ति ही समस्त जगत्‌-प्रपंच दे! विद्वास का मूय 


(पृ० ६९) 
हे 
ये सभी दृश्यमान जड़ और चेतन पदार्थ निर्मित हुए है 


प>ुग हे, गय ज्योति सनर्से 
जो उस आदि गारगा वी योर 
संकेत करते हैं | ब्रद्म और जगत्‌-सम्बस्त्री प्रत्युव बर्गे न उयनिवदों से प्रभावित होवर 
आया है । 


न 


रहस्प-भावना--पनन्‍्तजी की मध्यकालीन रचताप्रों मे भी उनकी रहस्य-वृत्ति 
निरन्तर सक्रिय रही है। जिज्ञासा, स्पर्शानुभूति, विनय और उसके प्रति निवेदन के 
भाव यहाँ भी विद्यमान हैं। पर यह रहस्य-वृत्ति 'बीणा' की रहस्य-वृत्ति की तुलना 
में हृदय की रागात्मिका-वृत्ति की अपेक्षा क्रमण: उत्तरोत्तर बौद्धिक होती गई है और 
स्वणं-काव्य में नो वह विश्युद्ध-बीद्धिक धरातल पर प्रतिष्ठित है । 

इन रचताश्रों में कवि जिज्ञासा करते हुए पूछता है कि बढ़ कौन शक्ति है जो 
अखिल विध्न-वाधाशं को पार कर तथा शीत-ताब श्रादि से सम्बन्धित प्रक्ोपों को 
सह कर भी जीवन का वासन्ती रूंगार सजाया करती है-- 

'कौन शक्ति सजती जीवन का घासस्ती श्यूगार 2! (युगवासी, पृ० ८५) 
उसी शक्ति का जीवन-स्पर्श प्राप्त करने के हेतु सभी जन चंचल और व्याकुल-मन 
हो रहें हैं ॥ यहाँ तक कि प्रकृति के उपकरण भी उस रहस्यमय की प्रतीक्षा करते- 
करते उदास होकर लौट जाते हैं। (वही, पृ० ४५) 

ऐसे महान्‌ भन्ञात्त, अ्रव्यक्त प्रभु के प्रति तन्‍्मयता का भाव भी हाँ विद्यमान 
है । कवि कहता हैं कि “जन्म को और युग-युगान्तर की सभी श्रेष्ठ साथें तुम में ततन्‍्मय 
होने के कारण सार्थक हो गई ।' अव कुछ जानने को, पाने को शेप नहीं रह गया-.- 

“निखिल ज्ञान विज्ञान तर्क 
ओ' जन्म मसरण प्रश्नोत्तर 
सार्थक सब हो गए, पूर्ण 
तन्मय प्रिय तुमसें होकर 0 (युगवाएी, पु० ११५) 
स्पष्ट हैं कि कवि का उपनिषदों को मान्यताओं पर आधारित श्राध्यात्मिक एबं दार्श- 
निक चिन्तन इन रचनाओरों में भी विद्यमान है । 

कर्म और जल्सान्तरवाद--पन्‍्तजी के मानस पर वैदिक कर्मवाद और पुनर्जेन्म 
के सिद्धान्त का प्रभाव इन रचनाओं में भी देखने को मिलता है। कवि को विश्वास 
है कि कर्मो की सकामता मन का वन्धन बनती है इसलिए पन्‍तजी जीवन के क्षेत्र में 
2४०2 बक कर्म-योग की उपयोगिता को निविञ्द रूप से स्वीकार करते हैं। वेः 
कहते हैं--- न्‍ 


रे४ड२ छायाबाद और वैदिक-दर्शन 


“इतके साथ बड़ो, मानव । 

जड़ प्रकृति तुम्हारी अ्रवयव । 

सहन करो चुपचाप 

इन्दों के श्राघात 

जीवन से होग्नरो न विमुख 

बढ़ो वृक्ष-से अनायास 

तुम सीख राग, फल-त्याग ।” (युगवारणी, पृ० ७९) 
यह जीवन क्मं-क्षेत्र है, अत: जब तक जीवन है, कर्मो से विमुख नहीं हुआ जा सकता, 
पर कर्म किस प्रकार से करे ? वेद, उपनिषद्‌ और गीता उत्तर देते हैं कि जो कुछ 
करो अनासक्त होकर, फल-त्याग करके, निष्काम भाव से प्रेरित होकर इस प्रकार 
आचरणा करने से जीवात्मा कर्मो के बन्धन से नहीं बेंघता ।* 

'तेन त्यक्तेन भुंजीथा सागृधः कस्य स्विद्‌ धनम्‌ | (४०,१) 

>< ८ गर्थ 

एवं त्वयि ननन्‍्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे ।! (४०,२) 
जीवन की शाश्वतता और जन्मान्तरवाद के सम्बन्ध में कवि का कथन है--- 

“जन्म शील है मरण, अभ्रमर मर-सर कर जीवन । 

झरता निज प्राचीन, पल्‍लवित होता नूतन ॥' (षघही, पृ० ३०) 
अर्थात्‌ जन्म-शील की मृत्यु निश्चित है और मरख-धर्मा का जन्म भी अनिवार्य है । 
पनन्‍तजी की इन पंक्तियों से गीता के इस श्लोक को मिलाइये--दोनों में कितनी समा- 
नता दृष्टिगोचर होती हैं । 

'जातस्य हि प्र वो मृत्यु ध्रुव जन्ममृतस्थ च । (२,२७) | 
इस विवेचन से स्पष्ट है कि पन्‍त पर वेदिक दार्शनिकता का प्रभाव इन रचनाओं 
के सन्दर्भ में भी देखा जा सकता है जिन्हें प्रगतिवाद अपने “संकुचित प्रगतिवाद' के 
चश्मे से देखने का प्रयत्न करते हैं श्रीर इस नाते पन्‍्तजी की भूरी-भूरी प्रशंसा 
करते हैं । 

सानवताबाद श्लौर लोक-संगल की भावना--परन्तजी 
मानवताबाद औ्औौर लोक-कल्याण की भावना अधिक सबल और प्रखर हो गई है 
पीछे लोक-मंगल और मानवतावाद की दार्शनिक पृष्ठभूमि पर प्रकाश डाल झाए 
हैं और यह वात स्पष्ट कर आए हैं कि भारतीय-संस्कृति में लोक-कल्याण की भावना 
जीव और ब्रह्म की एकता के दार्शनिक सिद्धान्त पर आधारित है । सभी छायाबादी 
कवियों ने इस दर्शन से प्रभावित होकर मानवैक्य की भावना की दुष्ट अभिव्यक्त 
की है। पन्‍्त में यह स्वर, निराला को छोड़कर, सर्वाधिक प्रमुख है। वे व्यक्ति की 
अपेक्षा सामाजिक और सामूहिक मुक्ति में विश्वास रखते हैं। (युगवाणी, पृ० ९ ०) 


हज कल मल 
१. देखिये, यजु० ४०,२ एवम्‌ गीता २,४७ 


की इन रचनाओं में 


चंतजी के काव्य पर देदिक दर्शन का प्रभाव ३४३ 


थे उस दर्शन और विज्ञान को महत्त्व देते हैँ जिससे मानवता का कल्पाण 


विश्वास को श्रेयस्कर समभते हैं जो सुदुस्तर भवसागर में चिर-ज्योति स्तूप 
सम्पन्त करे । (वही, पृ० २३) 


हो, उस 
का कार्य 
पन्तजी उस सत्य को सत्य ही नहीं मानते जिसका 
समाज से सम्बन्ध न हो । (पूृ० ४१) वे अन्तर के सत्य को बहिजंगत्‌ में प्रतिष्यित 
होते देखना होता हैं । (पृ० ४२) 
साम्बवाद ने युग-युग से निष्क्रिय, निष्पाण पड़े अन्तर्मुख अद्वत को जग में 
प्रतिष्ठित किया, उसने मानव के मूल्य की पुन:प्रतिष्ठापता की, जो पंतजी के मानवता- 
वादी दृष्टिकोण के अनुकूल पड़ती थी इसीलिए कवि ने उस भावना को वहाँ से 
ग्रहण करके श्रध्यात्म से समन्बित कर काव्य की भूमिका पर प्रतिष्ठित किया है । 
वे स्पष्ट कहते हैं--- 
“क्यों न एक हो मानव-समानव सभी परस्पर, 
सानवता निर्माण करें जग में लोकोत्तर ।” (वही, पु० ३४) 
इस लोकोत्त र-मानवता के निर्माण-कार्य में स्वयं कवि सक्रिय भाग लेकर सहयोग देना 
चाहता है। कवि की आकांक्षा है कि वह घृणा उपेक्षा में भी अधिचल रहकर स्वयं 
को उज्ज्वल और पवित्र बनाकर जनता-जनादंन की सेवा करे | (पृ० १०६) कवि 
जम में जिस नवमानवता की स्थापना की आकांक्षा करता है वह पश्चिम के भौतिक- 
चादी साम्यवाद पर आधारित न होकर आत्मा की महिमा और प्रेम-शक्ति पर श्राघा- 
परत है । भूतवाद को तो कवि उसका केवल सोपान-मात्र मानता है--- 
'प्रात्मा की महिमा से सण्डित होगी नव मानवता ? 
प्रेम शक्ति से चिर निरस्त हो जायेगी पाशवता ? 
रद 6 >> 
भूतवाद इस धरा! स्वर्ग के लिए सातन्न सोपान 
जहाँ श्रात्म-दर्शन अनादि से समासीन श्रम्लान ॥' (चहो, पु० १ ९) 
इस विवेचन से स्पष्ट है कि पन्‍्तजी पर विवेकानन्दजी की लोक-कल्पाण की भावना 
का अत्यधिक प्रभाव है जो वेदिक-दर्शन को आत्मवादी पीठिका पर प्रतिष्ठित है 
विवेकानन्द का कथन है कि “भूत मात्र को प्रेम-भरी दृष्टि से देखो ।” श्रोर मेरा यह 
कहना विश्वात्मा की सर्वव्यापकता और समता-हूपी बेदांत के सिद्धांत पर स्थापित 
हुआ है । अन्‍्यन्त भी समानता का प्रचार करते हुए उन्होंने कहा---''जात-पांत का 
भेदभाव छोड़ कर, कमजोर और मजबूत का विचार छोड़कर हर एक स्त्री-पुरुप को 
प्रत्येक वालक-बालिका को, यह सन्देश सुनाओ और सिखाओ कि ऊँच-तीच, अमीर- 
गरीब श्ौर छोटे-वड़े सभी में उसी एक अनन्त आत्मा का निवास है जो सर्वव्यापी है, 
इसलिये सभी लोग महान्‌ और सभी लोक साधु हो सकते हैं'”* स्पष्ट है कि 'लोक- 


१. भारत में विवेकानन्द, पृष्ठ १२५॥ 
२. वही, पृष्ठ १२२ 


३४४ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


मंगल” और “सर्वभूत हिते रत:” की इन सामाजिक भावनाओं का आधार वेदिक-दर्शन 
का आत्मवाद रहा है जिसका व्याख्यान १६वीं शतती के अन्त में देश-देशान्तर में 
विवेकानन्दजी ने किया था तथा जिसका प्रभाव हमारे छायावादी कवियों विशेषकर 
निराला और पन्त पर पड़ा । 


पंत का स्वर्ण काव्य : 
पंतजी आरम्भ से ही अध्यात्म तथा दर्शन के प्रति ग्राक्षष्ट रहे हैं । प्रक्रति 

के उपरान्त दशत उसका दूसरा क्षेत्र रहा है जिसके प्रांगण में उन्मुक्त होकर विचरे 
हैं । वीणा में उनकी दार्शनिक रुचि रहस्य-भावना का रूप धारण करके आई थी 
पल्‍लव की परिवर्तन कविता में यह प्रवृत्ति अधिक मूर्त्त रूप ग्रहणा कर सका, “गुजन 
और '“ज्योत्स्ता में उसे मानवतावाद, और सुख-दुःख समन्वय की पृष्ठभूमि पर 
प्रतिष्णा मिली । मध्यकालीन रचनाओं में दाशंनिक उच्च आदर्श समदिक्‌ घरातल 
पर अ्रवतरित हुए । इन रचनाओं में सामाजिकता के चित्र श्रधिक गेते हुए भी इनमें 
दार्शनिकता का नितान्‍्त ग्रभाव नहीं है जेसा कि उद्धरखों द्वारा पीछे स्पष्ट भा कर 
आए हैं। पंतजी की इधर की नूतन रचनाश्रों में उनकी यह श्रवृत्ति श्री अरविन्द के 
माध्यम से इतनी श्रधिक पुष्ट होकर झाई है कि “स्वर्णकिरण' से लेकर “कला ओर 
बूढ़ा चाँद' तक का सम्पूर्ण काव्य उसके प्रभाव से सप्राणा है । यद्यपि पंत अपने युग 
की लगभग सभी दाश्शनिक प्रवृत्तियों से ्यूनाधिक प्रभावित रहे हैं, पर उनके मानस- 
जगत्‌ पर किसी भी प्रवृत्ति का इतना अधिक स्थायी ग्रभाव नहीं पड़ा जितना 
अरविन्द की वैदिक व्याख्याओं का | पंतजी ने उत्तरा की भूमिका में स्वयं स्वीकार 
किया है कि “बीखा-पल्‍लव-काल में मुझ पर कवीन्द्र रवीन्द्र का प्रभाव रहा तता 
स्वामी विवेकानन्द का प्रभाव रहा, यगांत और वाद की रचनाओं मे महात्माजा क 

व्यक्तित्व और मार्क्स के दर्शन का** इन सब में जो एक परिपूर्ण एवं संतुलित अन्तर- 

दृष्टि का श्रभाव खटकता था, उसकी पूत्ति मुर्के क्ली अरविन्द के जीवन-दर्शन मे 

मिली, और इस श्रन्तर्द प्टि को मैं इस संक्रांति-काल के लिए अत्यन्त महत्त्वपूर्ण तथा 

अ्रमुल्य समभता हूँ ।7* और उनके इधर के काव्य वे अव्यव से स्‍्पप्ट हे फ्रि सन्‌ 

१६४६-४७ से अब तक च श्रा अरविन्द की अ्न्तद प्टि को अपने म रचा-पचा कर 

उसी के अनुसार काव्य-रचना में व्यस्त रहते आ रहे हैं। यहाँ तक कि उनके काव्य- 

रूपकों में भी इसी दृष्टि को स्थान मिला है । ॥ 

श्री अरविन्द इस युग के एक महान्‌ दार्शनिक और योगी थे । प्राचीन 

ऋषियों की परम्परा को जीवित रखते हुए उन्होंने योगावस्था में प्राप्त अ्नन्त:श्रवनश 

द्वारा बैदिक-ऋचाशों और उपनिपद्‌ मंत्रों पर नव प्रकाश डाला, और उन मत्रा 

का अधिक से अधिक वही अर्थ निकालने का प्रयत्न किया जो उस समय वैदिक- 


मकर. 
१. उत्तरा की भूमिका, पृष्ठ १६ । 


पंतजी के काव्य पर बेदिक दर्शन का प्रभाव यु 


ऋषियों को अभीष्ट रहा होगा । उन्होंने बेदिक बाहइमब का बिशेषकनर बेद और 
उपनिपदों का अध्ययन कर उन सूत्रों को टटोला जो उन मत्रों के प्रतीयगत्मय शर्त 
में व्यंजित होने का प्रमाण प्रस्तुत करते थे । तदस्तर उन्होंने विभिन्‍न सुन्त: 
आध्यात्मिक-मनोवेज्ञानिक व्याख्याएँ वी जो बैदिक-ऋषियों के मानसिक ने सब पंग 
उद्घाटन करती हैं । नीचे हम सक्षेप में श्ली श्रविन्द के वेद-सम्बन्धी उन दार्गनिक 
विचारों का उल्लेख करेंगे जिनका पतर्जी के मानस-जगत के नि्मास्ण से ब्रिरे 
सम्बन्ध रहा हैं । 


श्री अर विन्द-दर्शन 
वेदों में दो समृद्रों का विचार--कऋम्वेद चसुर्थ मण्डल के ग्रन्तिम घृत्त मे ऋषि 
वाभदेंव के दो समुद्रों का वर्णान करता है--'उपरले जल! और “निचले जन! । 


श्म 
का कथन है कि 'एक मधुमय लहर समुद्र से ऊपर को आरोहरण करती है, आर इस 


आरोहण करती हुई लहर से जो कि 'सोम' (अछु) है, के हारा मदुप्प पूर्ण रुप से 
अमरता को पा लेता है बह लहर था वह सोम निर्म्ता वा गुदा नाम ई, यः 


पा 


देखलाओों 
की जिद्धा है वह श्रमरता की नाभि है ।* यह मधुमय लह्दर जहाँ से उठती है अरविन्द 


उसे अ्रवचेतन का समुद्र” कहते है जी अंधकारसय और अभिव्यक्ति-रहित है, बह लहर 
जिस समुद्र की ओर शझ्रारोहस करती है ग्ररविन्द उसे “अ्रति चेतन का समुद्र' कहते 
हैं जो प्रकाशमय, नित्य अभिव्यक्त और मानवमन से परे है। अरविन्द के अनुसार 
वामदेव का श्रभिप्राय यह है कि हमारे अन्दर जो अवचेत्तन की गहराइयाँ है. उनमें 
से आनन्द की या सत्ता के विशुद्ध श्राज्नाद की एक मथुमय लहर उठती है और यह्‌ 
इसी आनन्द के द्वारा होता है कि हम अमरता तक पहुंच जाते है, यह आ्ानन्द बह 
रहस्यमय सत्ता है, वह गुह्म वास्तविकता है, जो कि श्रपमी चमकती हुई निर्मेलताओं 
से युक्त मन की क्रिया के पीछे छिपी हुई ।””* अवचेतन के समुद्र को अभ्रविन्द के 
अनुसार “अन्यत्र भौतिक-सत्ता की पहाड़ो में छिपी हुई गुफा कहा है जहाँ उपा की 
गऊएँ पशियों द्वारा वन्द करके रख ली जाती हैं ।!ः उपरले समुद्र को झआधिदेबविक 
रूप में 'स्वलेकि' और 'बृहत्‌ द्यौ' कहा है जो परम व्योगन है, अ्मरता का क्षेत्र है । 
इसे ही आध्यात्मिक-मनोवैज्ञानिक स्तर पर अरविन्द ने 'अतिचेतन' अथवा घतिमावस 
अथवा पराचेतन (सुपर माइन्ड) की संज्ञा से अभिहित किया है ।* 

श्री अरविन्द ने वैदिक देवताओं की भी आ्राध्यात्मिक एवं मनोव॑ज्ञान्तिक 
व्याख्या की है। सभी चैंदिक देवता उनके श्रनुसार मानव-मन की किसी-न-किसी 
आन्तरिक शक्ति के प्रतीक हैं। वेद का प्रमुख देवता “इन्द्र” अरविन्द की व्याख्या के: 


ऑल ज--त+_्त्तत++तत-.तततत 


१. देखिये, ऋग्वेद ४,५८,१। 

२. वेद-रहस्यथ, भाग १, पृष्ठ १३३ | 

३. देखिये, वेद-रहस्थ, भाग १, अध्याय १६ और २२ । 

४. देखिये, स्टडीज इन अरविन्दाज्‌ फिलासफी, वाई एस० के» मैत्रेय, पृष्ठ ५,। 


ते 
हे 
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अनुसार “प्रकाश स्वरूप दिव्य मन! का प्रतीक है, 'सुर्य/ ज्ञान के सत्य का, इसी 
प्रकार अन्य देवता भी मन की विभिन्‍न शक्तियों के रूप में व्याख्यात हैं । “परिण' 
'नमुचि', 'वृत्र' आदि दस्यु और असुर अंधकार की, अज्ञान की शक्तिश्रों के प्रतीक 
हैं।* श्री अरविन्द के उपनिपदों के सम्बन्ध में विचार प्रकट करते समय जड़ और 
चेतन की परस्पर-विरोधी न मानकर एक ही सत्ता के दो पक्षों के रूप में स्वीकार 
किया । उन्होंने कहा कि मूल-चेतना ब्रह्म है उसने ही अपने को जड़ और चेतन-रूप 
में अभिव्यक्त किया है। अतः इन दोनों में परस्पर विरोध नहीं है। जड़ तत्व 
चेतना का ही निम्नतम रूप है।' शंकर का केवल मात्र “चेतन” पर आग्रह और 
माव््स का पदार्थ” मात्र के लिए आग्रह अतिवादी प्रवृत्तियाँ हैं।? वेद और उप- 
मिपदें जगत्‌ को सत्य मानती हैं । इन ग्रन्थों में कहा गया है 'पुरुष एवेदं सर्व और 
“सर्व खल्विदं ब्रह्म यह दश्यमान जगत्‌ “पुरुपमय” और “ब्रह्ममय' है। अरविन्द 
कहते हैं कि अपने सीमित ज्ञान और शअज्ञान के कारण प्राण-सत्ता (लाइफ़) व जड़- 
- तत्व में विरोध दिखाई पड़ता है अन्यथा मन, जीवन और जगत्‌ में एक ही सत्ता ने 
' अपने को इन तीनों रूपों में व्यक्त किया है--- 
“जज पाल तीरांवीड उगणधा0०८ 5 णचरट्ए प्यांगा हांए्ट५ प5५०9 
5९756 0 8 8पा' 96फछा वहि बात थैाश, 7 45 काला: 40 5ण्7005९ 
धाववा जाआत, क्‍ा० बात शाला रण 96 0ए्ात 40 9९ शशाीतगड़ ०५९ पीशा 
गा ालाह१ एांफा। गियापोजालत, ग6 एंकर ए्रणव6 0 ९८१० हव्टा5. 
(पफ्र० [हि एणोए०, 9. 5)- 
वे इस सृष्टि की उत्पादिका शक्ति को संकल्प श्रथवा इच्छामय मानतें हैं और 
इच्छा चेतन की हो सकती है--- 
'पुज्ढ र्गगहए गाव ग्ाल्यां०५ गी6 ०0] ढथा 98 70ग/व8 गीधा 3 
"जी हज प्जी 5 ०909 एणाइलगंग्राग्मा०55. 87ए7फशगगा३ गॉ5्शा 40 8 ४०: गगव॑ 
एटठणा 9 (06, 9: 5-6)« 
आरागे उन्होंने कहा कि वेदांत वे “एकमेवाद्वितीयम्‌” के सूत्र को “सर्वे खल्विदं 
ब्रह्म' सूत्र के प्रकाश में न पढ़े जाने कारण जगत्‌ के सम्बन्ध में एकांगी दृष्टिकारा 
ही अपनाया गया, फलत: जगत्‌ के मिथ्यात्व की घोपराा कर दी गई ।* ॥॒ 
ह ग्रत: उपनिपदों की भावना के अनुसार श्ररविन्द सृष्टि को केवल विवर्तमान्र 
नहीं मानते, उसे ब्ह्म का ही एक रूप स्वीवगर करते हैं । 


देखिये, वेद-रहस्य, भाग ३, पृष्ठ ४२-४८ | 
दी लाइफ डिवाइन, पृष्ठ ८ । 
ही, पृष्ठ ६ ।॥ 
ऋग्वेद १०,६०,२ । 
छानन्‍्दोग्य उपनिपद्‌ ३,१४,१ । 
दी लाइफ डिवाइन, पृष्ठ र४ । 


नए ,) 3 


। 
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अरविन्द के अनुसार जीवन में देवत्व का अवतरण ही मानव का लक्ष्य है- 
पु० पित्त 004 जे गाश्या ५. प्रठि 8 पाद्या5 गराशय000. (]006, 9. 37). और 
बेद तथा उपनिपदें भी अमृतत्व की प्राप्ति का उपदेश देती है | 
सृष्टि के विकास की चर्चा करते समय अरविन्द ने कहा कि>-मुल चेतन 
तत्व ब्रह्म अपनी शक्ति से स्वयं को जब जगत्‌-छूप में परिवर्तित करता है तो स्व- 
प्रथम ऊध्वे चेतन (सुपर माइन्ड), तदन्तर चेतन मन (माइन्ड), प्राग्य सत्ता (लाइफ) 
और जड़ तत्व (मैटर) के रूप में बदलता है । 'जड़-तत्व' उम मत्ता का स्थृूलतम 
रूप है और ऊध्वे चेतन सूक्ष्त्तम । अरविन्द सृष्टि की इस प्रक्रिया की 'डिसेन्ट ऑर 
इन्वोल्यूजन (अवरोहण) कहते हैं ।" 'जड़-तत्व' के ऊष्वे सोपानों पर रूपान्तर की 
स्थिति में यह क्रम उलट जाता है जिसे अरविन्द एसेण्ड आर इवोल्यूणन (ऊर््य 
विकास) कहते हैं ।* इस प्रकार चेतन और जड़ के बीच सोपानों की कल्पना करके 
अरविन्द ने इन दोनों के मध्य प्रतीयमान विरोध का परिहार कर दिया। 
अरविन्द की जगत्‌-सम्बन्धी उपरोक्त व्याख्या तैत्तिरीयोपनिषद्‌ “भूगु वल्ली' 
में आई इस कथा पर आधारित है कि एक दित वरुण के पुत्र भूगु ने अपने पिता के 
“समीप जाकर ब्रह्म-सम्बन्धी जिज्ञासा की कि “मुके ब्रह्म का उपदेश दीजिये । पिता 
ने पुत्र को तप द्वाश उसे जानने का आदेश दिया । उसने आदेशानुशार तप किया 
और जाना कि अन्न ही ब्रह्म है। क्योंकि उसी से सब उत्पन्न होते हैं, उसी से जीते 
“हैं और अन्त में उसी में प्रविष्ट हो जाते हैं-.'अन्नं ब्रह्म ति व्याजानातू । अन्नाठयेव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते । अन्नेन जातानि जीवन्ति अन्न प्रयन्त्यभिसंविशन्ति ।! 
“तैं० ३,२, 'प्राणो ब्रह्मंति व्याजनात्‌'। ३,३, "मनोबहयति व्याजनातू, ३,४, 
विज्ञानं ब्रह्म ति व्याजनात्‌', ३,५, श्रानन्दो ब्रह्म ति व्याजनातू, ३,६। इस प्रकार 
भृगु ने सर्वप्रथम ब्रह्म की अन्नमयता (जड़ता ) का अनुभव किया और इसी 
प्रकार उत्तरोत्तर तप करते हुए उसने प्राण, मन, विज्ञान (भ्ररविन्द के शब्दों में 
उध्व चेतन) श्रौर अन्त मे आनन्द ही ब्रह्म है ऐसा जाना । पही मूल चेतना है 
जिससे सब उत्पन्न होते हैं और जिसमें सब बिलीन हो जाते हैं। उपनिपदों की इस 
व्याख्या के अनुसार सव कुछ ब्रह्म है यह तथ्य स्पष्ट ही स्वीकार्य हो जाता है और 
अरविन्द की उपरोक्त व्याख्या का भी औचित्य प्रमाणित हो जाता है । 
ब्रह्म : मूल चेतना--भ्ररविन्द की ब्रह्म-सम्बन्धी कल्पना भी श्रौपनिपदिक ही 
है वे शक्ति-समन्वित सत्ता को ब्रह्म कहते हैं। वे इसके दो रूप मानते हैं एक स्थिर, 
इंपरा गत्यात्मक । एक विशुद्ध सत्ता और दूसरी विश्व-सस्ता का । श्र्थात्‌ सत्ता का 
न्सत्य और गति का सत्य । जो स्थिर है वह ही ब्रह्म है (अब्सोल्यूट) । यह उपनिपदों 
'का निर्भुण ब्रह्म हैं। और यह विकासशील सत्य है, चेतन शक्ति-यह उसका सगुरण 





१. देखिये, दी लाइफ डिवाइन, पृष्ठ २१३५॥ 
"२. वही, पृष्ठ १७४। 
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रूप है जिसमें सृष्टि के निर्माण की शक्ति निहित है। ये स्थिर और गतिशील दोनों 
रूप एक हैं । ब्रढ्म और उसकी शक्ति का परस्पर-सम्बन्ध तंत्र-शास्त्र के शिव-शक्ति 
के अभेद की भाँति ही अभेद-परक हैं । इस प्रकार भ्ररविन्द स्थिर सत्ता और चेतन 
शक्ति को एक मानते हैं ।* 
ऊध्ज चेतना (सुपर साइन्ड)---प्ररविन्द की व्याख्याओं में ऊष्व॑ चेतना का 
बड़ा महत्त्व है, यह ब्रह्म की शक्ति भी है, जिससे सन आदि तत्वों की सृष्टि भी होती 
है | अरविन्द कहते हैं कि वेदों में इसक्रा वर्णगोेन भी मिलता है। वहाँ दो बातें कही 
गयी हैं--( १) वह चेतना जो सत्य को पहचानती है (ट्रथ काचशियसनैस), (२) बह 
चेतना जो किसी वस्तु का ज्ञान कराती है (नोलिज) ।* इसमें प्रथम ऊध्व॑ चेतन है 
दूसरी जगत्‌ का' ज्ञान कराने वाली तृत्ति । ब्रह्म पहली के द्वारा अपने को व्यक्त 
करता है श्रौर इसके ही हारा अपने को सीमित करने तथा अपने को जीवों के रूप में 
रखने की क्रिया उसमें प्रारम्भ होती है। श्ररविन्द ऊध्य॑ चेतन की अवस्था को 
80एथ' ग्राथाएं। $(व९ कहने हैं जिसमें सत्‌-चित्‌-आ्रानन्द एक प्रतीत होते हैं, सारे 
भेदभाव नष्ट हो जाते हैं---'सर्व खल्विदं ब्रह्म” का ज्ञान इसी अ्रवस्था में होता 
है । यह स्थिति ब्रह्म से एक सोपान नीचे और भौतिक मन से ऊपर की है । श्ररविन्दर 
की “ऊध्व चेतना'-सम्बन्धी कल्पना एक प्रकार से उपनिपदों के विज्ञानमय कोश की 
ही व्याख्या है । 
सन (साइन्ड)--मन चेतना को नहीं समझ सकता, क्योंकि यह चेतना का 
चह भाग है जो श्रविभाज्य तत्व को विभाजित करके देखता है। श्रत: इस आादि' 
चेतना को मन में अन्तदित चेतना की सुप्त शक्तियाँ ही समझ सकती हैं, जिसे श्ररविन्द 
'प्रज्ञान'? कहते हैं । यह' 'प्रज्ञान' ऊर्व-चेतन से निम्न स्तर की वोब-चूत्ति है। 
अरविन्द ने मन के विभिन्‍न स्तरों की कल्पना की है जो उपनिपदों पर श्रावारितः 
है--वे इसे पाँच भागों में विभाजित करते हें--- 
( ५ ) इवादवि०6 वगांजर्त ता ठप्रांल गांगर्त (वाह्म चेतन मस्तिष्क) +-भ्रन्तनमय 
पुरुष । 
(२) 5एशांगांगयां गांगर्द (झ्रान्तरिक मन )--प्राग्मय्र पुरुष । 
(३) चिन्तनात्मक मन--विचार व इच्छा की मनोभूमि---मनो मय प्रुरुष ! 
(४) मन से ऊपर की स्थिति विज्ञान की होती है, जिसे ऊर्ष्ब-चेतन कहा जाता 
है, जहाँ एकता का बोध होता है । इसे विज्ञानमय पुरुष कहा यय्रा है 
(५) इससे परे आनन्द की स्थिति है जिसे आनन्दमय पुरुष कहा गया है । 
जहाँ आत्मा ब्रह्म में मिल जाता है ।* अरविन्द के इस विभाजन को: 


देखिये, दी लाइफ डिवाइन, पृष्ठ १३० और २६४-२६५ । 
वही, पृष्ठ ११६ ॥ 

बही, पृ० १५१-१५२ । 

वही, पू० १५६-१५७ | 


हद ०७ 
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झढ४८6 
ग्रौपनिषदिक वर्णान की सापेक्षता में इस प्रकार रखा जा सकता है-- 
१--न्नह्म -+ आनन्दमय पुरुष -» ब्रह्म मे जीव का लय 
+ 
ऊष्वे चेतत -> विज्ञानमय पुरुष -» जीव ब्रह्म वा सह ! विद्या 
है हे अस्तित्व |. माया 
मन -+ मनोमय पुरुष मानसिक एकता | 
| विभाजन की | 
प्रवत्ति, इच्छा, | 
विचार | 
आन्तरिक मत -+ प्राणामय पुरुष -+ शरीर से स्वतन्त्र | अविद्या 
है| होकर क्रिय्रा का | माया 
अनुणासक | 
बाह्यमन -> अन्नमय पुरछय ->» शरीर से सम्वधित | 
क्रिया | 


माया--अ्ररविन्द ऊब्बे-चेतन से सम्बन्धित माया को जो भ्रांति उत्पन्त नहीं 
करती उच्च कोटि की माया कहते हैं (ट्र_घ श्राफ माया) । यह उच्च माया ऊर्घ्व 
चेतन का खेल है (8फुआ2 ग्राव8] 72]0५)* निम्नकोटि की माया जीव को ब्रह्म की 
ग्रोर अथवा ऊध्वे चेतत की ओर उन्मुख नही होने देती, इसे श्ररविन्द अश्रविद्या माया 
या ४/०गार्श ४७५४ कहते हैं । 
अरबिन्द की माया-सम्वन्धी कल्पना रामकछृष्ण “परमहंस' श्लौर स्वामी 
विवेकानन्द जैसी ही है जो उपनिपदों की भावना के अनुकूल है | यह विद्या-माया 
ब्रह्म की वह शक्ति है जो जगत्‌ की सृष्टि का मुख्य कारण है। यहाँ शंकर के माया- 
वाद से अरविन्द का स्पप्ट अन्तर देखा जा सकता है । 
अरविन्द की जीवात्मा श्रौर प्रकृति सम्बन्धी कल्पना भी औपनिपदिक ही है। 
इस प्रकार अ्ररविन्द-दर्शन की प्रमुख विशेषता है--प्रत्येक क्षेत्र के ज्ञानों में उपनिपद्‌ 
के आधार पर समन्वय खोजने की प्रवुत्ति और चेतना के अ्रतेक स्तरों की कल्पना । 
इस दृष्टि से विश्वम्भरनाथ उपाध्याय का यह कथन कि--“अरविन्द-दर्शन प्राचीन 


उपनिपदों का आ्ाशुनिक परिस्थितियों के श्रनुसार निर्मित संस्करण है ।”” उपयुक्त 
ही है।* 


१. दी लाइफ डिवाइन, पृ० १०८ तथा पू० २६११ 
२. वही, पृ० २६१। 


हे. पंतजी का नूठन काव्य और दर्शन, पू० २०१ । 
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युगान्तर, स्वर्ण किरण और स्वणंधूलि : 
ब्रह्म तत्व---पन्‍्त की इन रचताशं में ब्रह्मा जीव और जगत्‌-सम्बन्धी 

दाशनिक चिन्तन उनकी समस्त पूर्ववर्ती रचनाओं की अपेक्षा विस्तुत और व्यापक 
पृष्ठभूमि पर प्रतिष्ठित हुआ है । कवि यहाँ ब्रह्म के निर्गुश-सगुणा दोनों रूपों पर 
विस्तार से विचार प्रकट करता है। उसे 'जड़-चेतन से परे अगोचर” भी कहता है 
और “जीवन का सनातन मूल भी मानता है, अन्त, प्राण, मत झ्रादि में ईश्वर की 
चिर व्यात्ति का उल्लेख भी करता है और साथ ही उस तत्व को “मुक्त सब्चिदानन्द 
चिरन्तन' भी कहता है ।* उसकी सबंव्यापकता का उल्लेख करते हुए वह श्रागे कहता 
है कि 'जो चेतन में विकसित हो रहा है वही जड़ में भी तिरोहित है। वही एक 
तत्व मधु भी है श्र सुरभि भी । वही अमर भी है और उसका गुंजन भी | ये तो 
केवल बाह्य भेद मात्र है श्रन्यथा वह चिर अमृर्त ही संसार में नाता रूपों में मूर्तित 
हो रहा है। वह अज्ञेय, स्वयंभू, एक और अखण्डित है। वही अ्रप्:, ऊष्वें, वाहर, 
भीतर सर्वत्र संचरित हो रहा है, वह सांत भी है अनन्त भी, वह एक होते हुए भी 
अनेक रूपों में विद्यमान है, बहु मुख और बहु शिख वाला है, वह सर्व भी है और सर्व 
से परे भी, वह परम और अनिर्वेचनीय है ।*' 

“बही तिरोहित जड़ में जो चेतन में विकसित, 

वही एक मधु सुरभि, वही मघुलिह चिर गुंजित । 

वस्तु भेद ये : चिर श्रमूर्त ही भव में मूत्तित, 

वह श्रज्ञोेय स्वतः संचालित एक, श्रखण्डित । (प० १३५) 

श्रघ: ऊर्ध्व बहिरन्‍्सतर उसके सृूष्दि संचरण, 

साँत, अनन्त, श्रनित्य नित्य का वह॒चिर दर्पण, 

एक, एकता से न बद्ध, वहु सुख शिख शोभन 

सर्व, सर्द से परे, श्रनिर्वेचनीय यह परम 7” (पृ० १३६) 

पन्‍्तजी का ब्रह्म-सम्वन्धी प्रस्तुत चर्च यद्यपि यजुर्वेद के 'तदन्तस्य सर्वर 

तदुसव स्यथास्यवाह यतः:” तथा ऋग्वेद के 'सहर् शीर्षा पुरुष: सहख्राक्ष: सहख्रपात्‌” 
श्रुतियों का ही भावानुवाद हैं | श्वे० का ऋषि उस परमेश्वर को नमस्कार करता 
है जो-- 
“यो देवो अगूनों यो श्रप्सु यो विश्वंभुवनमाविवेश । 
थे झीपघीयु यो वनस्पतिषु तस्म देवाय नमोनमः ॥ (२,१७) 
अग्नि में है, जलों में है, सम्पूर्ण भुवनों में है तथा औपधियों एवं वनस्पतियों में है ।' 
इस श्रुति में उस परम देव को स्पष्ट जड़ और चेतन सब में व्याप्त कहा गया हैं ! 





२. स्वर्ण किरण, पुृ० १३३! 
२. यजु ४०, ४। 
३. च््छ्ू० बे० १०, €०, १ । 


पंत्तजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३५१ 


रच 


इसी उपनिपद्‌ में अन्यत्र कहा हे कि वह सब जगह आँखों वाला, सब जगह सुख बाला, 
तथा सब जगह हाथ और पैर बाला है---'विश्वतश्चक्षुरुत विश्वांतोमुख विश्चनोवाहुग्त 
“घिश्वस्पात्‌ (श्वें० ६, ३) और ब्रह्म के सम्बन्ध में श्रर्विन्द की भी यही कल्पना है । 
बे जड और चेतन सब को ब्रह्ममय मानते हैं । ब्रह्म के सम्बन्ध में यह प्रभाव पंत पर 
पर्याप्त मात्रा में विद्यमान है। उनके श्रनुसार वह एक, अखण्ड और अजेग तो हैं हो 
साथ ही वह्‌ चिर अमूर्त ही भव में मूत्तित हो रह हैँ । इस प्रकार पन्‍त श्री अरविन्द 
की भाँति ब्रह्म और जगत्‌ के अ्रभेद का प्रतिपादन करते है ।* 
उपनिपदें ब्रह्म में ही जगत्‌ के आविर्भाव और तिरोभाव का वर्णान करती हैं। 
प्रकृति उसकी योनि हुँ, शक्ति है जिसमें यह सव कुछ संभव हूँ, अतः शवित-समन्वित 
बहा को विश्व-योनि कहकर उसका वर्णन करना समीचीन ही हैँ । पन्तजी कहते हैं-- 
“/विद्वव योनि, तुम में श्रनादि से जग के निखिल चराचर, 
श्राते जाते जन्म मरण बहु, तन में शोशव यौवन । 
>< भर ८ 
तुम में जगते दिज्ञा काल, लय होते, देव परात्पर । 
खोज निरन्तर तुम्हें श्रपरिमित महिमा से हो विस्मित, 
नेति नेति कह बुद्धि मनुज को कब से प्रणत चमत्कृत १ 
हृदय सुलभ तुम, सहज कृपा कर देती उर तम ज्योतित, 
ज्यों पारस का परस शअभ्रयस का स्वर्ण रहस रूपान्तर । 
सदसत्‌ कारण-कार्य प्रकृति के केबल मात्र प्रयोजन, 
देव तुम्हारी भ्रमित दया से होता भव का पालन, 
तुम से रहित अपुर्ण अचिर जग, तुम से से पूर्ण चिरन्तन, 
ठुघम हो, भव है ! शून्य एक के गुण से गरितत निरन्तर । 
9८ >< >८ 
सानव के घट वासोी, दो सानव को नव-जीवन चर! 
(स्वर्शंकिरण, पृ० १४५-४६) 
विश्व-योनि ब्रह्म में श्रनादि काल से सृष्टि के निखिल चराचर शरीर में: 
शब और यौवन की भाँति उदित और अस्त होते रहते हैं। समस्त दिशा श्रौर काल- 
ह्व में आविर्भूत और तिरोभूत होते रहते हैं | पर मनुष्य की सीमित बुद्धि उसकी 
ईउहिमा से चसत्कृत होकर उसके वास्तविक स्वरूप का ठीक-ठीक निरूपण कर सकते 
ह कारण "'नेति-नेति” कहकर ही सन्तोष कर लेती हैं ।॥ उसी की दया पर यह सारा 
चेश्व आधारित है। ब्रह्म-सम्वन्धी यह वर्रोन उपनिपदु-सम्मत है। उपनिपदें उसे 
वैति-नेति कहती हैं--'य एवं वेदाथात ग्रादेशो नेति-नेति न हयत्स्मा दितिः 
वेत्यन्यत्परमस्ति ।/” बुह० २, ३, ६ । पन्तजी भी उसके निर्गुण स्वरूप का इसी प्रकार: 





१. दे०, इसी अध्याय का पु० ४०४-५ | 


३५२ छायावाद और वेदिक-दर्श न 


परिचय देते हैं । वह निरपेक्ष होते हुए भी हृदय-सुलभ है, किन्तु उसकी यह चुलभता 
उसी की कृपा पर निर्भर है। “यमेवेपवुणुत तेन लम्यः” (मु० उ० ३, २, ३) कहकर 
उपनिपदें इसी तथ्य का समर्थन करती हैं | वह सद्गप है, उसके अस्तित्व के बिना 
जगत्‌ टिक दी नहीं सकता, संसार की पुर्णाता उसी की पूर्णता से पूर्णा है। पनन्‍्तजी 
ने परम सत्ता को घटवार्सी कह कर भी उपनिपदों की मान्यता का ही समर्थन किया 
है, क्योकि वहाँ स्पष्ट कहा गया है--कि जिस प्रकार तिलों में तेल, दधि में घृत्त, 
स्रोतों में जल, और पअरणियों में अग्नि छिपी रहती है उसी प्रकार वह परमात्मा 
मानव के हृदय में छिपा हुआ है--- 
“तिलेषु तल दधदीव सर्पिरापः लोतः स्वरखीपु चारिन: । 
एबसात्मा5त्मीगृह्मयतेडसौ सत्येनेन तपसा यो 5नुपश्यति ॥” (इवे० १,१५) 
बह ब्रह्म स्वयं मानव के अति निकट स्थित है और उससे झभिन्‍्त भी है, पर 
विचित्रता यही है कि इतने अधिक निकट और अभिन्‍न होते हुए भी उसे देख नहीं 
पाते । पन्‍तजी उसका परिचय देते हुए कहते है--- 
“दिव्य पुरुष 'जो श्रति समीप, श्रन्तरतम में स्थित, 
नहीं देख पाते उसको, वह अभिन्‍न नित। _ 
देखो उसके दिव्य काव्य के संसृत्ति-विस्तृत, 
चह न कभी मरता न जोर होता, बेदाउमृत ।” (स्वर्णाघूलि, पृ० ६ ) 
इस सम्पूर्ण अवतरण में वरशंन किया गया है कि 'यह विस्तृत संसार उसका 
दिव्य काव्य है जो न कभी मरता है न जी होता है, श्रथर्व बेद के निम्न मंत्र का 
भावानुवाद है-- 
“अन्ति संतं न जहात्यन्ति सन्‍्त॑ न पश्यति । 
देखस्प पदय काव्यं न समार न जीरयति ॥ (श्र०्बे० १०,८,३२) 
आत्म-तत्व--त्र ह्म-तत्व की भाँति आत्म-तत्व को भी उपनिपदों में अ्रक्षर, 
अवधिनाणी, नित्य और अमरखणाधर्मा वाला कटा हैं। पन्तजी भी प्रारम्भ से ही आत्मा 
के नित्यत्व और अ्मरत्व पर विश्वास रखते हैं । इधर की रचनाओ्रों में उनका यह 
विश्वास बहला व्यक्त हुआ हूं । ु 
उपनिपदें जीवात्मा को---अजों नित्य: शाश्वतोउ्य पुराणों न हन्यते हत्यसाव- 
शरीरे! (कठोपनिपद्‌ २, १८) कहूवार शरीर की नश्वरता झार झात्मा की चिरन्तनंता 
का प्रतिपादन करती पस्तजी भी यही कहते हैं--- 
“क्षण भंगुर यह तन, शात्सा रे मुबत चिसन्तन,  ( स्वर्टा किरशा-१२६) 
त्यूहीन डे यह पुकार मानव आत्मा की निदखय (चह्ी,२२ 
अन्यन्त भी पन्तजी तहते हैं कि ऋदपियों का वचन सत्य हू कि मानव की स्रात्मा घुक- 
मम, ज्ञाजमान और ज्योतिर्मय है (वहत्नी, पृ० १४०) । 


घेद और उपनिपदे झात्मा को लिसनरहित कहती हैँ । बढ ने विसा है में 


पंतज़ी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३५३ 
चुत्र, न स्त्री है न कन्या, न शत्रु है न मित्र, न नर है न नारी--बह मुक्त तत्व है जिस 
थ्रोनि में चला जाता है वही रूप धारण कर लेता है ! 
“लेव स्त्री नपुमानेष न चैवायं नपुसकः । 
यदाच्छरीरमादत्ते तेन तेन स युज्यते॥” (इबे० ५,१०) 
और पन्तऊी ने भी निम्न पंक्तियों में यही वात कही है--- 
लग मुक्त है प्रात्मा ! किसका पिता, पुत्र, या दार ? 
किसका दान सित्र वह, जो है एक अ्रसिन्‍त श्रनन्य 
उसी सर्वेगत श्रात्मा का श्रस्तित्व, नहीं है प्रन्‍्य ४! 
(स्वरणंधूलि, पु० २२) 
अपने शुद्ध रूप में आत्मा ब्रह्म से अभिन्‍न है उपनिपदें इस तथ्य का स्पष्टतः प्रतिपादन 
करती हैं ।* पन्‍्तजी ने भी उसे उसी रूप में ग्रहरा किया है--वे कहते हैं कि केवल 
मात्र आ्रात्मा की ही सत्ता है वह ज्ञाता और चिर-निर्मुक्त है, वह नामरूप और चिह्न 
से भी रहित है, यह स्वयं परमात्मा रूप है। (वही पृ० २३) कठोपनिपद्‌ आत्मतत्व 
गे देह, इच्द्रिय, मन और बुद्धि से परे बतलाता है जहाँ केवल मात्र सत्‌ चित्‌ प्रानंद 
मगर निवास रहता है । 
४इन्द्रियेभ्यः परा ह्र्था भ्रथेम्पश्च परं सनः । 
सनसस्‍्तु परा बुद्धिरवुद्ध रात्मा महान्‌ परः ॥7. (१,३१०) 
पन्‍तजी की निम्न पंक्तियों में इसी तथ्य के दर्शन होते हैं । वे कहते हैं--- 
“इन्द्रियों की देह से ज्यों है परे सन, 
सनो जग के परे त्यों आत्मा चिरन्तन, 
जहाँ मुक्ति विराजती चित 
डूब जाता हृदय क्रन्‍दन । (चही, पु० ७३) ' 
कवि को आत्मा की सर्वशक्तिमत्ता पर भी विश्वास है, उसी के बल में सभी पोषण 
आप्त करते हैं। (स्वर किरण, पृ० १३८) । है 
आत्मतत्व कहीं बाहर नहीं हमारे अन्तर में ही विद्यमान है । कवि का दाहं- 
'निक इस श्रौपनिषदिक तथ्य पर निरन्तर बल देकर कहता है--- 
#हम मात्र मृत्तियां हैं बाहर 
- चेतन प्रकाश' करा भोतर है”! (युगपथ, पृ० १०५) 
यही तथ्य उनकी विभिन्‍न रचनाओं में अनेक प्रकार से व्यक्त हुआ है। अन्तरतम में 
निहित मानव की आत्मा की दिव्यता कोई स्वप्न-कथा नहीं है वह मनुष्यत्व का सार- 
तत्व है जिसके अति-चेतन प्रकाश से शोभा सुपमा की सहंस्रों दीप्त मरीचियाँ विभिन्न 
दिशाओं में प्रकाश विकरित कर उसकी महानता का प्रतिपादन कर रही हैं | 
जगत (प्रकृति)--पन्‍्तजी के स्वणं-काव्य में जगत्‌ के सम्बन्ध में दो दृष्टिकोश “ 
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से विचार हुआ है । एक दार्शनिक दृष्टिकोण से दूसरे व्यावहारिक दृष्टि से । 

दार्शनिक दुष्टि से यह जगत्‌ ब्रह्म से ही आविर्भूत, उसी पर आधारित एवं 
उसी में लीन होने वाला है जिसका उल्लेख पीछे '“ब्रह्म-तत्व” पर विचार करते समय 
कह श्राए हैं ।" वेद इस जगत को ईश से आवासित मानता है तथा इसके भोगों को 
त्यागपूर्वक भोगने की दिशा देता है। यथा--ईशावास्यमिदं सर्व यत्किंच जगत्यां 
जगत । तेन त्यक्तेन भूजीथा-* * पतन्‍्तजी भी कहते हैं । 

“ईइवर जग में व्याप्त त्याग से भोगो भव जन ।' (स्वर्णकिरणण, पु० १२६) 
जगत्‌ में ब्रह्म की व्याप्ति के कारण ही कवि उसे ब्रह्म का चिरदर्पण भी कहता है । 
निश्चय ही यह जग शाश्वत मुख का चिरदर्पण है । (वही, ० १२७) ब्रह्म ही स्वयं 
अपनी शक्ति द्वारा जगत्‌ रूप में रूपान्तरित हो गया है इसीलिए कवि उसे एक दृष्टि 
से ईश्वर-रूप भी कह डालता है ।* ह 

“परम दृष्टि से, परम रूप में यह है ईइवर ।”” (स्वर्राधूलि, पृ० ६०) 
यह 'सर्वल्विदं ब्रहा' की ध्वनि है । 
व्यावहारिक दुष्टि से कवि इस जगत्‌ को सुख-दुख, जन्म-मरण झौर जड़- 
चेतन आदि इन्द्दों का|आशय कहता है--- ] 
“इसमें सुख दुःख जरा मरश है, जड़ चेतन 
संघर्ष शांति,--यह रे इन्द्रों का श्राशय ।” _ (चहो, पृ० ६०) 
जगत्‌ के सम्बन्ध में यही तथ्य कवि ने स्वर्णाधूलि की 'छायाभा” रचना में व्यक्त 
किया है । (पृ० ६७) । 
दत्त में श्रद् त---'हा सुपर्णा सयुजा सखाया” से आरम्भ होने वाला प्रसिद्ध 
चेद-मंत्र व्यावहारिक घरातल पर ब्रह्म, जीव और प्रकृति इन तीन सत्ताओं का पृथक्‌- 
पुथक्‌ उल्लेख करता है। वहां ब्रह्म को द्रष्ठा, जीव की भोक्‍ता और प्रकृति को भोग्य 
कहा गया है । इसी प्रकार श्वे० उ० ४,४ के अजामेकां लोहित कृष्णा शुक्ला वाले 
प्रसिद्ध मंत्र में तीनों सत्ताओं का पृथकू-पृथक्‌ निर्देश हुआ है । यह व्यवहार दशा 
का वर्सन है । पर ज्ञान अथवा योग की उच्चावस्था में ब्रह्म, जीव झीर प्रकृति भ्रथवा 
ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय का चेत समाप्त हो जाता है । अ्रद्ध तानुभूति की यह उपलब्धि 
साधक की साधनावस्था की सर्वोच्चदशा का परिणाम हैं जो किसी विरले साधक को 
ही सिद्ध होती है । पर इस जगत की दृश्यमान विविधता में एक श्रखण्ड अरद्व त तत्व 
की सतत्‌ विद्यमानता एक दा्योनिक सत्य है। उपनियदों में विविधता में एकता 
(द्वत में अर त) एवं केवल मात्र अद्दे तानुभूति दोनों ही स्थितियों का विस्तार से 
उल्लेख ग्ञाया है । पन्‍तजी के काव्य में इन दोनों स्थितियों को श्रभिव्यक्ति मिली है । 
एक स्थल पर पनन्‍्तजी कहते हैं-- 








देखिए, इसी प्रवन्ध का पृ० ६०-६१ | 


१. 
०, यज० ४०,२ | 
३. “पुरुष एवेदं सर्च यद्भूत॑ यज्च भव्यम्‌ ऋच्वेद २०,६०,२॥। 


जब 


वंतजी के काव्य पर बैदिक दशशन का प्रभाव ३५५ 
“यहू व्यक्ति समाज जनित श्रन्तर 
भू-सन का स्थयूल विभाजन भर, 
वह एक चेतना रे अश्रकूल 
जो बनी बिन्दु गुम्फित सागर। (युगपथ, पृ० १३७) 
वह एक चेतना सब में व्याप्त है कहकर कवि विविधता में एकता के सत्य का प्रति- 
पादन करता है। अन्यत्र “तुम हो मुझसे एक, एक तुम भूतों से, सत्र'' (स्वर्ण- 
किरण, पृ० ४७) में कवि ब्रह्म, जीव और जगत्‌ तीनों की एकता का प्रतिपादन 
करता है। यही तथ्य---'मैं हूँ सव से एक, एक रे मुझ से निखिल चराचर ।” 
(वही, पुृ० ६६) में व्यक्त किया है। इसी प्रकार स्वर्णाधूलि के 'संन्यासी के गीत' 
शीपेक कविता में कवि कहता है कि जब स्तावक झौर स्तुत्य, तिन्‍्य और निनन्‍दक एक 
ही है तब निन्‍्दा अ्रथवा स्तुति का प्रश्न ही नहीं उठता । (प्‌ृ०२३) यह पूर्ण श्रद्व॑ त 
की स्थिति का चिंत्रण है । 
रहस्यवाद--वेद और उपनिषद्‌ वस्तुतः दर्शन की अ्रपेक्षा रहस्य-भावना के 
ग्रंथ हैं। दर्शन तर्क के पट से चरण घरता है और रहस्य-भावना साधक की भ्रन्तप्चेतना 
द्वारा प्राप्त सहज अनुभूति पर आ्राधारित होती है । वैदिक-बाहुमय में तक न्‍्यून है 
उसके स्थान पर ऋषियों द्वारा समाधि अवस्था में प्राप्त श्रनु भवैकगम्य तथ्यों का 
बाहुल्‍य है । अरविन्द के अनुसार वेदों में वर्णित ऋषियों के अनुभव प्रतीकात्मक 
शैली में अभिव्यक्त हुए हैं । ऋषि वामदेव अपने मंत्रों को 'नीथानि:*“निण्या वचांसि' 
(ऋग्वेद ४,३, १६) कहकर उनकी गुह्यता को द्योतित वारता है। श्री श्ररविन्द ने 
वेद के अनेक स्थलों की परीक्षा करके उनके रहस्यमय एवं प्रतीकात्मक होने की बात 
को प्रमाण-सहित पुष्ट भी किया है, जिसकी चर्चा हम पीछे कर आए हैं। अ्ररविन्द 
की दुष्टि में वैदिक-ऋचाएँ रहस्य-द्रष्टा कबियों की चेतना के ऊर्ष्व॑ सोपानों पर आा- 
रोहण के गीत हैं ।* उपनिपदों में ऋषियों की अनुभूतियाँ प्रतीकों के आ्रावरण को 
अनावृत कर स्पष्ट भाषा में अ्भिव्यक्त हुई हैं। इस प्रकार वेद और उपतिपदों के 
मंत्र बेदिक रहस्यवादियों के श्रेष्ठतम काव्य के रूप में परिगरणिएत कर लिए गए हैं तो 
यह उचित ही है । 
रहस्थवाद क्‍या है ? इसको परिभाषा में बाँधते हुए परशुराम चतुर्वेदी ने कहा 
है कि-“रहस्थवाद एक ऐसा जीवन-दर्शन' है जिसका मूलाधार, किसी व्यक्ति के 
लिए उसकी विश्वात्मक सत्ता की अनिदिष्ट व निविशेप एकता वा परमात्मतत्व की 
प्रत्यक्ष एवं अनिवेचनीय अनुभूति में निहित रहा करता है और जिसके अनुसार किए 
जाने वाले उसके व्यवहार का स्वरूप स्वभावत: विश्वजनीन और विकासोन्मुखी भी 


हो जा सकता है ।* इस परिभाषा में पाँच ऐसी बातें समाविष्ट हो गई हैं. जिनकी 
और संकेत कर देना श्रावश्यक हो गया है। 
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से विचार हुआ है । एक दार्शनिक दृष्टिकोण से दूसरे व्यावहारिक दृष्टि से । 

हर दार्शनिक दृष्टि से यह जगत्‌ ब्रह्म से ही आविर्भृत, उसी पर आ्राधारित एवं 
उसी में लीन होने वाला है जिसका उल्लेख पीछे “ब्रह्म-तत्व” पर विचार करते समय 
कह आए हैं ।* वेद इस जगत्‌ को ईश से आवासित मानता है तथा इसके भोगों को 
त्यागपूर्वक भोगने की दिशा देता है। यथा--'ईशावास्यमिद सर्व॑ यत्किच जगत्याँ 
जगत । तेन त्यक्तैन भुँजीथा---।'* पन्‍्तजी भी कहते हैं । 

“ईइवर जग में व्याप्त त्याग से भोगों भव जन ।' (स्वर्णकिरसा, पृ० १२६) 
जगत्‌ में ब्रह्म की व्याप्ति के कारण ही कवि उसे ब्रह्म का चिरदर्पण भी कहता है । 
विश्चय ही यह जग शाश्वत मुख का चिरदपंण है। (वही, पृ० १२७) ब्रह्म ही स्वयं 
अपनी शक्ति द्वारा जगत्‌ रूप में रूपान्तरित हो गया है इसीलिए कवि उसे एक दृष्टि 
से ईश्चर-रूप भी कह डालता है ।३ ह 

“परम दृष्टि से, परम रूप में यह है ईद्वर ।” (स्वर्शाधूलि, पृ० ६' 
यह 'सर्वखल्विदं ब्रह्म” की ध्वनि है । 
व्यावहारिक दृष्टि से कवि इस जगत्‌ को सुख-दुख, जन्म-मरण झौर जः 
चेतन आदि हन्दों काआशय कहता है-- 
“इसमें सुख दुःख जरा मरण है, जड़ चेतन 
संघर्ष शांति,--यह रे हन्दों का श्राशय ।” (वही, पु० ६०) 
जगत्‌ के सम्बन्ध में यही तथ्य कवि ने स्वर्णंधूलि की “छायाभा' रचना में व्यक 
किया है। (पृ० ६७) । 
हे त में श्रद्ठ त--'ह्ा सुपरर्णा सयुजा सखाया' से आरम्भ होने वाला प्रसिद्े 
वेद-मंत्र व्यावहारिक धरातल पर ब्रह्म, जीव और प्रकृति इन तीन सत्ताञश्रीं का पृथक 
पृथक्‌ उल्लेख करता हैं। वहाँ ब्रह्म को द्रष्टा, जीव को भोक्‍ता और प्रक्ृति को भोग्य 
कहा गया है । इसी प्रकार श्वे० उ० ४,५ के 'अजामेकां लोहित कृष्ण शुक्लां' वाते 
प्रसिद्ध मंत्र में तीनों सत्ताओं का पृथकू-पृथक्‌ निर्देश हुआ है। यह व्यवहार दशा 
का वर्णन है | पर ज्ञान अधवा योग की उच्चावस्था में ब्रह्म, जीव और प्रकृति भ्रथवा 
जाता, ज्ञान और ज्ञेय का चैत समाप्त हो जाता है। अ्रद्व॑त्ानुभूति की यह उपलब्धि 
साधक की साधनावस्था की सर्वोच्चदशा का परिणाम है जो किसी विरले साधक को 
ही. सिद्ध होती है। पर इस जगत की दृश्यमान विविधता में एक श्रखण्ड श्रद्गेत तत्व 
की सतत्‌ विद्यमानता एक दाशेनिक सत्य है। उपनिपदों में विविधता में एकता 
(दाँत में अहं त) . एवं केवल मात्र भ्रद्नतानुभृति दोनों ही स्थितियों का विस्तार से 
उल्लेख ग्राया है । पच्चजी के काव्य में इन दोनों स्थितियों को अभिव्यक्ति मिली है। 
एक स्थल पर पन्तजी कहते हैं-- 





देखिए, इसी प्रबन्ध का पु० ६०-६ श्प 


र 
२. यजु० ४०,१॥ 
३. “पुरुष एवेदं सर्व यद्भुतं यज्च भव्यम्‌' ऋग्वेद १०,६०,२॥ 


बंतजी के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव ३५५ 

“यह व्यक्ति समाज जनित श्रन्तर 

भू-मन का स्थूल विभाजन भर, 

बह एक चेतना रे श्रकूल 

जो बनो बिन्दु गुम्फित सागर। (युगपथ, पृ० १३७) 
वह एक चेतना सब में व्याप्त है कहकर कवि विधिधला में एकता के सत्य का प्रति- 
पादन करता है। श्रन्यत्र “तुम हो मुभसे एक, एक तुम भूतों से, सब'” (स्वर्ण- 
किरण, पु० ४७) में कवि ब्रह्म, जीव और जगत्‌ तीनों की एकता का प्रतिपादन 
करता है। यही तथ्य---'मैं हूँ सव से एक, एक रे मुझ से निखिल चराचर ।” 
(वही, पु० ६६) में व्यकत किया है। इसी प्रकार स्वरणंघूलि के 'संन्‍्यासी के गीत' 
शीर्षक कविता में कवि कहता है कि जब स्तावक ओर स्तुत्य, निन्‍्ध श्ौर निनदक एक 
ही है तब निन्‍दा अथवा स्तुति का प्रश्न ही नहीं उठता । (१०२३) यह पूर्ण भ्रह्व॑ तत 
की स्थिति का चित्रण है | 

रहस्यवाद--वेद और उपतनिपद्‌ वस्तुतः दर्शन की अपेक्षा रहस्य-भावना के 
ग्रंथ हैं। दर्शन तक के पठ से चरण धरता है और रहस्य-भावना साधक की अन्तश्चेतना 
द्वारा प्राप्त सहज झनुभूति पर श्राधारित होती है । वैदिक-वाहूमय में तक न्यून है 
उसके स्थान पर ऋषियों द्वारा समाधि अवस्था में प्राप्त अनुभवकगम्य तथ्यों का 
बाहुल्‍थ है । अरविन्द के श्रनुसार वेदों में वरशिणत ऋषियों के अनुभव प्रतीकात्मक 
शैली में अ्भिव्यक्त हुए हैं ॥ ऋषि वामदेव अपने मंत्रों को 'नीथानि--“निण्या व्चांसि 
(ऋग्वेद ४,३, १६) कहकर उन्तकी गुह्मता को द्योतित करता है । श्री अरविन्द ने 
बेद के अनेक स्थलों की परीक्षा करके उनके रहस्यमय एवं प्रतीकात्मक होने की बात 
को प्रमाण-सहिंत पुष्ट भी किया है, जिसकी चर्चा हम पीछे कर आए हैं। श्ररविन्द 
की दृष्टि में वैदिक-ऋचाएँ रहस्य-द्रष्टा कवियों की चेतना के ऊध्व सोपानों पर झ्रा- 
रोहरा के गीत हैं [१ उपनिपदों में ऋषियों की अनुभूतियाँ प्रतीकों के आ्रावरण की 
अनावृत कर स्पष्ठ भाषा में अभिव्यक्त हुई हैं ॥ इस प्रकार वेद और उपनिषदों के 
मंत्र वैदिक रहस्यवादियों के श्रेष्ठतम काव्य के रूप में परिगण्णत कर लिए गए हैं तो 
यह उचित ही है । 
रहस्यवाद क्या है ? इसको परिभाषा में वाँधते हुए परशुराम चतुर्वेदी ने कहा 

है कि---“रहस्यवाद एक ऐसा जीवन-दर्शन है जिसका मूलाधार, किसी व्यक्ति के 
लिए उसकी विश्वात्मक सत्ता की अनिदिष्ट व निविशेष एकता वा परमात्मतत्व की 
प्रत्यक्ष एवं अनिवेचनीय अनुभूति में निहित रहा करता है और जिसके अनुसार किए 
जाने वाले उसके व्यवहार का स्वरूप स्वभावतः विश्वजनीन और बिकासोन्मुखी भी 


हो जा सकता है ।* इस परिभाषा में पाँच ऐसी वातें समाविष्ट हो गईं हैं जिनकी 
ओर संकेत कर देना आवश्यक हो गया है । 





१. देखिए, इस शोध-प्रवन्ध का पृ० ८५-८६ । 


२. परशुराम चतुर्वेदी : रहस्यवाद, पृ० २५ । 


डेप६ छायाचाद और वैदिक-दर्शन 

(१) रहस्यवाद को जीवन-दर्शन के रूप में स्वीकार करना । 

(२) विश्वात्मक सत्ता के स्वरूप का किसी-त-किसी प्रकार निर्धारण करना । 

(३) परम-तत्व की प्रत्यक्ष-श्रनुभूति का परिचय देना । 

(४) ऐसे अनुभव की अनिवंचनीयता पर विचार करना | 

(५) ऐसे रहस्यवादी व्यक्ति के व्यवहार का निरूपण करना जो स्वाभाविक 
रूप से अपने संकुचित अरह की परिधि को लाँघ कर व्यापक और 


विश्वात्मक हो जाया करता है। 
वेदिक रहस्यवादियों के काव्य में रहस्य-भावना से सम्बन्धित उपरोक्त सभी 
चातें न्‍्यूनाधिक रूप में विद्यमाव हैं | आचीन सिद्धों और संतों के काव्य में भी उपसोक्त 
सभी बातों के अतिरिक्त जिज्ञासा और विरह-मिलन की स्थितियाँ भी देखने को 
मिलती हैं, यथा सूफियों की रहस्य-भावना में प्रकृति भी ब्रह्म के विरह में व्याकुल 
दिखाई गई है। आधुनिक रहस्य कवियों में भी उपरोक्त सभी स्थितियाँ विद्यमान 
हैं, पर महादेवी में अन्य कवियों की श्रपेक्षा मिलन की स्थिति के चित्र॑ कम वेदना के 
“चित्र अधिक हैं। पन्‍तजी के इधर के काव्य में रहस्थवाद को वस्तुतः जीवन-दर्शन के 
रूप में स्वीकार किया गया है, वहाँ पर सत्ता के प्रति जिज्ञासाएँ, सत्ता के स्वरूप 
का निर्धारण, उसकी अरवुभूति का उल्लेख, उस अनुभुति की अ्रनिर्वेचतीयता का कथन 
आर कवि के व्यक्तित्व की व्यापकता आदि से सम्बन्धित सभी स्थितियाँ न्यूनाधिक 
'रूप में विद्यमान हैं ॥ पनतजी की रहस्य-भावना सम्बन्धी किचित्‌ बातें अ्ररविन्द 
की रहस्य-भावना के माध्यम से भी आई हैं जिसका पीछे उल्लेख किया जा चुका है। 
यहाँ अब पन्‍्तजी के रहस्य-भावना पर संक्षेप में प्रकाश डालेंगे। साथ ही यहाँ यह 
स्पष्ट कर दें कि पन्‍तजी की इधर की रहस्य-भावना प्रसय-मूलक न होकर चिन्तन- 
प्रधान हैं। वह हृदय के धरातल से व्यक्त न होकर बौद्धिक घरातल से प्रसरित हुई 
है। पन्‍्तजी के श्रालोचकों ने उनके नुततन रहस्थवाद को इसलिए 'चिन्तनात्मक रहस्य- 
बाद ((/०9८ए7ए8(ए०8 ग्राएडंलंड्या ) अथवा कल्पसनात्मक रहस्यवाद (उ्ा्यस्ट- 
याफ्आंणंशा) कहा है। 
ज़िज्ञासा---पन्तजी के नूतन काव्य में भी ब्रह्म और सुष्टि-सम्बन्धी वड़ी मनो- 
रम जिज्ञासाएँ आई हैं। कवि श्रश्न करता है कि “वह कौन-सी शक्ति है जिसकी लय 
में घम-घुमकर तुम भास्वर-रूप ग्रहए कर सके, और- 
पवकौन सत्य वह ? सहाशून्य तुम 
जिससे गभित होकर. 
महा विद्व में बदल गए 
घाररख कर निखिल चराचर 


नल नए चक प पद >े सा ही न 
दे० विश्वम्भरनाथ उपाध्याय : पंतजी का नूतन काव्य और दर्शन, पृ० ६६२ । 
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पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३५७: 

किसके बल से पंचभूत ये 

सत्तत कर्म में तत्पर ? 

शब्दित नभ, चल अनिल 

द्रधित जल, दीप्त श्रग्नि, भू उदेर ।' (युगपथ, पृ० १३५) 

“कौन मृत्यु के श्रन्ध तमस्‌ को 

अमृत स्पद्द से छू कर 

* स्वर्ण चेतना से भर, जग का 

करता नव रूपान्तर ।” (वही, पृ० १३६) 
कौन-सी शक्ति के बल पर ये पंच भूत अपने-अपने कार्यों में तत्पर होकर संलग्न हैं । 
किसकी प्रेरणा से यह नभ शब्दायमान हो रहा है, अनिल चंचल होकर बहा जा रहा 
है, जल द्रुत गति से धावमान होकर प्रवाहित हो रहा है, तथा अग्नि दीप्त और भू 
उबर होकर अन्न उगलती है ।' ब्रह्म-सम्बन्धी ये जिज्ञासाएँ प्रथवेवेद के दशम्‌ मण्डल 
के सातवें सूक्त में आई जिज्ञासात्रों के नितान्‍्त समकक्ष हैं जिनका पीछे उल्लेख हो 
चुका है !' कवि की जिज्ञासा-वृत्ति यहीं समाप्त नहीं हो जाती प्रत्युत वह श्रनेक 
महत्त्वपूर्ण दार्शनिक प्रश्न करता है कि 'वह कौन तत्त्व है जो मृत्यु के श्रन्ध तमस्‌ को 
अ्रमृत-स्पर्श से छू कर उसमें स्वर्रा-चेतना भर देता है और इस प्रकार जग को नवीन 
रूप में परिवर्तित कर देता है ४ स्वर्णाकिरण की 'जिज्ञासा' शीर्षक कविता में तो 
पन्‍्तजी ने इस प्रकार की अनेक जिज्ञासाएँ प्रकट की हैं जिनका सम्बन्ध ब्रह्म भौर 
सृष्टि की विचित्रता और बहुरूपता से जुड़ा हुआ है । 

कवि अन्यत्र प्रम व्योम में स्थित उस पार ब्रह्म के प्रकाश और आनन्द के स्व- 

रूप की जिज्ञासा करता है जो सब्चिदानन्दमय कहा गया है । कवि पछता है--- 

कसा वहाँ प्रकाश, शांति आ्रानन्द चिरन्तन ? 

जहाँ सच्चिदानन्द स्वयं करते सहज सुजन ! 

८ ८ 

जहाँ स्वयं प्रभु रहते कंसा चह परम गगन, 

जहाँ भ्रनिर्देचनीय भ्रमित श्रानन्‍्द का ख्रवरण ९! (स्वर्णकिरण, पु० ९८) 
पन्‍्तजी ने सच्चिदानन्द के प्रकाशमय जिस परम गगन के सम्बन्ध में जिज्ञासा की है 
उस लोक का वरस्णत कहते हुए वैदिक ऋषि कहते हैं कि वह लोक अजस्र ज्योति 
वाला हैं, अमृतमय है, यहाँ काम और निकामों की पूर्णता है-*-यहाँ आनन्द, मोद, 
मुद और प्रमुद है और यहाँ काम की कामनाएँ भी अवशिष्ट सहीं रहतीं । स्पष्ट है 
कि पन्तजी की जिज्ञासाएँ भी वेदिक झाधार को लेकर चलती हैं, उस ब्रह्म से सम्ब- 
न्वित हैं जो अज्ञेय कहा गया है, उस लोक से सम्बन्धित हैं जो प्रकाश और आनन्द 
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१. देखिये, इस शोध-प्रवन्ध का पुं० श्छ ०। 


ब्श८ छायाबाद और वैदिक-दर्शन 


की लहरों से युक्त है, जो वैदिक परम व्योम है ।१ कवि जब यह कहता है--'यह रे 
हिएण्प का झअवगुण्ठत चेतना ढऊे जिससे श्रानन' (स्वर्ण किरण, पृ० ४६) बब यजुर्वेद 
के 'हिरमगेन पात्रेण सत्यस्यापिडत सुखम्‌ (४०,१५) इस' मन्त्र का स्मरण हो 
आता है। 
अवाड सनसगोचरता---उपनिपदें, जिस रहस्यमय अज्ञात सत्ता से इस विश्व- 

प्रपंच के आविर्भाव और तिरोभाव का उल्लेख करती हैं और जिसकी व्याप्ति से यह 
सम्पूर्ण विश्व सुन्दर एवं झ्राकषेक लगता है, उसके विपय में यह भी कहती हैं कि 
उस तक सच और वाणी नहीं पहुँच सकती । वह तत्त्व अवाह मतसगोचर है-- यतो 
वाचो निवतंन्तेउ्प्राप्य मतसा सह 4 पततजी भी उसकी अवाझमनस गोचरता का स्पष्ट 
वर्णन करते हुए कहते हैं -- 

'लौट-लौद श्राते तट छू कर बाद विवाद शास्त्र पड़्दर्शन, 

सतत डुबते उत्तरालि सुख दुख इच्छाएँ जन्म औ' सरण | 

६ ५ मर 
चिर अनादि श्रज्ञ य, पार जा पाते नहों चक्षु वारसी सन ।” (वही-४८) 
स्पर्शानुभूलति--पन्‍्तजी के काउ्प में दिव्य स्पर्शातु पति और रहस्यानुनूति के 

सुन्दर चित्र भी देखने की मिलते इ जो श्री अरविन्द के वेद-मस्त्रों की व्याख्या में से 
प्रभावित होकर आए हैं । पोछे उल्लेख आ चुका है कि जब हृदय पवित्र होने पर 
अवचेतन मन की गहराई से निकल कर भौतिक चेतना की लद्दर ऊपर उठती है और 
उपरले अति चेतन के समुद्र से (अर्ध्व चेतना से) जब प्रकाश की आनन्द की दिव्य 
लहर न्ताचे भौतिक सत्ता म अ्रवतरित होती है तब भौतिक चेतता का दिव्यीकरण 
हो जाता है (* उस समय साधक्र अपने अपूर्व आतत्द का अनुभव करता है। उ्ती 
अवस्था के अनेक चित्र कवि ने काव्य की भूमिका पर प्रतिष्ठित किए हैं । कवि दिव्य 
अनुयूतिजस्य प्रभाव का वर्णन करते हुए कहता है--- 

“खिल उठा हुंदय 

पा स्पर्श तुम्हारा असृत अभय : 

खुल गए साधना के बन्धन 

संगीत बन( उर का रोदनच, 

अब प्रीसि द्रवित प्राणों का परण, 

सीमाएँ अमिट हुईं सब लय । (युगपथ, पृ० १४५) 
कवि का हृदय उस अमृत्त अ्रभय ब्रह्म के स्पर्श को प्राप्त करके पुष्पवत्‌ खिल उठा, 
साधक के सभी बन्धन खुद गए, हृदय का रोदन अब मधुर संगीत सें परिवर्तित हो 





१. देखिये, इसी शोध-प्रवन्ध का पृ० ६२ । 
. तैतिरीय उपनिपद्‌ : ब्रह्मानन्द वल्ली, चतुर्य अनुवाक । 
३. देखिये, इसी अध्याय की पृष्ठ-संख्या, ४०२-४०३।॥ 


पंतजी के काज्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव इघ्ृ६ 


गया, सभी अमिट प्रतीत होने वाली सीमाएँ नष्ट हो गई इसके अतिरिक्त कवि को 
अश्रूत वंशी-स्व॒र श्रुतिगोचर होने लगे, बुद्धि उस दिव्य-दुश्य को देखकर विस्मयान्वित 
हो उठी, भौतिक-सत्ता पर शोभा पर शोभा भड़ी पड़ती है, सहज हर्प से श्रन्तर भी 
कंपित हो उठा, युग की सीमाओं के वन्चनों को तोड़-फोड़कर अन्तर्जीवन का प्रजस्र 
स्रोत बहने लगा । (वही, पृ० १४७-१४८) 

नव-चेतना का स्पर्श पाते ही मन ऐसी आनन्द-दशा में हो जाता है कि उसका 
चर्णन शब्दों की शक्ति से परे है, उस उदित हुए नव आलोक से व्यक्ति स्वप्नाविष्ट-्सा 
हो जाता है, हृदय अनिवंचनी य सुख और झ्रानन्द की भावना से पुलवित और स्पन्दित 
रहने लगता हैं। सारा अ्न्त:करण ज्योति, मधुरता, पवित्रता और सौन्दर्यमयी चेतना 
से परिपूरित हो जाता है,तब सावक को ऐसा लगता है कि जैसे कही ग्रश्वुत स्वर श्रुति- 
गोचर हो रहे है,' “शोभा के करने ऋर रहे हैं, और संगीत की मधुर स्वर-लहस्यां 
उठ रही हैं। कवोर ने भी उस दिव्य लोक मे उठतो चेतना का ऐसा ही मोहक 
वर्शात किया हैं *-* इन सत्र अनुभूतियों का भी वैदिक आधार है । एवे> उ० २,११ 
में ब्रह्मानुभूति का विभिन्‍न प्रकार और झ्राकृति के रूप म वर्शान भ्राया है । बुहु० उ० 
२,३,६ में कहा है कि उस पुरुष का रूप-चमत्कार ऐसा है जगा कुसुमो से रँगा वस्त्र 
हो, जैसे श्रग्ति की ज्वाला हो, जैसा श्वेत कमल हो और जैसे विद्युत्‌ की चमक हो । 


छान्दोग्य उपनिपद्‌ ३,१३,८ में उसकी अनुभूति रथ के घोप अथवा बैल के डकारने 
जँसी ध्वनि के रूप में वशित की है । 


अद्व तानुभूति--तवचेतना और नव आलोक के अवतरण के परिणामस्वरूप 

कवि ने जिस ब्रढ्व॑ तावस्था का अनुभव किया उसका भी बड़ा भोहक उल्लेख स्वरण- 
किरण की “ऊपा' शीर्पक कविता में हुआ है । कवि का कथन है कि 'मुक्ति सत्य 
और श्रेय अनन्त में हुए अ्वतरित ।/* साधना का चरम गन्तव्य ही मुक्ति और सत्य की 
उपलब्धि है, यही साधना का अन्त है जिसकी कवि के मानस ने अपरोक्षानुभूत्ति प्राप्त 
की है। उसे मुक्ति-पथ पर विद्यमान उस सत्यालोक के दर्शन हुए जिसका आनन 
हिरण्मय अवगुंठन से ढका हुआ था, निज-पर का भेदभाव, द्वैत की स्थिति विनष्ट 
होकर धरा के जड़ और चेतन सभी सत्य बन गए । ऊध्वे ओर अध:, बहिरन्तर, स्थल, 
न्‍-+-++--.ततत..ततततततत. 
१. (आ) जहूँ खेलत वसन्‍्त ऋतुराज 

जहाँ भ्रनहद चाजा बजै बाज 

चहुँ दिसि ज्योति की बहै धार 

बिरला जन कोई उतरे पार । 

चोवा चन्दन और अबीर, 

36५ वास रस रह्यो गम्भीर । 


(व) चुवत अमी रस, भरत ताल जहं शब्द उठे असमानी हो । 
२. वही, पृ० ६२ । 


३६० छायावाद और वेदिक-दर्शन 


सुक्ष्म, पवन, जल, पावक, अंबर, सव कुछ सत्यमय दृष्टिगोचर होने लगे। शाश्वत 
ज्योति से लिपटा हुआ सत्य का स्वरूप अकथनीय प्रतीत हुआ । 
“मुक्ति सत्य और! श्रेय अ्रन्त सें हुए श्रवतरित 
सृष्टि पद्म सी मुक्ति हुई दश विश्वि में विकसित । 
मर >< जरट 
सुक्ति पद्म पर घरे सत्य श्रालोक के चरण 
हँसता था, श्रानन से उठा हिरण्मय गुंठन, 
निज-पर को ज्यों भूल घरा के जड़ श्रौ' चेतन 
सत्य बन गए स्वयं सत्य था रज का प्रतिकश । 
८ ह भ्र्द 
अ्रकथनीय था सत्य, ज्योति में लिपटा झाइवत, 
श्रणु से भी लघु देह ज्वलित गरिरिश्युग सी सहत्‌ ।” (स्वरंकिरण, पृ० ६२) 
उस स्थिति में प्रभु और प्रभु-भक्त में कोई भेद नहीं रह गरया। दोनों मिल कर एक 
आर चिरन्तन सच्चिदानन्द रूप बन गए । 
“रहे निनिमिष भौतिक लोचन 
प्रभु प्रभु-भक्त गए अ्रभिन्न बन 
परम सच्चिदालन्द 'चिरन्तन ।' (वही, पृ० १४६) 
इस अद्व तानुभूति का बृह० उ० में ऋषि याज्ञवल्कय ने मेत्रेयी के लिए विस्तार से 


वर्णन किया है । 
फर्म और जन्मान्तरवाद---पन्‍्तजी ने वैदिक-दर्शन की कर्म, जन्मान्तरवाद 


आर भाग्यवाद से सम्बन्धित मान्यताओं का स्वरणं-काव्य में भी उल्लेख किया है । 
श्रात्मा की शाश्वतता की सिद्धि के लिए मृत्यु के उपरान्त जीव का कर्मों के अ्रनुसार 
जन्म ग्रहरा करना ' और उन्हीं के अनुसार उसकी गतिविधियों का अनुशासित होना 
वैदिक तत्त्व-चिन्तन का प्रमुख सिद्धान्त है। छुभ कर्म छुभ योनियों की ओर ले जाते 
हैं और अशुभ कर्म अशुभ योनियों की श्रोर । स्पष्ट है जो जैसा करता है उसी के 
अनुरूप उसे फल भोगना पड़ता है ।* उपनिपदों में कहा है--(अ) पुण्यो वे पुण्येत 
कर्मणा भवति पाप: पापेन! (बृह० उ० ३,२,१३,) (ब) यथाकारी यथाचारी तथा 
भवति साधुकारी साधुभवति पापकारी पापोभवति-*“स**'यत्कर्म कुरुते तदभिसंपद्यते 
(वुह०उ० ४,४, ६) । यह अपरिहाये नियम है। पन्‍्तजी स्वयं इस मान्यता का समर्थन 
करते हुए कहते हैं--- 
ोशोगे पाझोगे, निश्चित कारण कार्य विधान । 


कहते, शुभ का शुभ फल, श्रशुभ श्रद्युभ का फल घीमान ॥ 
(स्वर्णघूलि, पृ० २२) 
६: ४ 
१. बृहण उ० ४,५,१५। 
२. कठोपनिपद्‌ ५,७ । 





पंतजी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव 


'दुनिवार यह नियम, जीव के नाम रूप परिधान 

वन्धन हैं, सच है, पर दोनों नामरूप फे पार 

नित्य मुक्त आत्मा करतो है वन्धनहीन विहार । (यहो) 
यद्यपि जीवात्मा के नाम-रूप वन्धन है, शुद्ध-बुद्ध आत्मा इन दोनों से परे, नित्य मुक्त 
है। किन्तु सांसारिक दशा में वह कर्म के वन्चन से बद्ध है। वह संसार में आती 
ही है कर्मों की गठरी के साथ, यहाँ ग्राकर वह पिछले कर्म-फलों को भोगतती है। 
कवि स्पष्ट कहता है--प्राक्तन जीवन वना भाग्य, चेतना मुक्त हो नूतन (स्व० कि० 
७८) और इस जन्म में भी वह जैसा करता है वैसा ही भ्रागे भी भोगता है । इस कर्म- 
चक्र की परम्परा के साथ जीवात्मा एक योनि से दूसरी योनि में ग्राता-जाता रहता 
है । अमत्ये फिर फिर तन घारण करता है-- 

'कोधि योनि शत कोटि जन्म तर 

विविघ श्र,रा स्थितियों में बढ़कर, 

दिव्य भ्रतिथि वह मनृज देहधर 

श्राया फिर से मत्य बन अ्रमर ( (वही, पृ० ९९) 
जन्मान्तरवाद के सम्बन्ध में गीता में कहा है--'शरीर जिस प्रकार प्राचीन वस्प्रों को 
त्याग कर नव वस्त्र धारण करता है उसी प्रकार श्रविनाशी जीवात्मा पुराने शरीरों 
को त्याग कर (कर्मानुसार) नव शरीर धारण करता है ।" पन्तजी भी यही कहते 
हैं. 

श्रात्मा जीएं वसन तज रज का 

नव वसनों से होतो भूषित । (स्व० कि० पृ०, १३३) ] 
कर्मो का फल दुनिवार है इस तथ्य को जानकर कवि उपनिपदों के 'सत्यंबद', 'धर्मंचर' 
के सदाचरण के उपदेश की भाँति स्वयं भी कहता है कि अपने कृत और क्रियमारा 
कर्मों को संयोजित कर इस प्रकार कर्म करो जिनसे पुण्य का संचय हो, तुम पाप-कर्म 
छोड़कर सत्‌ कर्मों में रत रहो, क्योंकि कर्म-निरत जन ही देवों से पोपश प्राप्त करते 
हैं ।। (स्वरघूलि, पृ० ७) कवि कर्म द्वारा वैभव और घन-सम्पत्ति के संचित करने 
के विपक्ष में नहीं है, पर वह वैदिक ऋषियों की भाँति यह भी चाहता है कि मानव: 
उसे त्यागपूर्बक भोगे, बयोंकि उसे यह ज्ञात है कि स्वयंभोगी पाप को ही खाता है--- 
किेवलाधो भवति केवलादि/* इसी दृष्टि से पन्‍्तजी भी कहते हैं--- 

'सानव तुम गत हस्त करो-वैभव एकत्रित 

औ्रौ' सहल्न कर होकर उसे करो नित वितरित ।! (स्वन्घू०, पृ० ७), 

१. वासांसि जीर्ानि यथा विहाय नवानि गृह्लाति नरोड्पराणि । 


तथा शरीराशि विहाय जीर॒न्यिन्यानि संयाति नवाति देही ॥ (२ ३३) 
२. देखिये, ऋग्वेद १०,११७,६। 


३६२ छायावाद और वंदिक-दर्शन 


स्पष्ट है कि वैदिक संस्कारों में पले कवि पर वैदिक मान्यताओं का पूरा-पुरा प्रभाव 
विद्यमान है । 
मुक्ति--मुक्ति के सम्बन्ध में भी कवि के विचार वैदिक मान्यताओं को स्वी- 

कार करके चलते हैं । उपनिषदें कहती हैं कर्म चाहे शुभ हों चाहे अद्युभ, उनका फरले 
अनिवाय है । जब तक कर्मो का फन्न भोगना शेष है तब तक जीवात्मा का जन्म-मरण 
के वात्याचक्र से मुक्त होना असंभव है। अतः कर्मो की शक्ति को अवश्य ही क्षीरा 
करना पड़ेगा, माया के पाशों को अवश्य ही खोलना पड़ेगा, उससे पहले मुक्ति नहीं । 
इसी दृष्टि से कवि 'सुख-द्रःख आदि इन्द्रों से अतीत रहने को शिक्षा देता है, यत्र-तत्र 
निर्भय होकर विचरने की वात कहता है, माया के वन्वनों को काट डालने के लिए 
प्रेरए। देता है ।” (वही, पृ० २४) वह उपनिपदों की भाँति संयमी अपरिग्रही होने 
का भी उपदेश देता है तथा जन-मन को कर्मों के फल से अ्रलिप्त रहने का निर्देश 
करता है (स्वर्णाकिरण, पृ० १३८) और जब--- 

“इस प्रकार दिन प्रतिदिन जब तक कर्म शर्वित हो क्षीरा, 

बन्धन मुक्त करो आत्मा को, जन्म मरण हों लीन ।' (स्व० धू०-२४) 
कर्म-शक्ति के क्षीरा हो जाने पर जब आत्मा मुक्त हो जाता है तथा जन्म-मरणा लीन 
हो जाते हैं तव मुक्तावस्था, अरद् त की स्थिति आविर्भूत हो जाती है । उपनिपदों में 
कहा है-- 

“यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामायेउस्थ हृदि श्रिता: । 

अर्थ मृत्योज्मुतो भवत्यन्न ब्रह्म समइनुत इति ॥ (बचूह० ४+४,७ ) 
इसी तथ्य से प्ररित हो कर पन्तजी भी कहते हैं कि जब सकाम कर्मों का नाश हो 


जायेगा तब-- े 
तफिर न रह गए मैं, तुम ईश्वर, जीव या कि भव वन्च, 


में सबमें, सब मुझमें--केवल मात्र परम आनन्द । ! (वही, पृ० २४) 
उस समय केवल ग्रानन्द-ही-झ्ानन्द रह जाता है । ढंत के सारे भेद विलुप्त हो जाते 
'हैं। मुक्ति-सम्बन्धी उपरोक्त वर्णन जो वैदिक-दर्शन के अनुसार मानता दी का 
3 न चन्त पर मकः कम ००» ५) णाः 
चरम लक्ष्य कहा गया है वैदिक चिन्तन के नितान्‍त अदुकूल दै हे को 04208 
ही मुक्ति के उन्मुक्त राज्य में प्रवेश करने का मुख्य हार हैं। 'क्षीयन्ते चास्य कर्मारि 
में भी यही बात कही गई है । हो 
कर्स और ज्ञान का समन्दय---मोक्ष-रूप साव्य को उपलब्धि के लिए उ 
सिपदों में कर्म और ज्ञान दोनों के समन्वित रूप को ही साधन-रूप मे स्वीकार किया 
गया है | यजु० ४०,६ वें और १ श्वें मंत्र में कहा हैं-- 
पप्रन्धं तमः प्रविशन्ति यरेडविद्यामुपासते, 
ततो भय इंच ते तमो यउ विद्यायां रताः । 
० 3 पा मर 2 2 न 


-१. मु० उ० २,२,८ । 


पंतजी के काव्य पर वंदिक दशेन का प्रभाव 


दिद्यां चाविद्याँ च यस्तह दोभयं सह ॥ 
प्रविद्यया मृत्यु तीर्प्वा विद्ययामृतमशनुते १ 
'पन्तजी ने भी यही कहा है-- 
'अंध तमस में गिरते वे जो मात्र श्रविद्या में रत, 
भूरि तमस में पड़ते वे जो विद्या में रत सन्‍्तत! 
विद्याडविद्या उभय एक में, भेद जिन्हें यह श्रवण्त, 
विद्यामृत॒ पी, मृत्यु अ्रविद्या से वे तरते श्रविरत ! 
ब्रह्म ज्ञान रे विद्या, भूतों का एकत्व, समन्वय, 
भौतिक ज्ञान अ्रविद्या, बहुमुप एक सत्य का परिचय ।* 
(स्वर्णकिरण, पृ० २२-२३) 
ज्ञान-विहीन कोरा कर्म भी जीवात्मा को अन्धकार में डुवा देता है और इसी प्रकार 
कमे से रहित कोरा ज्ञान तो जीवात्मा को और भी गद्दरे अ्रवकार में ले जाता है । 
अमरत्व की प्राप्ति के लिए वर्म और ज्ञान दीनों का समस्चय टी अपेक्षित है। कर्म 
और ज्ञान के साथ-साथ कवि ने उपासना और भक्ति की भी झ्रावश्यकता का पझ्रनु भव 
किया है। कवि प्रभु से प्रार्थना करते हुए कहता है--- 
“अरसत्‌ तन्नस के मृत्यु सलिल से हमें परकर 
सत्य, ज्योति श्रमृतत्व धाम दो, जीवन ईइवर ! 
अप्रकेत तम-सलिल, श्राज लहराया दुस्तर, 
ज्योति केतु फहराओ फिर से, मर्त्य हो अ्रमर । 


>८ < गर्व 
जीवन के त्तम की कवरी हो स्वर्ग विभा से भास्वर । 

८ >< ५ 
अन्धक 


7र हो पुनः दिशाश्रों का प्रकाश में कुसुमित ।! (बही, पृ० १६) 
'पन्‍्तजी की उपरोक्त प्रार्थना पर वृहृ० उ० के ऋषि ही प्रार्थना 'असतो मा सद्गमय' 
“तमसो मा ज्योतिर्गंमय', 'मृत्योर्माइमुतंगमय ”* का प्रभाव स्पप्टत: लक्षित है। 
लोक-मंगल श्ौर सानवतावादी भावना--पन्तजी का समस्त परवर्त्ती काव्य 
लोक-कल्यारणा श्रौर मानवतावाद की भावना से समन्वित है। यों तो कवि आरम्भ से 
लोक-मंगलाकॉँक्षी रहा है, पर इधर के काव्य में श्ररविन्द की समस्वयवादी दृष्टि से 
उनकी यह भावता और अधिक प्रौढ़ और पकच हो गई है। श्री अरविन्द ने उपनिपदों 
के समन्‍्वयवादी दृष्टिकोण को और अधिक ग्रागे बढ़ाते हुए एक व्यापक धरातल पर 
भूत और अध्यात्म दोनों में एकत्व की स्थापना की थी । पंतजी ने इसी आधार पर 
जीवन के सभी क्षेत्रों में इस समत्व-भाव को प्रतिष्ठित करने का प्रयत्न किया है। 
उन्होंने व्यक्ति और विश्व के बीच जिस समता की स्थापना की बात कही है वह 


“ज++5 3 +++न+----++5-+--- ते >> 


१. बृह० उ० १,४,२८। 


६२ छायावाद और वैदिक-दशन 


' स्पष्ट है कि वैदिक संस्कारों में पले कवि पर वैदिक मान्यताओं का पुरा-पुरा प्रभाव 
विद्यमान है । 
मुक्षि--मुक्ति के सम्बन्ध में भी कवि के विचार वैदिक मान्यताओं को स्वी- 
कार करके चलते हूँ । उपनिपदें कहती हैं कर्म चाहे शुभ हों चाहे अद्युभ, उनका फल 
अनिवार्य है । जब तक कर्मो का फल भोगना शेष है तब तक जीवात्मा का जन्म-मरण 
के वात्याचकऋ से मुक्त होता असंभव है। श्रतः कर्मो की शक्ति को अवश्य ही क्षीण 
करना पड़ेगा, माया के पाशों को अवश्य ही खोलना पड़ेगा, उससे पहले भ्रुक्ति नहीं । 
इसी दृष्टि से कवि 'सुख-दुःख आदि इन्द्रों से अतीत रहने की शिक्षा देता है, यत्र-तत्र 
निर्भय होकर विचरने की वात कहता है, माया के वन्धनों को काट डालने के लिए 
अरणा देता है ।! (वही, पृ० २४) वह उपनिषदों की भाँति संयमी अपरिय्रही होते 
का भी उपदेश देता है तथा जन-मन को कर्मों के फल से अलिप्त रहने का निर्देश 
करता है (स्वरंकिरणा, पृ० १३५) और जब-- 
“इस प्रकार दिल प्रतिदिन जब तक कर्म शक्ति हो क्षीश, 
बन्धन सुक्त करो आत्मा को, जन्म मरण हों लीन ।! (स्व० धू ०-२४) 
कर्म-शक्ति के क्षीण हो जाने पर जब श्रात्मा मुक्त हो जाता है तथा जन्म-मरण लीन 
हो जाते हैं तब मुक्तावस्था, अद्वत्त की स्थिति श्राविर्भूत हो जाती है। उपततियदों में 
कहा है-- 
“यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामायेउस्पथ हृदि ब्षिता: । 
अर्थ मृत्योड्मृतोी भवत्यत्न ब्रह्म समइनुत इति ॥ (बृह० ४,४,७) 
इसी तथ्य से प्ररित हो कर पन्‍्तजी भी कहते हैं कि जब सकाम कर्मों का वाश हो 
जायेगा तब--- 
“फिर न रह गए में, तुम ईश्वर, जीव या कि भव वन्ध, 
में सबसें, सब मुन्नमें--केवल मात्र परम आतन्द ।' (वही, प० २४) 
उस समय केवल आनन्द-दही-आ्रानन्द रह जाता है। ढ्ौत के सारे भेव विलुप्त द्वी जाते 
हैं। मुक्ति-सम्बन्धी उपरोक्त वर्णेत जो वेदिक-दर्शन के अनुसार मानव-जीव्रन का 
चरम लक्ष्य कहा गया है वैदिक चिन्तन के निताम्त अनुकूल है। कर्मो की क्षीणता 
ही मुक्ति के उन्मुक्त राज्य में प्रवेश करने का मुख्य द्वार है। 'क्षीयन्ते चास्य कर्मारि 
में भी यही बात कही गई है 
कर्म और ज्ञान का समन्वय--मोक्ष-रूप साथ्य की उपलब्धि के लिए उप- 
निषदों में कर्म श्रौर ज्ञान दोनों के समन्वित रूप को ही साधन-रूप में स्वीकार किया 
“गया है । यजु० ४०,६ वें और ६१वें मंत्र में कहा है-- 
अ्न्धं तमः प्रविशन्ति य्रे3विद्यामुपासते, 
ततो भूय इच ते तप्तो यउ विद्यार्या रत्ताः । 





-१. मु० उ० २,२,८। 





पंतजी के काव्य पर बंदिक दर्शन का प्रभाव 


विद्यां चावियाँ च यध्तह दोभयव॑ सह । 
श्रविद्यया मुत्युं तीर विद्ययामृतमइनुते 
'पन्‍्तजी ने भी यही कहा है-- 
“अंध तमस में गिरते वे जो मात्र श्रविद्या में रत, 
भूरि तमस में पड़ते वे जो विद्या में रत सन्तत! 
विद्याइईविद्या उभय एक में, भेद जिन्हें यह श्रवगत, 
विद्यामृत पी, मृत्यु श्रविद्या से वे तरते श्रविरत ! 
ब्रह्म ज्ञान रे विद्या, भू्तों का एकत्व, समन्वय, 
भौतिक ज्ञान श्रविद्या, बहुमुस॒ एक सत्य का परिचय ॥' 
स्वर्णकिरणा, पृ० २२-२३) 
ज्ञान-विहीन कोरा क्रर्म भी जीवात्मा को अन्चकार में डुवा देता है और इसी प्रकार 
कर्म से रहित कोरा ज्ञान तो जीवात्मा को झौर भा गहरे श्रवकार में ले जाता है । 
अमरत्व की प्राप्लि के लिए कर्म और ज्ञान दानों का समन्वय ही अपेक्षित है। कर्म 
ओर ज्ञान के साथ-साथ कवि ने उपासना और भक्ति की भी ब्रावश्यकता का अनु भव 
किया है। कवि प्रभु से प्रार्थना करते हुए कहता है-- 
अ्रसत्‌ तमस के मृत्यु सलिल से हमें पारकर 
सत्य, ज्योति श्रमृतत्व घाम दो, जीवन ईंदवर ! 
अप्रकेत तम-सलिल, श्राज लहराया दुस्तर, 
ज्योति केतु फहराश्रो फिर से, मत्ये हो अमर । 


८ >< 3 
जीवन के तम की कबरी हो स्व॒र्म बिभा से भास्वर । 
2८ >< 2५ 

अन्धक 


एर हो पुनः दिज्लाश्रों का प्रकाश में कुसुमित । (बही, पृ० १६) 
पन्‍्तजी की उपरोक्त प्रार्थना पर बुह० उ० के ऋषि को प्रार्थना अप्ततो मा सदगमय' 
तमसो मा ज्योतिर्गमय', “मृत्योमाउमुतंगमथ”” का प्रभाव स्पप्टतः लक्षित है। 
लोक-मंगल आर मानवताबादी भावना--पन्तजी का समस्त परवर्त्ती काव्य 
लोक-कल्याण श्र मानवतावाद की भावना से समन्वित है। यों तो कवि आरम्भ से 
लोक-मंगलाककाक्षी रहा है, पर इधर के काव्य में अरविन्द की समम्वयवादी दष्टि से 
उनकी यह भावना और अधिक प्रौढ और पक्‍व हो गई है। श्री अरविन्द ने उपनिपदों 
के समस्वयवादी दृष्टिकोर को और अ्रधिक आगे बढ़ाते हुए एक व्यापक धरातल पर 
“भूत और अध्यात्म दोनों में एकत्व की स्थापना की थी । पंतजी ने इसी श्राधार पर 
'जीवल के सभी क्षेत्रों में इस समत्व-भाव को प्रतिष्ठित करने का प्रयत्न किया है। 
उन्होंने व्यक्ति और विश्व के बीच जिस समता की स्थापना की बात कही है वह 





बह० उ० १,४,२८। 


श्द४ड छायावाद और वेदिक-दर्शन 


बाह्य मान-दण्डों पर आधारित न होकर आन्तरिक मूल्यों पर स्वापित है। वे स्वयं 
कहते हैं--- 

पव्यक्ति विध्व में व्यापक समता 

हो जन के भीतर से स्थापित 

मानव के देवत्व से ग्रथित 

जन समाज जीवन हो निर्मित । (स्वर्णकिरण, पुृ० ६) 
पंतजी वत्तमान युग को राजनीतिक दृष्टि से जनतंत्र का युग मानते हैं और सांस्कृतिक 
दुष्टि से विश्व-समानता और लोक-मानवता का युग ।”* उन्होंने अन्यत्र कहा कि 
'मेरी दृष्टि में पृथ्वी पर ऐसी कोई सामाजिकता या सम्यता स्थापित नहीं की जा 
सकती, जो मात्र समदिक्‌ रहकर वर्गहीन हो सके । क्योंकि ऊध्वे संचरण ही वर्गहीन 
संचरण हो सकता है झौर वर्गहीनता का श्रर्थ केवल अन्तरैक्य पर प्रतिष्ठित समानता 
ही हो सकता है। झत: मानवता को वर्गहीन बनाने के लिए समतल प्रसारगामी के 
साथ ऊध्व॑ विकासगामी बनना ही पड़ेगा जो हमारे युग की एकान्त आवश्यकता 
है ।”* स्पष्ट है कि पंतजी सामाजिक एकता के लिए आ्आान्तरिक-आ्राध्यात्मिक एकता 
की अनिवार्यता का अनुभव करते हैं जो वेदिक-दर्शन के अनुसार सत्य ही है । उन्होंने" 
श्रपने समस्त परवर्ती काव्य में इसी स्वप्न को अ्रभिव्यक्ति दी है । 

'सानवीय रे ऐक्च जातिगत मन में करना स्थापित । 
मनः स्वर्ग फी किरणों से मानव मुख श्री करमंडित ॥।* (स्व० कि०, १९), 

कवि को इस अवस्था पर अत्यधिक खेद है कि--- 

“बहिब्चेतना जागृत जग में, अ्रंतर्मानव निद्वित, 

भौतिक वैभव औ' शझ्रात्मिक ऐश्वर्य नहीं संयोजित, 

वर्शन ऋ्रौ” विज्ञान विदव जीवन में महीं समन्वित ।” (वही-१९) 
वह भौतिक वैभव को झात्मिक ऐश्वर्य से समन्वित देखना चाहता का तभी मातव पुनः 
महिमान्वित हो सकेगा अन्यथा नहीं । उसका पूर्ण विश्वास है कि वही सत्य मानव- 
जीवन का ठीक-ठीक परिचालन कर सकता है, भूतवाद जिसका शरीर हो और गअध्यात्म- 


वाद जिसका हृदय--- 
वही सत्य कर सकता मानव जीवन का परिचालन, 


भूतवाद हो जिसका रज तन, प्राणिवाद जिसका मन। 


ओऔ' श्रध्यात्मवाद हो जिसका हृदय गंभीर चिरन्तर ।' 
(स्वर्ंधूलि, पृ० १०२) 


इसलिए आज समाज-कल्याण के लिए मानव-मत को अंतर्मुखी करने की अ्रत्यधिक 
आवश्यकता है-- 





१. देखिये, उत्तरा की भूमिका, पृ० ३ | 
२. वही, पृ० २२ । 
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“श्राज हमें मानव सन को करना शप्रात्सा के अभिमुख ।” (बहो) 
तभी यहाँ सच्ची मानवता स्थापित हो सकेगी, तभी हम सच्चे मानव कहला सकेंगे। 
कवि स्पष्ट कहता है--- 

“एक हम सानव हूँ 

भिन्न हम दानव हैं ।” (स्वरंघूलि, पृ० ९७) 
इस प्रकार पंतजी मानव-जगत में जिस एकत्व और समत्व की स्थापना की वात कहते 
हैं वह अरविन्द के माध्यम से श्रवतरित बैदिक-अद्व तवाद का ही व्याचहा रिक पक्ष है 
जो व्यक्ति और विश्व, अध्यात्म और भूत, जड़ और चेतन, ऊष्व॑ और सम ययथार्ष 
ओर आददों, भ्रन्तर और वहिर्‌ जीवन के सभी पक्षों में समन्वय का कामी है । कवि 
वैदिकता से इतना अ्रधिक प्रभावित है कि उसने वेद-मंत्रों का भावानुवाद तक प्रस्तुत 
किया है--वेद के निम्न मंत्र-- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरन्मः पिप्पल॑ स्वाहत्त्यनइ्नन्तन्योश्नभिचाकजीति ॥' (ऋ० १,१६४,२०) 

"का कवि द्वारा प्रस्तुत भावानुवाद देखिये-- 

'दो पक्षी हैँ : सहज सखा संयुक्त निरन्तर, 

दोनों ही बैठे प्रनादि से उसी वृक्ष पर । 

एक ले रहा पिप्पल फल का स्वाद प्रतिक्षरप, 

बिना श्रशन, दूसरा देखता अ्न्तर्लोचन । 

दो सुहृदों-से मत्य श्रमत्पे सरपोनिज होकर 

भोगेच्छा से ग्रसित भटकते नीचे ऊपर, 

सदा साथ रह, लोक लोक में करते विचरणण, 

जात मत्यं सब को, श्रज्ञात्त श्रमत्ये चिरन्तन ॥! 


! स्वणंकिरण, प॑ 
ऋइसी प्रकार वेद के इस मंत्र का-- ($ ई ० ६५) 


“चत्वारि श्यू गा: त्रयो अ्रस्थ पादा 

हूं क्षीर्ष सप्तहस्तासो शअ्रस्य 

त्रिधा बद्धो बधषभो रोरवीति 

महो देवो मरत्याँ श्रा विवेश ।! (ऋग्वेद ४,५८,३) 
आआवानुवाद देखिये--- 

“महादेव वह : सत्य : पुरुष श्रौ/ प्रकृति शीष हय, 

चतुःशश ग सच्चिदानन्द विज्ञान ज्योतिमय 

सप्त चेतना-लोक हस्त उसके निःशंसय, 

महादेव वह : सत्य : ज्योति का चुष वह निश्चय । 

सत रज तम से त्रिधा बद्ध, पद श्रन्न प्राण - मद, 

सत्य लोक में कर प्रवेश वह करता रेभरा 7! 


(स्वशंघूलि, पृ० २) 


३६६ छायावाद और वबंदिक-दशंन 


उन्होंने वेद के निम्न मंत्र--- 
“इन्त्रें सिन्च॑ बरुणमग्निमाहुदिव्य स सुपरणों गरुत्मान्‌ । 
एक सह्िप्रा बहुधा चदन्ति श्रग्निर्वेमंसातरिश्वानमाहु: ।' 
(ऋग्वेद १,१६४,४६) 


का भी भावानुवाद प्रस्तुत किया है--- 
“इन्द्र देव तुम, स्वयंस्‌ सत्प सर्वज्ञ दिव्य सन । 


>< >< >< 
तुम्हीं श्रग्नि हो, सप्तजिल्न, श्रति दिव्य तपस झा ति 
८ ्र ८ 
“दिव्य वरुण तुम, श्रकलुष, विस्तृत श्राभा सागर, 
भ््‌ भर >< 


तुम्हीं भिन्न हो, ज्योति प्रीति की शक्ति समन्वित, 


८ ८ 
तुम्हीं सूर्य, ग्रालोक चर्णं, ऋत चित के ईदवर, 
८ ८ 

तुम हो एक, स्वरूप तुम्हारे ही सब निश्चित, 

तुम विप्रों से बहुधा बहु नामों से कीतित ।' (स्वर्णधूलि, पृ० १३-१३ ) 
इसी प्रकार पंतजी ने अन्य वैदिक देवताओं अगिन, इन्द्र, वरुण, सोम आदि पर वेद में 
आई हुई उन-उन विशेषताओं की सापेक्षता में बड़ी ही भावमय कविताएँ लिखी हैं जो 
उनकी चैदिक-वाहझममय और वेदिक-दर्शन के प्रति विशिष्ट रुचि को प्रदर्शित करती हैं । 
वैदिक-साहिंत्य के प्रति उनकी यह रुचि आकस्मिक नहीं रह गयी है। प्रत्युत उनके 
मानस-जगत्‌ का एक विशिष्ट अंग वन गई है । पंतजी के नृतन-काब्य में उनके भावों 
का गम्भीर धरातल ही नहीं साधारण घरातल भी वेदिक भावों की अनुकूलता ग्रहण 
किए हुए है । 

पृंतजी की श्रेंतिम रचमाएँ--पंतजी की अंतिम रचनाओं में भी दर्शन श्रीर 
रहस्य की प्रवृत्ति निरन्तर श्रगाढ होती गईं है । श्री अरविन्द की व्याख्यात्रों का 
प्रभाव अब और भी गहरा हो गया है । दिव्य चेतना के अ्रवरोहण और भीतिक 
चेतना के ऊध्वे संचरण का रहस्यपरक वर्णन पिछली रचनाओं की अपेक्षा उत्त रा, 
अतिमा और वाणी में काव्य का प्रमुख विपय है । पर साथ ही ब्रह्म और जीवात्मा- 
सम्बन्धी चिन्तन भी मिलता है । अ्रभिव्यक्ति की शैली में थोड़ा परिवर्तन भी हुआ है। 
कवि श्रव प्रतीकों की भाषा में अपनी वात कहने लगा है-- 
ब्रह्म-तत्व--त्रह्म की चर्चा करते हुए कवि कहता है--- 

पतुम श्रायें गए, जगत्‌ का छल 

तुम हो तुम होगे, सत्य श्रटल 

सीता हो भरे घरा भ्चल 

तुम परे झ्रचिर चिर से-सुन्दर ।' (उत्तरा-१४० ) 
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३२६७- 


परम-तत्व के आतने-जाने में ब्रह्म का चेतन विकास स्पप्ट है कि जगत्‌ की प्रबंचना ग्रथवा 
अम भी ईश्वर ही है। वह सनातन सत्य है जिसकी अभिव्यक्ति से घरती में संस्कृति 
का 'ह्ास श्रौर विकास होता रहता है । वह तत्व चिर और अचिर दोनों से परे है । यह 
ब्रह्म की निविशेषता और अनिवेचनीयता है जो उसका उच्चतम स्वरूप है । वह सुन्दर 
है । इस प्रकार यहाँ सच्चिदानन्द की स्थापना के साथ-साथ उसकी अ्रनिर्व॑ंचनीयता भी 
स्वीकार की गई है । उपनिषदों मे भी और श्री श्ररविन्द ने भी ब्रह्म को इन दोनों 
रूपों में स्वीकार किया है। उसका उच्चतम भावात्मक रूप जहाँ तक मानव-वुद्धि 
पहुँच सकती है, वह सच्चिदानन्द है, मानव दे क्षेत्र से परे भी उसका रूप है, श्रत: 
वह अनिर्वचनीय है। अन्यत्र कवि घरती और न्वर्म दोनों को ईश्वर के हो अंश 
बताता है-- 

दोनों तुम में पूर्ण हुए श्रव 

बन मन काया, 

बाहर भीतर ऊपर नीचे 

पात्र तुम्हीं श्रभिनय में ।/ (उत्तरा, पृ० १२८) 
यहाँ कवि धरती श्र स्वर्ग, वर्तमान श्रौर भविष्य दोनों को ही ईश्वर की श्रभिव्यक्ति 
मानता है और वह उसे सवंत्र व्यापक देखता है। यह 'स्व खल्विदं ब्रह्म' श्रथवा 
'एकमैयादितीयम्‌' अथवा “पुरुष एवेदं सर्व” की ही प्रतिध्वनि है । भ्रन्यत्न कवि न्नह्म 
झौर जगत्‌ का वर्णान करते हुए कहता है--- 

(पूर्ण तत्व बह पुर्ण तत्व यह 

पूर्ण उसी से व्याप्त चराचर ।” (चाणी, पृ० ९४) 
इस अवतरण में और उपनिपदों के निम्न मन्त्र में-- 

धपूर्णसदः पूर्णसिदं पूर्णात्‌ पूएंंमुदच्य ते ; 

पूर्णस्य पूर्णभादाय पुरणमेवावद्धिष्यते ॥/ 
भाव और शैली दोनों ही दृष्टियों से पर्याप्त साम्य है | वह ब्रह्म भी पूर्ण है उससे - 
व्याप्त यह जगत्‌ भी पूर्ण है, पूर्ण का पूर्ण लेकर भी पूर्णा ही अवशिष्ट रह गया | 
यही भाव अ्तिमा की एक अन्य रचना में भी व्यक्त हुआ है। (पृ० ६५) 'कला और 
बूढ़ा चाँद' में भी ब्रह्म का स्वरूप वर्शोन करते हुए कवि कहता है कि उसे कलुष स्पश' - 
नहीं करता, वह शब्द और द्वन्द् के वन्धन से भी परे है। सृष्टि के सूर्य, चन्द्रमा 
आदि सभी उपमान अपूर्ण हैं, वह नाम-हूप से परे, अन्तःस्थित और मूल्यों का भी 
मूल्य हैं। (प० १५०-५१) वह स्वयं साधक के हृदय में विद्यमान है । (अतिमा-४६ )- 

जीवात्मा--जीवात्मा के उपनिषद्‌-सम्मत स्वरूप की चर्चा यहाँ भी वर्तमान 

है, पर किचित्‌ विशिष्टता लिए हुए। कवि यहाँ देही के साथ देह के अ्रस्तित्व को- 








१. वुह० उ० ५, १, १। 


रै९६ छायावाद और वेदिक-द्न 


उन्होंने वेद के निम्न संत्र-- 
“इन्द्र सिन्न॑ वदस्ससग्निमाहुदिव्य स सुपर्णों गरत्मान्‌ । 
एक सह्ठिप्रा बहुधा बदन्ति श्रग्निर्वेमंमातरिश्वानमाहुः ।' 
(ऋग्वेद १,१६४,४६) 


का भी भावानुवाद प्रस्तुत किया है--- 
इन्द्र देव तुम, स्वयंभू सत्य सर्वज्ञ दिव्य मन । 


है >< 
तुम्हीं श्रग्नि हो, सप्तजिह्न, श्रति दिव्य त्पस दू ति 
>< ्र 2 
“दिव्य वरुण तुम, अकलुष, विस्तृत आभा सागर, 
८ ८ 


तुम्हीं भिन्न हो, ज्योति प्रीति की शक्ति समन्वित, 


तुम्हीं सुर्यें, आलोक चर, ऋत चित के ईइवर, 
2८ 


तुम हो एक, स्वरूप तुम्हारे ही सब निश्चित, 
तुम विप्रों से बहुधा बहु नामों से कीतित ।' (स्वर्णघूलि, पृ० १२-१३ )' 
इसी प्रकार पंतजी ने झन्य बैदिक देवताओं अग्नि, इन्द्र, वरुण, सोम आदि पर वेद में 
आई हुई उन-उन विशेषताओं की सापेक्षता में बड़ी ही भावमय कविताएँ लिखी हैं जो 
उनकी वैदिक-वाझुमय और वेदिक-दर्शान के प्रति विशिष्ट रुचि को प्रदर्शित करती हैं। 
वैदिक-साहित्य के प्रति उनकी यह रुचि आकस्मिक नहीं रह गयी है। प्रत्युत उनके 
साचस-जगत्‌ का एक विशिष्ट अ्रंग बन गई है । पंतजी के नूतन-काव्य में उतके भावों 
का गम्भीर धरातल ही नही साधारण धरातल भी वैदिक भावों की अनुकूलता ग्रहण 
किए हुए है। 

* पंत्तजी की अंतिम रचनाएँ--पंतजी की झ्ंतिम रचनाओं में भी दर्शन और 
रहस्य की प्रवृत्ति निरन्तर प्रगाढ होती गई है। श्री अरविन्द की व्याख्याओं का 
प्रभाव अब और भी गहरा. हो गया है। दिव्य चेतना के झवरोहण और भौतिक 
चेतना के ऊध्वे संचरणा का रहस्यपरक वर्रन पिछली रचनाश्रों की अपेक्षा उत्त रा, 
अतिमा झौर वारसी में काव्य का प्रमुख विपय है । पर साथ ही ब्रह्म और जीवात्मा- 
सम्बन्धी चिन्तन भी मिलता है । अभिव्यक्ति की शैली में थोड़ा परिवर्तन भी हुआा है । 
कवि अ्रव प्रतीकों की भाषा में अपनी वात कहने लगा है--- 

बरह्म-तत्व--ब्रह्म की चर्चा करते हुए कवि कहता है-- 
'छुम श्राये गए, जगत्‌ का छल 
ठुम हो तुम होगे, सत्य श्रटल 
रीता हो भरे धरा श्रचल 
तुम परे अचिर घिर से-सुन्दर ।” (उत्तरा-१४० ) 


है. 


पंतजी के काव्य पर बैंदिक दर्शन का प्रभाव ३६७ - 
परम-तत्व के आमने-जाने में ब्रह्म का चेतन विकास स्पष्ट है कि जगत्‌ की प्रवंचना प्रथवा 
अम भी ईश्वर ही है। वह सनातन सत्य है जिमकी अभिव्यक्ति से धरती में संस्कृति 
का कास और विकास होता रहता है । वह तत्व चिर और अ्चिर दोनों से परे है । यह्‌ 
ब्रह्म की निविश्वेषता और अनिर्वेचनीयता है जो उसका उच्चतम स्वरूप है । वह सुन्दर 
है । इस प्रकार यहाँ सब्चिदानन्द की स्थायना के साथ-साथ उसकी ग्रननिवंचनीयता भी 
स्वीकार की गई है । उपनियदों में भी ओर श्री अरविन्द ने भी ब्रह्म को इन दोनों 
रूपों में स्वीकार किया है। उसका उच्चतम भावात्मक रूप जहाँ तक मानब-चुद्धि 
पहुँच सकती है, वह सच्चिदानन्द है, मानव के छेत्र से परे भी उसका रूप है, अतः 
वह अनिरवेचनीय है । अन्यत्र कवि धरती और स्वर्ग दौनों को ईश्वर के ही श्रश 
बताता है--- 
दोनों तुम में पूर्ण हुए श्रव 
बन मन काया, 
बाहर भीतर ऊपर नीचे 
पात्र तुम्हीं अभिनय में ।! (उत्तरा, पृ० १२८) 
यहाँ कवि धरती और स्वर्ग, वर्तमान और भविष्य दोनों को ही ईश्वर की अ्रभिव्यक्ति 
मानता है और वह उसे सर्वेत्र व्यापक देखता है। यह 'सर्व खल्विदं ब्रह्म' अथवा 
“एकमेवाहितीयम्‌' अथवा “पुरुष एवेदं सर्व! की ही प्रतिध्वनि है । भ्रन्यत्र कवि ब्रह्म 
और जगत्‌ का वर्शांन करते हुए कहता है--- 
'पूर्ण तत्व वह पूर्ण तत्व यह 
पूर्ण उसी से व्याप्त चराचर । (वाणी, पृ० ९४) 
इस अवतरण में और उपनिपदों के तिम्न मन्त्र में--- 
'पूर्णमदः पूर्णमिदं पुर्णात्‌ पुर्णेमुदच्यते । 
पूर्णस्य पुर्णेभादाय पूर्णमेवावशिष्यते ।॥॥ 
भाव और शैली दोनों ही दृष्टियों से पर्याप्त साम्य है । वह ब्रह्म भी पूर्ण है उससे - 
व्याप्त यह जगत भी पूर्ण है, पूर्ण का पूर्रों लेकर भी पूर्णो ही श्रवशिष्ट रह गया। 
यही भाव भ्रतिमा की एक अन्य रचना में भी व्यक्त हुआ है। (१० ६५) 'कला और 
बूढ़ा चाँद! में भी ब्रह्म का स्वरूप वर्णान करते हुए कवि कहता है कि उसे कलुप स्पर्श 
नहीं करता, वह शब्द और इन्द्र के वन्चन से भी परे है। सृष्टि के सूर्य, चन्द्रमा 
झ्रादि सभी उपमान अपूर्ण हैं, वह नाम-रूप से परे, अन्तःस्थित और मूल्यों का भी 
मूल्य है। (पृ० १५०-५१) वह स्वयं साधक के हृदय में विद्यमान है। (भ्रतिमा-४६ ) 
जीवात्मा--जीवात्मा के उपनिपद्‌-सम्मत स्वरूप की चर्चा यहाँ भी वर्तमान 
है, पर किचित्‌ विशिष्टता लिए हुए। कवि यहाँ देही के साथ देह के अ्रस्तित्व को - 





१. यूह्‌ ० उ० ५ ह। १ | १ ! 


हू कि 
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स्वीकार कर दोनों के समन्वय से जीवन को शोभन बनाने का उल्लेख करता है | कवि 
का कथन है--- 
“सिद्चय रे श्रात्मा अ्रक्षय धन, 
वह अनन्त फे पावक का करए 
जड़ चेतन की धूप छाँह से 
जोवन शोभा का मुख गुंठित । 
आत्मा मुक्त, भोग प्रिय तन सन, 
पूर्ण बनो हे, प्रीति युक्त बन, 
श्रात्मा कर इन्द्रिय मन को 
इन्द्रिय सन कर श्रात्मा को अपित ।? . (वाणी, पृ० १२) 
*'सुदीप्तात्पावकाहिस्फुलिंग” (मु० २,१,१) के अनुसार आत्मा को अनन्त के पावक 
' का कण और मुक्त स्वरूप वाला कहना तो स्पष्ट ही औपनिषदिक है, पर श्रात्मा 
और देह के समन्वय का दृष्टिकोण श्री भ्ररविन्द की उपनिषदों की व्याख्याश्रों से 
प्रभावित होकर आया है ।१ अन्यत्र भी कवि मानव-चैतन्य-शिखा को ब्रह्म का भास्वर 
“नवनीत कहकर उसकी चिन्मयता का प्रतिपादन करता है । (वारसी, पृष्ठ ६४) 
श्रह्ेंत भावना--कवि की अद्वैत की अनुभूति यहाँ भी निरन्तर बची हुई है। 
- कवि बड़ी सशक्त शैली में झात्मा-परमात्मा के अद्वत का वरणंन करते हुए कहता है 
“कि--वह ' 'परमात्म-तत्व” इतिहास, दर्शन श्रौर विज्ञान इन सबसे परे है और यह 
'आ्रात्म-तत्व” भी शरीर, इन्द्रिय, मन आदि से परे है, ये परमात्म और आात्म-तत्व 
काल-शुन्य हैं श्रौर यह आत्म-तत्व ही परमात्म-तत्व है ।/* कवि ने इस स्थल पर 
“ उपनिषदों के 'तत्वमसि” महावाक्य को ही काव्यात्मक अभिव्यक्ति सा की है । 
यही तथ्य एक अन्य रचना में इस प्रकार व्यक्त किया है कि---ैं अनेकों में एक 
-और एक में अनेक हूँ, मैंने जब अपने को ध्यान से देखा, उलटा-पलठा और परखा 
रे तुर्म्ह टी कले | १3 
मर जा के प्रतिविम्बवाद के अनुरूप अभिव्यक्ति करते हुए” कवि ने एक स्थल 
“पर कहा है कि---'सुर्यं, चन्द्रमा और मन प्रकाश के रूप-टुकड़े हैं, इल प्रकाश-रूप 
“दर्पण के टुकड़ों में एक ही छवि है, अपनी छवि । र्‌ न 
रहस्प-भावना--पन्तजी की अन्तिम रचनाश्रों में जिज्ञासा और उत्कण्ठा को हे 
“ न्यूनातिन्यून होती चली गई है और उसके स्थान पर, रहस्‌ स्पर्श की अनुभूति, भ हे 





देखिये, इसी अ्रब्याय का पृष्ठ ४०४-५ । 
कला और बूढ़ा चाँद, पृष्ठ १०६ । 

बही, पृष्ठ १६५४-६६ | 

इसी प्रवन्ध का परू० ऊछ०-८छ2? । 

कला और बूढ़ा चाँद, पृष्ठ १३७ ॥ 


दंड थे (0 एप 2७ 


पंतजी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३६६ 
चेतना के निचले स्तरों पर ऊब्व चेतन-स्तरों से करने वाले प्रकाश और आनन्द की 
बाराश्रीं से उत्पन्न मस्ती और चेतना के दिव्यीकरण के वर्णान अधिक हैं। बस्तुतः 
यह साधक के अपने साध्य के निकट तक पहुँच जाने की स्थिति है जहाँ केवल आनन्द 
और प्रकाश ही रह जाता है । 
कवि एक स्थल पर जिज्ञासा की भावना से प्रेरित हुआ प्रश्न करता है कि-- 

"कौन भेजता सौन निमसन्‍त्रण 

मुझे निभृत देने हृदयासन, 

स्वप्नों के पट में लपेट उर, 

तन मन करता शीतल । (उत्तरा, पृ० १००) 


कचि उस शक्ति को जानने का इच्छुक है जो मौन-निमंत्रण भेज कर उस के तन-मन 
को शीतल कर देती है । 


श्रवरीहुण --चेतना के ऊष्त झांगों (विज्ञाममघकोश) से अबतरित प्रकाश 

द्वारा कबि का मत एक अद्भुत आनन्दमय कम्पन, उद्देलन एवं स्पन्दन का श्रनुभव 
करता है जिसकी अभिव्यक्ति निम्न पंक्तियों मे द्रष्टव्य है-- 

“मैं देख रहा हूं,-- 

वह ज्योति-मेघ अरब 

उत्तरा हृदय शिखर पर 

भ्राणों में स्वश्शिक 

इन्द्र धनुष प्रभ 

स्वप्नों का पावक भर ॥!' (उत्तरा, पु० ३६) 


पन्‍्तजी का यह वर्णन तैत्तिरीयोपनिषद्‌ की पंचकोशों की श्री अ्ररविन्द की व्याख्या 
से प्रभावित होकर आया है । पीछे श्ररविन्द-दर्शन के प्रसंग में यह दिखा आए है 
कि श्री अरविन्द का 'ऊध्वें चेतन” उपनिपदों का 'विज्ञानमय! कोश है। जब जीवात्मा 
साधना द्वारा इस स्तर तक अपनी चेतना को उन्नत बना लेता है तो उसे अश्वुतपूर्व- 
अनुभूतियाँ होने लगती हैं । वह अपनी भौतिक-सत्ता में उपरले स्तरों से दिव्य प्रकाश 
को उतरते हुए अनुभव करता है। श्री अरविन्द के शाब्दों भें इस स्थिति को 
अवरोहरण (इस्वोल्यूशन) कहते हैं। कवि अनुभव करता है कि एक ज्योति-मेघ 
उसके हृदय-शिखर पर उतर प्राणों को स्वर्शिम आभा से ओत-प्रोत किए दे रहा है। 
यह वर्णन निश्चय ही अरविन्द के अवरोहरा (इन्वोल्यूशन) 


हे हम से प्रभावित है । इसी 
अकार कवि ने वाणी में--'जीवन के स्तर पर जड़ भू पर उतर रहा चैतः 


न्य ग्रना- 
शृत ! कह कर वही बात कही है। इसी प्रकार पन्तजी ने चेतना के आरोहरण- 
सम्बन्धी कई स्पष्ट चित्र भी इन रचनाओं में दिए हैं । एक चित्र में कवि कहता है--. 
"यह श्रतिमा--- 
तन से जा बाहर 


जग जीवन की रज लिपटा कर 
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उपचेतन की कर्दम में धंस 

घायल खोहों में घुस हँस-हँस 

अन्धकार को छेड़ जगाती । 

यह अतिना 

सन से उठ ऊपर 

पंख खोल शोभा क्षित्तिजों पर 

स्वर्ण नील भ्रारोहों को तर 

गंध शुक्र रज साँसों में भर, 

गीतों के निःस्वर झरनों में, 

स्वप्न द्रवित सुरघनु बर्ों में 

श्रन्तर शिखरों को महलाती ।”” (प्र 
अतिमा वह प्रकाश-किररा है जो अन्धकार को छेड़ती है, 
को विकसित करती है, अतः कवि अतिमा को चेतना की ज्यात के रूप सम भ्रहण 
'करता है। चेतना की किरण जड़, अन्घकार और अवचेतन के निचले समुद्र से चल- 
कर मन के अचेतन स्तरों से ऊपर उठकर, शोभा के क्षितिजों और स्वर्ण नील 
आरोहों को भी पार कर ऊध्व स्तरों की ओर विकसित होने जा रही है। 

चेतना के अवरोहरा-आरोहणा का उपरोक्त वर्णान ऋग्वेद के चतुर्थ मण्डल के 
ऋषि वामदेव के उस वर्शान से प्रभावित है जहाँ वह नीचे उठकर ऊपर जाती हुई 
और ऊपर की ओर से नीचे आती हुई आनन्द की लहर का वर्णान करता है जो मन 
को, भौतिक-सत्ता' को अपने पावित्य से पवित्र कर देती है ।* 
कवि ने चेतना के ऊध्वे-सोपानों पर झारोहर से उत्पन्न आनन्दमयी स्थिति 

का भी वर्णोत्र किया हैं। इस वर्णान के अन्तर्गत कवि रहस्यमय अनुभवों के क्षणों 
को गीतों में बाँधता है । अ्रन्त:प्रकाश के उदित होने पर चेतना के रूपान्तरण 


का वर्णन द्र॒ष्टव्य है-- 
“(सिमट गई जीवन तम छाया 
जाग गया मन, सोई, काया 
उत्तर प्रकाद सुम्हार आया 
मोह भार से मुक्त हृदय में 
लगा हर्ष चव कंपने ३7 (उत्तरा, पृ० १२६) 








१. समुद्रादूर्मिमंघुमां उदारदुपांशुना सममृतत्वमानद्‌ । ऋग्वेद ४,४५८, १ । 
सम्धवस्रवन्ति सरितो न घेना अन्तहं दा मनसा पुयमानाः । ऋ० ४,५८,६ । 
धामन्ते विश्वं भुवनमधिश्रितमन्त: समुद्रे हृच्चन्तरायुपि । 
अपामनीके समिथे य ग्राभ्रतस्तमश्याम मघुमन्तं त ऊमिम्‌ । ऋ० ४,५८,११। 
देखिये, श्लवी अरविन्द : वेद रहस्य-भाग-१, अध्याय ११ “समुद्रों और नदियों के 
रूपक' के श्रन्तर्गत इन मन्‍्त्रों की व्याख्या तया इस अध्याय का पृष्ठ ४०२-३ | 


पतजी के काव्य पर वंदिक दर्शन का प्रभाव ३७१ 


झौर तव सभी विभेद विस्मृत हो गए, 'स्त्र” पर का अन्तर जाता रहा, भ्रन्तरमन में 
स्वर्िम नूपुर-ध्वनि बज उठी । (अतिमा, पृ० ७५) मन के भीतर नवीन स्वरिम 
क्षितिजों के वातायन खुल गए, प्रकाश की निर्मल घाराएँ करने लगीं, जग के त्तम के 
साथ “मैं” का अ्रम भी लय हो गया, मन निर्भय होकर उन अवाक आरोहों पर उड़ने 
लगा जहाँ शुभ्रपच्चिदानन्द के अतन्द्रित शिखर थे, सम्पूर्ण चेतना उस अपनी अ्रग्मीम 
शाएवत शोभा में निमग्न हो गई जो मानव-मन की अन्तिम गति है, आत्मा की परि- 
खणति है ।" इस प्रंकार यहाँ कवि उस दिव्य स्पर्ण का वर्णन प्रस्तुत करता है जिसके 
प्रभाव से पंकिल मति भी निर्मल हो उठती है, और शेप रह जाता है केबल “मैं! 
आत्मतत्व ।' 
इस स्थल पर कवि जिस स्थिति का वर्णन कर रहा है बह उपनिपदों की 
प्रद्देतावस्था की स्थिति है, मानव की चेदना का उच्चतम शिखर आानन्दमंव कोश है, 
जहाँ शाश्वत शोभा विलसित होती है, जो मानव-मन का चरम गन्तव्य है, यह वह 
स्पर्शमरि है जिसके छूने मात्र से ही चेतना का पअ्रयस्‌ स्वर्ण में परिणत हो जाता है, 
जहाँ सांसारिक श्रविद्या के अ्रस्तित्व-लोप के साथ-साथ 'आत्म'--'पर! का भ्रम भी 
विलीन हो जाता है, जहाँ केवल मात्र रह जाता है आत्मभाव', 'प्रानन्द ही आनन्द 
जीव की मुक्तावस्था। 
सिहावलोकन--पंतजी की काव्य-साधना का आयाम १६१८ से १६५८ तक 

लगभग ४० वर्ष तक विस्तुत है। वे बीसवीं शती के पूर्वाद्ध को पूर्णार्पेण ग्राबृतत 
किए हुए है। प्रारम्भ में वे अपनी प्रथम कृति 'वीग्या' लेकर काव्य-क्षेत्र में अवतरित 
हुए थे और सन्‌ १६५६ में उनकी ग्राधुनिकतम कृति 'कला और बूढ़ा चाँद' प्रकाश में 
आई । वीणा” (१६१८) से लेकर “कला और बूढ़ा चाँद' तक उनके काव्य के विपय 
और अभिव्यक्ति की शैली में क्रमक विकास के दर्शन होते हैं। पंतजी के आलोचकों 
ने इस आधार पर उनके काव्य को तीन भागों में विभाजित करके देखने का प्रयत्न 
किया। वीणा से युगांत तक “छाया काव्य, 'युगवाणी” और 'ग्राम्या' को प्रगति 
काव्य और “युगान्तर” तथा 'स्वर्शंकिरण' (१६४७) से लेकर इधर तक के सम्पूर्ण 
काव्य को स्वर्ण-काव्य के अन्तर्गत रखकर अध्ययन किया । 'कला और बूढ़ा चाँद” 
नामक उनकी इधर की रचना को कतिपय आलोचकों ने प्रयोगवादी काव्य के श्रन्तर्गत 
रखने का प्रयत्न किया है । उपरली दृष्टि से पंतजी की क्ृतियों का उपरोक्त विभा- 
जन मंले ही ठीक प्रतीत हो, पर आच्तरिक दृष्टि से उनका सम्पूर्ण काव्य आध्यात्मिक 
काव्य है, दार्शनिक और रहस्थपरक है | पर उनकी यह आध्यात्मिकता किसी मतवाद 
के कठोर कठपरे में वन्द साम्प्रदायिक आध्यात्मिकता से मेल नहीं खाती--वह औषप- 
निपदिक और वैदिक ऋषियों द्वारा अनुभूत व्यापक सत्यों पर आ्राधारित है। जिसका 
व्याख्यान आधुनिक युग में स्वामी रामकृष्णा, उनके शिष्य विवेकानन्द और योगी 


१. अतिमा, पृ० २० | 


७२ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


अरविन्द ने व्यावहारिक घरातल पर किया था । वीणा!” में ही पंतजी की रहस्य-भावना 
'काव्य-पटल पर उभर कर आई। '“पल्लव'” में तो वह लगभग दार्श निक हो चला है 
'गुँजन' और /ज्योत्स्ता' तक आते-आ्राते उनके दर्शन का सामाजिक भावना से भी परिणय 
हो गया । इस प्रकार उनकी श्राध्यात्मिकता समाज-निरपेक्ष न होकर समाज-सापेक्ष होती 
चली गई । 'युगवाणी' झौर *ग्राम्या' में उनका दर्शन समाज के व्यावह्म रिक धरातल पर 
आकर विचरण करने लगा। माकक्‍्से और गाँधी दोनों के समन्वित दृष्टिकोश को 
समाज के लिए उपयोगी जानकर काव्यात्मक अभिव्यक्ति दी | अध्यात्म का अश्रंचल 
कवि के हाथ से यहाँ भी नहीं छूटा है। पर युगान्तर और उसके बाद के काव्य में 
कवि फिर अपने ऊरध्व॑ मानों की ओर लौट पड़ा । श्री श्ररविन्द की वैदिक व्यास्याग्रों 
के साध्यम से उसने व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन के प्रति अपने दृष्टिकोण को 
प्रौर भी अ्रधिक स्वस्थ, संतुलित, व्यापक और पूरा बनाया। उन्हें कोरी आध्यात्मिकता 
कभी अ्रभीष्ट नहीं रही और न कोरी मौलिकता ही । वे धरती पर से उठकर किसी 
स्वर्ग-खण्ड में जाने की अपेक्षा धरती पर ही स्वर्ग की स्थापना करने के पक्षपाती 
थे। आध्यात्मिकता के निमित्त घरती के जीवन की उपेक्षा और तिरस्कार उन्हें भ्र्धे- 
सत्य प्रतीत होता था | उन्होंने स्वयं कहा है--- 
“जड़ से चेतन, जीवन से मन, 
जग से ईइवर को विमुकत कर 
जिस चितक ने भी युग दशेन 
दिया भ्रांति वश जन सन दुस्त र,-- 
किया श्रमंगल उसने भू का 
अरे सत्य का कर प्रतिपादन, 
जड़ चेतन, जीवन मन श्रात्मा 
एक, अ्रखण्ड श्रभेद्य संचररणा ।” (बारी, पृ० १२५) 
जगत के मिथ्यात्व का प्रतिपादन करने वाले शंकर का 'मायावाद' उन्हें कभी नहीं रुचा 
“शंकर भो (भ्रच्छन्न बौद्ध से) 
कर अ्रवाच्य माया का घोषरा 
ब्रह्म सत्य के श्रर्ध सत्य में 
उलझा गए विमुख कर जन-मन ॥ (वही, पृ० १२२) 
स्पष्ट है, पंतजी ब्रह्म-सत्य और भूत-सत्य दोनों का स्वीकार करते हैं। वे लौकिक 
अम्युदय और पारलौकिक निःश्वेयस दोनों का समर्थन करते हैं। श्रपने समस्त काव्य 
में उन्होंने इन दोनों पक्षों के समस्वय का सत्य उपस्थित किया है । उनका काव्य 
जीवन के सम्पूर्णा सत्य को अ्रभिव्पक्ति देता है । उनकी समन्वय की भावना तुलसी 
के समन्वित दृष्टिकोश से भी अधिक विराट है ॥ इस प्रकार पंतजी एक साथ प्रकृति 
के उपासक, दार्शनिक, रहस्यवादी, सौन्दर्य-द्रष्टा और स्रष्टा, तथा मानवतावा्ई, 
सभी रूपों को लिए हुए हैं । उन्होंने अपने काव्य की विराट पृष्ठ-भ्ूमि पर दर्शन के 
अतिरिक्त लोक-मंगल की जिस उदात्त भावना का ग्रुम्फन किया है वह वस्तुत: स्तुत्य 


और प्रशंसनीय है । 


अष्टस श्रध्याय 


महादेवी के काव्य पर वबंदिक दर्शन 
का प्रभाव 


महादेवी और उनका वेदिक साहित्य से सम्पर्क 

'सखि मैं हूँ श्रमर सुहाग भरी ! प्रिय के अनन्त अनुराग भरी।' कहकर 
किसी अज्ञात्त, अव्यक्त प्रियत्तम के प्रति अनन्त अनुराग प्रकट करने वाली अमर सुहा- 
मिनी महादेवी, श्राधुनिक कविता-कानन की ऐसी कोकिला हैं जिनके मुदुल-फोमल 
कण्ठ से शत-शत मधुर गीत फूटकर निकले हैं, जिनकी अश्वुत-पुर्व मधुरिमा से हिन्दी- 
काव्य का समस्त उपवन मंकृत हो उठा । महादेवी के गीतों में एक ऐसी कसक ओर 
टीस है, एक ऐसी बेदना और पीड़ा है, जो सीधे सहृदय के हृदय को छुकर वेदनामय 
बना देती है, उसके मर्म को मोम-सा पिघला कर रससिक्त कर देती है। उनके गीतों 
में वेदना की इतनी अ्रधिक तीज्नता है कि श्रालोचक-वून्द उन्हें आधुनिक काव्य की 
मीरा तक कहने में संकोच नहीं करते। और सचमुच उनके गीतों में वह चुभन 
विद्यमान है जो उन्हें मीरा के समकक्ष अवश्य विदा देती है । मीरा का जीवन जिस 
प्रकार पोडशकला सम्पन्त भगवानू कृष्ण के प्रति चिर-समपित था और जिसके प्रेम 
में वे इतनी दीवानी हो गई थीं कि उनके दर्दे की संभवत: ही कोई कल्पना कर सकता 
हो, उसी प्रकार महादेवी का समस्त जीवन भी एकमात्र असीम, अव्यक्त ब्रह्म-रूप 
प्रियतम के प्रति चिर-निवेदित है । उनका ब्रह्म कोई सगुण-साकार लोकिक प्राणी 
नहीं हैं, वह एक तथा अव्यक्त और अखण्ड है, चिर अक्षय है इसो लिए उनका स्वयं को 
झमर सुहागभरी कहना भी साथेक प्रतीत होता है । ग्रत: ब्रह्म के प्रति निवेदित उनके 
प्रणय-गीतों में रहस्य-भावना सहज ही समाविष्ट हो गई । इस दृष्टि से उनकी अनु- 
भूति भी लौकिक न होकर अलौकिक ही है, पर लौकिक प्रतोकों के माध्यम से व्यक्त 
हुईं है। इस कारण से उनके कत्तिपय आ्रालोचकों क्रो उनके गीतों में वासना की ग्रंध 
आई है और उनकी वेदना में मानसिक दमन और अतृत्ति के दर्शन किए हैं । महादेवी 
के सम्बन्ध में दी गई इस प्रकार की सम्मतियाँ उनके मानसिक जगत्‌ का तथा उनकेः 
सम्पूर्ण व्यक्तित्व का ठीक-ठोक मूल्यांकन नहीं करतीं । है 





१, सांध्य-गीत, पूृ० ८५४५। 


३७४ छायावाद और वौदिक-दर्शन 


वह महादेवी जो बाल्यावस्था की दहलीज पार करते ही भिक्षुणी बनने की 
श्रारांक्षा प्रकट करे.! जिसका वैयाहिक-जीवन के प्रति तीन्न वैराग्यभाव जागृत हो जाए 
भर जो अपनी प्रात्मा की सम्पूर्ण शक्ति से उस विराद्‌ के श्रति पूर्ण आ्त्मसमर्पण 
हक दे जो सर्देव ही अ्खण्ड और एक है, उसका 'हृदय किसी लौकिक प्रणयी के लिए 
मचले”* यह कहना कुछ उचित प्रतीत नही होता । महादेवी ने इस सम्बन्ध में श्रपनी 
स्थिति को स्पष्ट करते हुए स्वयं कहा है--“वैवाहिक-जीवन के प्रति विरक्ति की 
भावना के साथ-साथ उस विराद्‌ के प्रति आत्म-समपेण हो चुका था**'आात्मसमर्परा 
पूर्ण ही था उसमें किसी व्यक्ति के लिए जगह रह ही चहीं गई थी" “शारीरिक वासना 
जैसी चीज का तो मैने अ्रनुभव ही नहीं किया और गृहस्थ बनने की इच्छा ही नहीं 
थी-* “मानसिक स्तर पर मेरे आत्म-निवेदन में साथ देने वाला वह विराट व्यक्तित्व 
है ही । उसके जैसा संसार में छोड़ तीन हाथ का व्यक्ति श्र कौन मिल सकता था ? 
संसार में किसी को भी वात्सल्य के अतिरिक्त और कुछ नही दे सकी ।”* उन्होंने बड़े 
स्पष्ट शब्दों में श्रपते सम्बन्ध में व्यक्त की गई अनेक अ्रान्दियों का निराकरण करते 
हुए आगे कहा है--“पाठक अपने मन में इस मान्यता को लेकर चलता है कि इस युग 
में कोई भी ऐसी स्त्री नहीं हो सकती जिसमें वासना और विलास की भावना न ही। 
वस वह यही निर्णय कर लेता है कि किसी व्यक्ति के सम्बन्ध में यह निराश हुई है। 
पर बात ऐसी नहीं, किसी व्यक्ति के भ्रति यह मन भुंका ही नहीं, नहीं तो कोई वात 
थोड़े ही थी ।* “यदि किसी से ऐसे सम्बन्ध की भावना जगी होती तो मैं उसे अपना 
साथी बना ही लेती। समय से या किसी से डरने की बात नहीं थी । मेरे सम्बन्ध 
जिससे जैसे हो गए फिर उनमें परिवर्तंत नहीं होता । डाबठर से तो मेरे सब प्रकार के 
सम्बन्धों की अनुमति वेद मन्त्रों ने, माता-पिता ने, समाज मे, कानून ने दे दी थी, पर 
वे भी इस शरीर की छाया तक स्पर्श न कर पाते । दूसरे की वात ही क्या (४ 
महादेवी जी के उपरोक्त कथन से सुस्पष्ट है कि उनके मन में न॒ तो पति के प्रति 
वासनाजन्य आ्रासक्ति थी, न किसी अन्य लौकिक व्यक्ति के प्रति मोहजन्य श्राकपंण । 
अत: जहाँ भोग की इच्छा नहीं वहाँ दमन का प्रश्न कैसा ? जहाँ तृप्ति की लालसा 
ही नहीं वहाँ अतृप्ति के उद्देग का काम क्या ? जब मानस में लौकिक धासनाओओं के 
प्रति उपरामता का, वैराग्य का दुढ भाव विद्यमान हो तथा मन जब किसी श्रव्यक्त 
असीम ब्रह्म के लिए चिर-सम्वित हो वहां मानसिक कुण्ठा के लिए स्थान कहाँ ? 
हमारी दृष्टि में तो उनकी विरह-वेदता और उनका आत्म-निवेदन मानसिक कुण्ठा- 
जन्य न होकर उनके जन्मजात विरुक्ति के संस्कारों से एवं दार्श निक ग्रन्थों के अध्ययन 


देखिये, शिवघन्द्र नागर: महादेवी वर्मा : विचार झौर व्यक्तित्व, प० ६ श््ह्र्‌। 


शी रानी युर्दू : साहित्य दर्शन, पृ० २११! 
शिवचन्द्र नागर : महादेवी वर्मा : विचार और व्यक्तित्व, पृ० ६€४। 


देखिये, वही, पु० ६५ ॥ 


> 


है (० ८७ ०2७ 


महादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ३७५ 
से उद्भूत है । यदि उन्होंने कण-कण में आँसुम्रो के मिस किसी का प्यार ढाला है 
और यदि उन्होंने अपती पलकों में किसी का सुकुमार सपना पाला है ती बह असीम 
अद्या-सम्बन्धी ही है। उन्होंने अपने हृदव का समस्त संचित प्यार उस अज्ञात पुरुष 
को समपित कर दिया जो 'अणोरणीयानूमहतोमहायान्‌” है । उन्होने उन्हीं के चरणों 
झें भाव-भरी सुमनांजलियाँ अधपित की है जो ग्रक्षर और अधिनाशी हैं। हाँ ये 
अनुभूतियाँ लौकिक प्रतीकों के माध्यम से होकर काव्य की पीठिका पर भतिष्ठित हुई 
हैं, अतएव उनमें लौकिक प्रेम-जैसी तीब्नता देखने को मिलती है। कवीर और जायतसी 
आदि कवियों में भी अलौकिक विरहजन्य अनुभूतियों को लौकिक प्रतीकों के 
माध्यम द्वारा ही अभिव्यक्ति प्रदान की है । पर उनकी अनुभूतियों के सम्बन्ध में 
किसी भी आलोचक के मन में काल्पनिकता अथवा मिथ्यात्व को बात उत्पन्त नहीं 
होती । फिर महादेवी जी के सम्बन्ध में ही, जिन्होंने अपना श्रव तक का समस्त 
जीवन तपस्विनियों की भाँत्ति कर्मझता और भ्रवासक्ति की छाया मे व्यतीत किया हू, 
ऐसी धारणा क्‍यों वना ली गई है कि उनकी अनुभूतियां काल्पनिक है, वीद्धिक है, 
उनमें साधना का अभाव है, आदि आदि ६ 


री 


घ 


जहाँ तक महादेवी जी के वेदिक-दर्शन और साहित्य से सम्पर्क का प्रश्न हूँ, 
उस विषय मे यह स्पष्ट है कि उन्होंने वी० ए० दर्शन-शास्त्र सं किया था झौर . 
एस० ए० सस्क्ृत से । जंसा कि श्रभी पीछे कहा जा चुका है कि उनकी सांसारिक 
विपय-मोग, वैभव और एऐएवर्य से जन्मतः विरक्ति था ही, श्रतः ऐसे बिरक्त मन का 
दशेन के प्रति कूक जाना सहण और स्वाभाविक ही -था । बचपन मे-माँ के कण्ठ से 
निकले मीरा के गीतों और लोरियों ने की उनके मानस में उस रहस्यमय के प्रति 
अब्यक्त सूच निर्मित करने प्रारम्भ कर दिये थे । किचित्‌ तरुणी होने पर उन्होंने 
उपनिपदो और वेद-मल्त्रों का भी अध्ययन किया और उनके चिन्तन-पक्ष से अत्यधिक 
अभावित भी हुई । पदु्मसिह शर्मा 'कमलेश' से हुए इन्टरव्यू के अवसर पर. उन्होंने. 
कहा--विदेशो लेखक मुझे कोई पसन्द नहीं । शेली, बॉपरन, आदि 'फिन-फिन! 
करते नजर आते हैं । उनमें मुझे कुछ भी मालूम नहीं पड़ता । मेरा सर्वप्रिय ग्रंथ तो 
ऋग्वेद है । इसको प्रा्थनाएँ मुझे बहुत प्रिय हैं । मर्त के गीत बहुत सुन्दर लगते है. 
फिर ऊपा के गीत तो अच्छे है ही। मैंने उन गीतों में से कुछ के अनुवाद भी किए है। 
उनके बाद मुझे उपनिपद्‌ प्रिय हैं।'““मैंतो तुलसी की श्रपेक्षा कबीर को अधिक , 
पसंन्द करती हूँ। इस प्रकार विदेशी प्रभाव मेरे ऊपर बिल्कुल नहीं है। वह हो भी 
कैसे सकता है ? वचपन से तो संस्कृत पढ़ती रही और अंग्रेजी कवियों के पढ़ने से 
पहले ही 'वीहार' मैं लिख चुकी थी । वह मेरे ७, ८५, ६ दर्जे की रचना है (१ <ीप- 
शिखा, की भूमिका तथा 'सप्तपर्णा” की भूमिका एवं आप॑वाणी के अन्तगंत संकलित 
ऊपा, अग्नि, आदि बैदिक देवताओं तथा अन्य मन्त्रों के भावानुवाद उनके वैदिक- 





१. पदुमर्सिह शर्मा 'कमलेश' : मैं इनसे मिला, पृू० १२४-२५। 


३७६ छायावाद भर बैदिक-दर्शन 


साहित्य के प्रति रुचि और उससे गृहीत प्रभाव को स्पष्टत: द्योतित करते हैं। दीपशिखा 
की भूमिका में उन्होंने बैदिक रहस्य-भावना पर चर्चा की है। सप्तपरर्णा की भूमिका 
में भी उन्होंने अपने वेदिक साहित्य और दशोत का अच्छा परिचय दिया है। वेद के 
सम्बन्ध में उनका कथन है--“कल्पनाशील सृजन-शक्ति का जैसा परिचय वेद में 
मिलता है वैसा कदाचित्‌ ही अन्यत्र मिल सकेगा ।” वेदकाल का मानव भौतिक 
जीवन का भावुक कलाकार ही नहीं आत्मा का अमर शिल्पी है ।* महादेवी जी 
वैदिक मरुत और ऊषा की रहस्यपरक सौन्दर्य छवियों से जितनी प्रभावित हैं उतनी ही' 
नासदीय-सुक्त के दाशेनिक चिन्तन से भी । उन्होंने वेद की सौन्दय॑मयी कल्पना और 
रहस्यमय चिन्तन दोनों से ही प्रभाव ग्रहरा किए हैं । 

छायावाद में प्रकृति पर चेतना का आरोप कर उसे जीवित-जागृत देखने की 
जो प्रवृत्ति है वह भी वैदिक साहित्य में प्रभुत मात्रा में विद्यमान है। इस सम्बन्ध में 
भहादेवी जी का कथन है--“इन देवताओं और प्रकृति पर आरोपित चेतना-खण्डों 
की कल्पना को, वैदिक कवि ने सौन्दर्य की जिन रेखाश्रों में बाँधा है वे तत्वतः भारतीय 
हैं । उनका अपने परिवेश से अविच्छिन्न सम्बन्ध ही उनकी सर्वमान्यता का कारण 
है । खण्ड सौन्दर्य को विराद की पीठिका पर रखकर देखने का संस्कार गहरा है, अतः 
देवत्व से श्रभिषिक्त न होने पर भी वे खण्ड अपनी स्वतः दीप्ति से दीपित हो उठते 
हैं । पृथ्वी, नदी, अ्रण्य अपनी सत्ता विशेष के कारण ही जीवन के सहचर श्र 
किसी व्यापक अखण्ड के अंशभूत रहकर सार्थकता पाते हैं, वैदिक चिन्तक की तत्व- 
स्पर्शी दृष्टि, सुष्ठि की श्रसीम विविधता को पारकर एक तत्वगत-सूत्र खोज लेती है--- 

४एतावानस्थ महिमातो ज्यायांद्च पुरुषः 
पादो5स्य विदवाभूतानि त्रिपादस्यामृतंदिधि ।* 

आर महादेवी जी के गीत-प्रसूनों से निर्मित मालिका में भी यही तत्वगत सूत्र पिरोया 
हुआ है जिसकी चर्चा आगे करंगे। 

उपनिषदों के तत्व-चिन्तन ने भी महादेवी जी की रहस्य-भावना को प्रगाढता 
प्रदान की है । उनका समस्त काव्य उपनिपदों के अ्रद्वतवाद की दृढ़ पीठिका पर 
प्रतिष्ठित है । 
स्वामी विवेकानन्द और रामतीर्थ की वेदान्त-सम्बन्धी व्याख्याप्रों ने भी उन्हें 
लोक-मंगल की भावना की ओर प्रेरित किया है। संक्षेप में उनके सम्पूर्णों काव्य का 
भेरुदण्ड वैदिक सौन्दर्यें-भावना और श्रद्वँ ल-परक तत्व-चिन्तन है जो उनके उपनिपदों 
के अध्ययन पर ग्राधारित है । ह॒ 





१. सप्तपरा; भूमिका, पृ० १८। 
२. वहीं, पृ० २० । 
३. यही, पृ० २१ ! 


महादेवी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव 
नीहार : 


'नीहार' महादेवी जी की प्रारम्भिक रचनाओं का प्रथम संग्रह है जिसमें 
चिन्तन की बोभिलता से रहित और सहज भावों दी भ्रभिव्यक्ति से युवत अनुभूति की 
प्रधानता है। उस समय उनके मन में जब जैसी अनुभूति जी उसे उन्होंने ज्यों फा 
त्यों बिना प्रयास के कवितावद्ध कर दिया है। उन्होंने स्त्रयं स्वीकार करते हुए कहा 
है--“नीहार के रचनाकाल में मेरी अनुभूतियों में वही कुतृहल-मिश्रित वेदना उमड़ 
आती थी जैसे वालक के मन में दूर दिखाई देने वाली अप्राप्य सुनहली ऊपा और 
स्पश से दूर सजल मेध के प्रथम दर्शन से हो जाती है ।””' श्रतः नीहार में ब्रह्म भौर 
जीव-सम्बन्धी दार्शनिक चिन्तन कम है उत्सुकता-मिश्रित वेदना अधिक है । तदपि 
अज्ञात के प्रति आकर्षण आरम्भ से ही विद्यमान है| वे कहती हैं---ब्लोज जिसकी वह 
है श्रज्ञात । (पृ० ५८) 

बरह्म---उपनिपद्‌ इस परम तत्व को अज्ञात और शअ्ज्ञेय कहते हैं और 
महादेवी जी भी जिसकी खोज में लीन हैं वह भी अज्ञात है, इन्द्रिय, मन और बुद्धि 
की भी पहुँच से परे हैं । पर वह किसी अन्य लोक में नहीं स्वयं मानव की हृदम-गुहा 
में ही विद्यमान है-- 

“यह कसी छलना निर्मम 

फैसा तेरा निष्ठुर व्यापार 

तुम सन में हो छिपे मुझे 

भठकाता है सारा संसार ।” (चही, पुृ० ८५) 
उसे सर्वशक्तिमान कहा गया हैं। सृष्टि का हास और विकास उसी से है, सभी 
क्रियाओ्रों के मूल में वही विद्यमान है। महादेवीजी ने इसी विचार को निम्न पंक्तियों: 
में प्रकट किया है--- 

“तुम्हीं में रहता मूक वसन्‍्त 

श्रे सूखे फूलों काहास।! (पृ० ६६) 
उस असीम ब्रह्म को भावों के बन्धन में बाँधते हुए कभी उसे ' करुणेश' 
कभी “देव”, कभी “अतिथि” (पृ० १३), कभी 'करुणामय' (पृ० २८), कभी 'नाविक' 
(पृ० ४५), कभी “उदार' और “छविमान” (पृ० ८२) और कभी उसे उपालम्भ देते 
हुए “निर्मम/ व “निष्ठुर करतार' तक कह डाला है। पर 'सीहार! में उन्हें 'देव' 
सम्बोधन अधिक प्रिय रहा है। इस काल की रचनाओं में अपने प्रेमास्पद पर श्रद्धा - 
कौर उसके गौरव का बोध अधिक है । 

जगत्‌--नीहार' के गीतों में जगत के सम्वन् 
प्राय: निराशावादी है जो उपनिपदों के नियेधात्म 


( पूृ० १० ) 


ध में महादेवीजी का दृष्टिकोण 
के दर्शन पर आधारित है । वहाँ. 








१. सांध्य गीत : अपनी बात, पू०३। 


७६ छायावाद और वैदिक-दर्शन 


साहित्य के प्रति रुचि और उससे गृहीत प्रभाव को स्पष्टतः द्योतित करते हैं। दीपशिखा 
की भूमिका में उन्होंने वेदिक रहस्य-भावता पर चर्चा की है। सप्तपर्णा की भूमिका 
में भी उन्होंने अपने वैदिक साहित्य और दर्शन का अच्छा परिचय दिया है। वेद के 
सम्बन्ध में उनका कथन है--“कल्पनाशील सुजन-शक्ति का जैसा परिचय वेद में 
मिलता है वैसा कदाचित्‌ ही अन्यत्र मिल सकेगा ।”' वेदकाल का मानव भौतिक 
जीवन का भावुक कलाकार ही नहीं आत्मा का अमर शिल्पी है।* महादेवी जी 
वैदिक मरुत और ऊपा की रहस्थपरक सौन्दर्य छबियों से जितनी प्रभावित हैं उतनी ही 
नासदीय-सूक्त के दाशनिक चिन्तन से भी । उन्होंने वेद की सौन्दर्यमयी कल्पना झौर 
रहस्यमय चिन्तन दोनों से ही प्रभाव ग्रहरा किए हैं । 

छायावाद में प्रकृति पर चेतवा का आरोप कर उसे जीवित-जागृत देखने की 
जो प्रवृत्ति है बह भी बैदिक साहित्य में प्रभ्रुत मात्रा में विद्यमान है। इस सम्बन्ध में 
महादेवी जी का कथन है--““इन देवताओं और प्रकृति पर आरोपित चेतना-खण्डों 
की कल्पना को, वैदिक कवि ने सौन्दर्य की जिन रेखाश्ों में वाँधा है वे तत्वतः भारतीय 
हैं । उनका अपने परिवेश से अविच्छिन्तन सम्बन्ध ही उनकी सर्वेमान्यता का कारण 
है । खण्ड सौन्दर्य को विराट्‌ की पीठिका पर रखकर देखने का संस्कार गहरा है, ग्रतः 
देवत्व से श्रभिपिवत न होने पर भी वे खण्ड अपनी स्वतः दीप्ति से दीपित हो उठते 
हैं । पृथ्वी, नदी, अरण्य अपनी सत्ता विशेष के कारणा ही जीवन के सहचर झौर 
किसी व्यापक अखण्ड के अरंशभूत रहकर सार्थकता पाते हैं, वैदिक चिन्तक की तत्व 
स्पर्शी दृष्टि, सृष्टि की असीम विविधता को पारकर एक चत्वगत-सूत्र खोज लेती है--- 

८एतावानस्थ महिसातो ज्यायांइ्च पुरुषः 
पादो5स्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्यामृतंदिवि ।“ 

और महादेवी जी के गीत-प्रसूनों से निमित मालिका में भी यही तत्वगत सूत्र पिरोया 
हुआ है जिसकी चर्चा आगे करेंगे। 

उपनिपदों के तत्व-चिन्तन ने भी महादेवी जी को रहस्य-भावना को प्रगाढता 
प्रदान की है । उनका समस्त काव्य उपनियदों के अद्वतववाद की दृढ़ पीठिका पर 
प्रतिष्ठित है । 

स्वामी विवेकानन्द और रामतीर्थ की वेदान्त-सम्बन्धी व्याख्याओं ने भी उन्हें 
लोक-मंगल की भावना की ओर प्रेरित किया है । संक्षेप में उनके सम्पूर्ण काव्य का 
मेरूदण्ड बैंदिक सौन्दर्य-भावना और श्र त-परक तत्व-चिन्तन है जो उनके उपनिषदों 
के ग्रष्यपन पर आधारित है । ह॒ 





१. सप्तपर्णा : भूमिका, पृ० १८। 
२. वही, पू० २० ॥। 
३. वही, पृ० २१। 


महादेदी के काव्य पर वेंदिक दशेन का प्रभाव 
नीहार : 


'तीहार' महादेवी जी की प्रारम्भिक रचनाओं का प्रथम संग्रह है जिसमें 
चिन्तन की बोमिलता से रहित और सहज भावों दी ग्रभिव्यक्ति से युवत्त ग्रनुगूति की 
प्रधानता है । उस समय उनके मन में जब जैसी अनुभूति जगी उसे उन्होंने ज्यों का 
त्यों विना प्रयास के कवितावद्ध कर दिया है। उन्होंने स्वयं स्वीकार करते हुए कहा 
है--नीहार के रचनाकाल में मेरी अनुभूतियों में वेप्ती कुत्नृहल-मिश्रित वेदना उमड़ 
श्राती थी जेसे वालक के मन में दूर दिखाई देने वाली अप्राप्य सुनहुली ऊपा और 
स्पशे से दूर सजल मेध के प्रथम दर्शन से हो जाती है ॥/ श्रतः नीहार में ब्रह्म भर 
जीव-सम्बन्धी दाशंनिक चिन्तन कम है उत्सुकता-मिश्रित वेदना अभ्रधिक है । तदपि 
अज्ञात के प्रति श्राकपंण आरम्भ से ही विद्यमान है | वे कहती हैं---खोज जिसकी वह 
है अज्ञात । (पृ० ४८) 


बह्य--उपनिपद्‌ इस परम तत्व को अज्ञात श्रौर अजेय कहते हैं और 
महादेवी जी भी जिसकी खोज में लीन हैं वह भी श्रज्ञात है, इन्द्रिय, मन और चुद्धि 
की भी पहुँच से परे हैं। पर वह किसी भग्रन्य लोक में नहीं स्वयं मानव की हृदय-गुहा 
में ही विद्यमान है--- 
“यह कसी छलना निर्मम 
कैसा तेरा निष्ठुर व्यापार 
तुम मन में हो छिपे मुझे 
भटठकाता है सारा संसार ४ (चही, पु० ८५) 
उसे सर्वेशक्तिमान कहा गया है। सृष्टि का हास और विकास उसी से है, सभी 
क्रियाश्रों के मूल में वही विद्यमान है। महादेवीजी ने इसो विचार को निम्न पंक्तियों: 
में प्रकट किया है--- 
“तुम्हों में रहता मूक बसन्‍्त 
अरे सुल्ले फूलों का हास।! (पृ० ६६) 
उस असीम ब्रह्म को भावों के बन्धत में बाँधते हुए कभी उसे 'कश्णेश' (पृ० १०) 
कभी “देव, कभी 'अ्रतिथि! (पृ० १३), कभी 'करुणामय' (पृ० २८), कभी 'नाविक 
(पृ० ४५), कभी 'उदार' और 'छविमान' (पृ० ८२) और कभी उसे उपालम्भ देते 
हुए 'लिमेंस! व “निष्ठुर करतार' तक कह डाला है। पर 'नीहार में उन्हें 'देव' 
सम्बोधन अधिक प्रिय रहा है। इस काल की रचनाओं में अपने प्रेमास्पद पर श्रद्धा 
और उसके गौरव का बोध अधिक है । 
जगत्‌-नीहार' के गीतों में जगत्‌ के सम्बन्ध में महादेवीजी का दृष्टिकोश 
प्रायः निराशावादी है जो उपनिपदों के नियेधात्मक दर्शन पर आधारित है। वहाँ. 








१. सांध्य गीत : अपनी बात, पुृ० ३। 


२७६ छायावाद झौर वैदिक-दर्शन 


साहित्य के प्रति रुचि और उससे गृहीत प्रभाव को स्पष्टत: द्योतित करते हैं। दीपशिखा 
की भ्रूमिका में उन्होंने वैदिक रहस्य-भावना पर चर्चा की है। सप्तपर्णा की भूमिका 
में भी उन्होंने अपने बैदिक साहित्य और दर्शन का अच्छा परिचय दिया है। वेद के 
सम्बन्ध में उतका कथन है--“कल्पनाशील सृजन-शक्ति का जैसा परिचय वेद में 
मिलता है वैसा कदाचित्‌ ही अन्यत्र मिल सकेगा ।””' वेदकाल का मातव भौतिक 
जीवन का भावुक कलाकार ही नहीं आत्मा का अमर शिल्पी है।* महादेवी जी 
वैदिक मरुत और ऊषा की रहस्थपरक सौन्दय छवियों से जितनी प्रभावित हैं उतनी ही 
नासदीय-सूक्त के दार्शतिक चिन्तन से भी। उन्होंने वेद की सौन्दर्यमयी कल्पना और 
रहस्यमय चिन्तन दोनों से ही प्रभाव ग्रहण किए हैं । 

छायावाद में प्रकृति पर चेतना का आ्रारोप कर उसे जीवित-जागृत देखते की 
जो प्रवृत्ति है वह भी वैदिक साहित्य में प्रभृत मात्रा में विद्यमान है। इस सम्बन्ध में 
महादेवी जी का कथन है--“इन देवताओं और प्रकृति पर आरोपित चेतना-खण्डों 
की कल्पना को, वैदिक कवि ने सौन्दर्य की जिन रेखा्रों में बाँधा है वे तत्वतः भारतीय 
हैं । उनका अपने परिवेश से अ्रविच्छिस्त सम्बन्ध ही उनकी सर्वमान्यता का कारण 
है । खण्ड सौन्दर्य को बिराद की पीठिका पर रखकर देखने का संस्कार गहरा है, अतः 
देवत्व से श्रभिषिक्त न होने पर भी वे खण्ड अपनी स्वतः दीप्ति से दीपित हो उठते 
हैं। प्रृथ्वी, नदी, अरण्य अपनी सत्ता विश्वेष के कारण ही जीवन के सहचर और 
किसी व्यापक अखण्ड के अंशभूत रहकर साथ्थेकता पाते हैं, वैदिक चित्तक की तत्व- 
स्पर्शी दृष्टि, सृष्टि की श्रसीम विविधता को पारकर एक तत्वगत-सूत्र खोज लेती हैं-- 

“एतावानस्थ महिमातो ज्यायांश्च पुरुषः 
पादो5स्य विद्वाभूतानि त्रिपादस्यामृतंदिवि ।* 

और महादेवी जी के गीत-प्रसूनों से निरमित मालिका में भी यही तत्वगत सूत्र पिरोया 
हुआ है जिसकी चर्चा आगे करेंगे। 

उपनिपदों के तत्व-चिन्तन ने भी महादेवी जी की रहस्य-भावना को प्रगाढता 
प्रदान की है । उनका समस्त काव्य उपनियदों के अद्वतवाद की दृढ़ पीठिका १९ 
प्रतिष्ठित है । 22 

स्वामी विवेकानन्द और रामतीर्थ की वेदान्त-सम्बन्धी व्याख्याओं ने भी उन्हे 
लोक-मंगल की भावना की ओऔरोर प्रेरित किया है । संक्षेप में उनके सम्पूर्णो काव्य का 
मेरुदण्ड बैंदिक सौन्दर्य-भावना और अ्रद्वं त-परक तत्व-चिन्तन है जो उनके उपनिपदी 
के प्रध्यपन पर आधारित है । ॥' 





१. सप्तपर्णा : भूमिका, पृ० १८॥। 
२. वही, प्रृ० २० ॥ 
३. वही, पृ० २१ । 


अहादेदी के काव्य पर चैंदिक दर्शन का प्रभाव 33६ 


दिखाकर माया का साज्नाज्य 
बना डाला इसको श्रज्ञान ? 
सोह भदिरा का श्रास्वादन 
किया क्यों हे भोले जीवन ४ (पृ० ५६) 
इस संसार में आकर जीवात्मा निराशा से सन्तप्त होता है और आशा से प्रसन्‍न । यहाँ 
की प्रसन्नता स्वप्नवत सत्य और शाश्वत प्रतीत होती है, विप संजीवन-सा लगता है, 
इस प्रकार भायावी संसार जीवात्मा को नाना प्रकार के नाच नचाता रहता है । 
(५० ५६) 
सर्ववाद---उपनिपदों में जहाँ 'आत्मा' के अतिरिक्त अन्य सभी सांसारिक 
'पदार्थों की नध्वरता का प्रतिपादन कर ससार के निपेधात्मक-स्वरूप का उद्घाटन 
किया है, वहाँ 'ईशावास्यमिदं सर्वम्‌', 'सर्वे खल्विदं ब्रह्म! कहकर उसकी ब्रह्ममयता एवं 
'सत्यता की स्वीकारात्मक वात भी कही है, क्योंकि सव उसी से उत्पन्न हुए हैं | उप- 
निषदों ने जगत्त्‌ के दोनों पक्षों--सदसत्‌ पर विचार कर उसे उसकी समग्रता में ग्रहए 
किया है। महादेव|जी की नीहार-काल की रचनाओं में ये दोनों पक्ष काव्य का परि- 
धान ग्रहण कर श्रवतरित हुए हैं । 
जगत की नश्वरता का पीछे उल्लेख हो चुका है। इस प्रसंग में महादेवीजा 
के जगत्‌ के प्रति ब्रह्ममबता के दृष्टिकोण का उल्लेख करेगे। 
कवयित्री ने 'खोज' शीपंक कविता में कहा है--'सुपर्मामथी कलियों की 
'चितबन में विद्यमान सस्मित मौन उसी ब्रह्म का है, ऊपा के आरक्त कपोल घूँघट- 
'पठ से काँक कर यही तथ्य उद्धाटित करते हैं कि जिसकी तुम्हें ग्राकांक्षा है उसने 
ही मुझ पर लाली घोलकर छिड़को है, नक्षत्रों की अनेकरूपता पर भी उस,मायादवी 
की माया का प्रतिविम्व विद्यमान है और मेघों में उसी की करुणा की परछाई दृष्टि 
गोचर होती है। अर्थात्‌ कलियों के मौन में भी वही विद्यमान है और ऊपा की 
लालिमा में भी, नक्षत्रों की बहुरूपता में भी वही विद्यमान है और मेघों के जल में 
"भी । (पृ० ५४) मन्थर-सी चंचल लहर भी उसी अज्ञात का परिचय देती हैं-- 
वे मनन्‍््यर सो लोल लहर 
फंला अपने ऋंचल छोर, 
कह जातों उस पार बचुलाता 
है हमको तेरा चितचोर ।! (वही, पु० ८५) 
ेल्‍ श्र च चिल्तन--महादेवीजी की नीहारकाल की रचनाओं में भी श्र त-भावता 
नस 52 क पंक्ितयाँ उपलब्ध होती हैं। स्पष्ट है कि उन्होंने आरम्भ में ही उपनिषदों 
के सार-तत्व को हृदयंगस कर लिया था, तभी वे कहती हैं-- 
बे कहते उनको मैं 
अपनी पुतली में देख, 
यह कौन बता जायेगा 
किसमें पुतली को देखूं 7 (पृ० ६० ) हि 


डे डेट छायावाद और वैदिक-दर्शन 


आत्मा के अन्य सब कुछ को 'आर्ते' श्रर्थात्‌ नाशवान्‌-कहा है ।' इसी आधार 
पर उन्होंने इसे नश्वर, स्वार्थभय, दुःखमय और अविद्यामय थ्रादि विभिन्‍न रूपों में 
चित्रित किया है । उसकी नश्वरता का वर्णन करते हुए कवयित्री ने कहा है-- प्रभात 
श्रस्तंगत तारों के नीरव नयनतों का ओ्ोस-विन्दुओं के रूप में हाहाकार संसार की 
अस्थिरता के इतिहास को अश्लुओ्रों की करुण लेखनी से प्रतिदिन लिख जाया करता है। 
(४० १५) 'मेरा जीवन” शीर्षक कविता में भी महादेवी ने यही भाव प्रकट किया 
है । वे कहती हैं कि यहां पुष्प मुर्माने के लिये ही विकसित हुआ करते हैं, चन्रमा 
अस्त होने के लिए ही उदित हुआ करता है, मेघ शुन्‍्य होने को भरते हैं और इसी 
प्रकार दीप मन्द होने को जला करता है, यहाँ किसी का भी यौवन अ्रक्षय नहीं रहा- 
“यहाँ किसका श्रनन्त यौवन ? 
श्ररे श्रस्थिर छोटे जीवन ।” (पु० ५६) 

यहाँ सब कुछ नश्वर है । महादेवीजी का यह चिन्तन पंत्जी की 'परिवर्तन” रचना में 
आए चिन्तन के ही समकक्ष है, दोनों में पर्याप्त समानता देखी जा सकती है । इस 
स्थल पर कठो० के “अ्रपि सर्वजीवितमल्पमेव' अर्थात्‌ यहाँ सबसे बड़ी श्रायु भी श्रल्प 
ही है! की स्पष्ट ध्वनि है ।* 

उन्होंने संसार” शीर्पक रचना में ही फूल को सम्बोधित करते हुए उसके 
स्वार्थमय रूप पर प्रकाश डालते हुए कहा कि --हे पुष्प ! संसार की निष्दुरता को 
देखकर तू व्यथित मत हो । इस संसार में किसले किसको सुख दिया ? यहाँ तो कर्तार 
ने सबको स्वार्थमय ही वनाया है, जब तेरी ही दयनीय दशा पर संसार को दुःख न 
हुआ तो हम निःसार मनुज की दशा पर कौन रोएगा | किसी को हम दीनों की और 
“दुष्टिपात करने का अवकाश ही नहीं ।” (पृ० ४४) । 

अ्रविद्या--मायासय स्वरूप--यह संसार अविद्या-मायाजन्य है, माया द्व्त 
उत्पन्न करके जीवात्माओं को भ्रम में डाले रखती है और इस प्रकार “ब्रात्म-पर' 
पर आधारित इस दृश्यमान जगत्‌ का व्यावहारिक रूप सक्रिय रहता हैं। जब तक 
जीवात्मा में द्वेंत का भाव विद्यमान है तब तक यह जगत्‌ के मूल तत्व 'आत्मा' की 
श्रपरोक्षानुभूति प्राप्त नहीं कर सकता । वह मोह और ममता, आ्रासक्ति और विरक्ति, 
सुख और दु:ख, ज्ञान श्रीर श्रज्ञान के फूले में फूलता रहता है और इस प्रकार संसार 
के विपय-तुल्य क्षरिक विपयों के सुखों को सत्य और स्थायी माव कर अ्सत्य काल्प- 

निक सुख में लीन रहता है । उपनिपदों के इसी नियेध् दर्शन पर आधारित संसार के 

मायामय स्वरूप में उल के जीवात्मा का वर्रान महादेबीजी ने निम्न पंक्तियों में प्रस्तुत 


“किया है-- 
'अलक्षित श्रा किसने चुपचाप 


सुना अपनी सम्मोहन तान, 








१. बृह० उ० ३,४,२ | 
“२. कंठोपनियद्‌ १,१,२६ ! 


'सहादेवी के काव्य पर बंदिक दर्शन का प्रभाव ३३६ 


दिखाकर माया का साह्राज्य 
बना डाला इसको श्रज्ञान ? 
सोह सदिरा का श्रास्वादन 
किया बयों हे भोले जीवन ४! (पु० ५६) 
इस संसार में श्राकर जीवात्मा निराशा से सन्तप्त होता है और आशा से प्रसन्‍न | यहाँ 
की प्रसन्नता स्वप्नवत सत्य और शाश्वत प्रतीत होती है, विष संजीवन-सा लगता है, 
इस प्रकार मायावी संसार जीवात्मा को नाना प्रकार के नाच नचाता रहता है । 
(१० ५६) 
सर्ववाद---उपनिपदो में जहाँ 'आत्मा' के अतिरिक्त अन्य राभी सांसारिक 
'पदार्थों की नश्वरता का प्रतिपादत कर ससार के नियेधात्मक-स्वरूप का उद्घाटन 
किया है, वहाँ 'ईशावास्यमिदं सर्वम्‌', 'सर्वे खल्विदं ब्रह्म! कहकर उसकी ब्रह्ममयता एवं 
'सत्यता की स्वीकारात्मक बात भी कही है, क्योंकि सब उसी से उत्पन्न हुए हैं । उप- 
निपदों ने जगत्‌ के दोनों पक्षों--सदसत्‌ पर विचार कर उसे उसकी समग्रता में ग्रहण 
किया है । महादेवीजी की नीहार-काल की 'रचनाझं मे ये दोनों पक्ष काव्य का परि- 
धान ग्रहण कर अवतरित हुए हैं | 
जगत की नश्वरता का पाछे उल्लेख हो चुका है। इस प्रसंग में महादेवीजा 
'के जगत्‌ के प्रति ब्रह्ममथंता के दृष्टिकोश का उल्लेख करेगे। 
कवणित्री ते 'खोज' शीपंक कविता में कहा है--सुपमामयी कलियों की 
'चितवन में विद्यमान सस्मित मौन उसी ब्रह्म का है, ऊपा के आरक्त कपोल घूँघद- 
"पट से भझाँक कर यही तथ्य उद्घाटित करते हैं कि जिसकी तुम्हें प्राकाक्षा है उसने 
ही मुझ पर लाली घोलकर छिड़की है, नक्षत्रों दी अनेकरूपता पर भी उस मायावी 
की माया का प्रतिविम्ब विद्यमान है और मेघों में उसी की करुणा की परछाई दृष्टि 
गोचर होती है।' श्रर्थात्‌ कलियों के मोन में भी वही विद्यमान है श्रौर ऊपा की 
'लालिमा में भी, नक्षत्रों की वहुरूपता में भी वही विद्यमान है और भेषों के जल में 
भी । (पृ० ८४) मनन्‍्धर-सी चंचल लहर भी उसी अज्ञात का परिचय देती है-- 
वि मन्‍्थर सो लोल लहर 
फेला अपने अंचल छोर, 
कह जातों उस पार बुलाता 
है हमको तेरा चितचोर |” (चहो, पृ० ८५) 
प्रद्व तचिन्तन--महादेवीजी की नीहारकाल की रचनाओं में भी अरद्द त-भावना 
से संकलित पंक्तियाँ उपलब्ध होती हैं । स्पष्ट है कि उन्होंने आरम्भ में ही उपनिषदों 
के सार-तत्व को हृदयंगम कर लिया था, तभी वे कहती हैं--- 


'बे कहते उनको में 

अपनी पुतली में देखूं, 

यह कौन बता जायेगा 

किसमें पुतंली को देखूं ?* (पृ० ६०) . 


की ३ ४ 
रे८घ० छायावाद और वेदिक-दर्शनः 


महादेवी के आराध्य उनसे भिन्‍न नहीं हैं, वे उनकी परुतलियों में विद्यमान हैं। इतने 
निकट होते हुए भी वे दृष्टिगोचर नहीं होते । कारर स्पष्ट है कि वह अपनी पुतलियों' 
को स्वयं रा नहीं सकतीं, वही प्रश्न उठता है, “विज्ञातारं केन विजानीयात्‌” इतने 
तिकट होते हुए भी वह श्रज्ञान के कारण दूर ही रहता है। अन्यत्र भी उन्होंने उपासक 
ही होगा आाराध्य एक होंगे पतकरार वसस्त' (पृ० ४१) में उपासक और उपास्य की 
एकता के कथन से स्पष्ट ही श्रद्वेत का प्रतिपादन किया है । 
रहस्य-भावना--रहस्यवाद की दार्शनिक पृष्ठभूमि पर पीछे पर्याप्त प्रकाश 
डाला जा चुका है। वहाँ यह कहा चुका है कि यह वृत्ति उपनिषदों के आधार पर 
औत्मा-परमात्मा की मौलिक एकता के सिद्धान्त को स्वीकार करके चलती है। वेद 
आ्रौर उपनिषदों में तो इस क्षेत्र में अनुभूति और चिन्तन की प्रधानता है। वहाँ उस 
परा सत्ता के प्रति जिज्ञासाएँ भी हैं तथा साधक के हृदय का प्रभु से मिलने के 
लिए झ्ातुर निवेदत और प्रार्थनाएँ भी । साधक की ब्रह्म के प्रति इन सभी मानसिक 
स्थितियों का पीछे उल्लेख कर आए हैं यहाँ उन सवकी पुनराद्ृत्ति की आवश्यकता नहीं 
है । हाँ, इतना अवश्य है कि महादेवीजी की रहस्यानुभूति और उसकी ग्रभिव्यक्ति में 
अपने समकालीन छायावादी कवियों की अपेक्षा किचित्‌ अन्तर है। इसलिए यहाँ 
उनकी रहस्प-भावता से सम्बन्धित कतिपय विशेषताओं का संक्षेप में उल्लेख कर 
देना उचित ही होगा। उतकी रहस्य-क्त्ति में-- 
(१) परा-विद्या की अ्रपाथिवता । 
(२) वेदान्त के अद्दैत की छाया । 
(३) लौकिक प्रेम की तीज्ता । 
(४) कबीर का सांकेतिक दाम्पत्य-भाव । 
ये चार बातें मुख्य हैं जिचका उल्लेख उन्होंने साध्य-गीत की “अपनी बात' 
में किया हैं ।* 
परा-विद्या का ज्ञान उपनिपदों के ब्रह्म से सम्बन्धित है, जो अज्ञेय और अग्राह्म 
नित्य और अविताशी, सर्वव्यापक और सर्वातिशायी कहा गया है । महादेवी की रहस्य 
बृत्ति में परा-विद्या की अपाथिवता कोरी ज्ञान की शुष्क और नौरस कथनीमात्र नहीं 
है, वह अनुभुत वाणी है जो माधुये भाव से समन्वित होकर बड़ी सरस हो गई है। 
उन्होंने अद्ठ तवाद के मुल-भाव को ग्रहण किया है श्रौर उसे हृदय की कोमल भाव- 
नाओझों से सजीव और सप्राण बनाकर एक मधुर श्र सरस रूप दे डाला है जिसमें 
ज्ञान की श्रपेक्षा व्यावह् रिकता का स्थान अधिक है। आत्मा-परमात्मा को रहस्ममयी 
प्रेमाभिव्यक्ति में लौकिक-प्रेम की तीब्रता के मिश्रण ने उसे बड़ी मामिकता, कौमलता 
और हृदय-प्रह्मता प्रदान की हैं झौर दाम्पत्य-भाव के प्रतीक द्वारा तो यह रहस्व- 
भावना बिल्कुल सजीव हो उठो है। महादेवीजी ते इस सम्बन्ध में स्वयं कहा है कि 


१. देखिये, सान्ध्य गीत : अ्रपनी बात, पृ० ७ । 





सहदेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव इ्८१ 
---'अलौकिक रहस्थानुभूति भी अ्रभिव्यक्ति मे लौकिक ही रहेगी ।'' अलोकिक 
आत्म-समर्पण। को समभने के लिए भी लौकिक का सहारा लेना होगा ।'  रहस्थो- 
पासक का आत्म-समर्पेण हृदय की एक ऐसी झ्रावश्यकता है जिसमें हृदय की सीमा 
एक श्रसीमता में अपनी ही अभिव्यक्तित चाहतो है, और हृदय के अनेक रागात्मक 
सम्बन्धो में माघुर्य भाव-मुलक प्रेम ही उस सामंजस्य तक पहुँच सकता है, जो| सब 
रेखाग्रों में रंग भर सके, सव रूपों को सजीवता दे सके और आात्म-निवेदक को इृष्ट 
के साथ समता के धरातल पर खड़ा कर सके ।” कथीर ने भी रहस्य की रूप-रंग-हीन 
'चित्रप टी पर भावनाओं के विभिन्‍न रग भर उसे सजीवता प्रदान की है श्रीर महादेवी 
ने भी उसे माधुय भाव से सम्पृक्त करके हृदयग्राह्म बना दिया है । 


उनकी रहस्य-भावना का प्राण असीम परमात्मा के प्रति आत्मा का विरह- 

जन्य प्रणय-निवेदन है। भ्रज्ञात प्रिय की प्राप्ति साधना से, कप्ट से, तप से, हृदय के 
पवित्रीकरण से होती हैं जिसके लिए स्वयं सब कुछ त्यागकर बहुत कुछ दुःख सहना 
'पड़ता है, अतः उनके प्रिय को भी पीड़ा के माध्यम से आना पड़ता है। इस प्रकार 
पीड़ा या वेदनानुभूति को उन्होंने अपनी रहस्य-साधना का प्रधान अंग माना है । जब 
तक पूर्ण मिलन न हो, साधना की सिद्धि न हो तभी तक वेदना-पीड़ा-व्याकुलता भ्ौर 


सड़पन है। भीतर की पीड़ा और व्याकुलता की अनुभूति अपने प्रियतम के श्रागमन 
के विश्वास को पुष्ट करती है। |; 


महादेवीजी की रचनाओं में उनकी रहस्यानुभूति से सम्बन्धित छः आधार दष्टि- 
जौचर होते हैं जिनका उल्लेख कर देना यहाँ आ्रावश्यक प्रत्तीत होता है-- 

(१) मनुष्य का प्रकृति से तादात्म्य, 

(२) प्रकृति के व्यक्तिगत सौन्दर्य पर चेतन व्यक्तित्व का आरोप, 

(३) प्रकृति की समष्टि में रहस्यानुभूति, 

(४) असीम की अनन्त सत्ता में मधुर व्यक्तित्व का आरोप करके उसके प्रति 
आ्रात्म-समर्प ण, 

(५) ज्ञान-क्षेत्र में 'तत््वमसि', “सर्व खल्विदं ब्रह्म', 'सोहहम्‌' आदि का तत्त्व- 
चितन । तथा 

(६) सार्वभौम करुणा । 


महादेवीजी की प्रकृति 'सांख्य-दर्शन! की सी जड़ और निर्जीव नहीं है, उनकी 
अक्वृति उपनिषदों की प्रकृति है, ऐसी प्रकृति जिसके कश-करा में उसी एक के सौन्दर्य 
का प्रस्फुटन हो रहा है। प्रकृति के सौन्दर्य में उसी एक “"चिर सुन्दर' का सौन्दये-कर 
विद्यमान है । भ्रकृति के विराद माध्यम से मानो वह एक ही अ्रपनी विराटता प्रद- 
शित कर रहा है | छायावादी कवियों को प्रकृति इसीलिए नितान्‍्त सुन्दर, मधुर और 
आकपेक प्रतीत हुई कि उसी के माध्यम से वे उस “निरुपम” के सौन्दर्य की भॉकी 





१. दीपशिखा : चिन्तन के कुछ क्षण, पु० ३३। 
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प्राप्त करते हैं । महादेवी जी की प्रकृति विराट की सहोदरा है शौर इसलिए उनकी 
भी सहचरी हो गई है। प्रकृति के माध्यम से उन्होंने भ्रपनी वेदनानुभूति अभिव्यक्त की 
है, इस कारण उसमें सप्राणता श्रा गई है । स्पष्ट है कि भहादेवी की रहस्य-भावता में' 
वेदनानुभूति का विशिष्ट महत्त्व है । उन्हें पीड़ा श्रौर वेदना सर्वाधिक प्रिय रही है--- 
“तुमको पीड़ा में ढूंढा 
तुम में ढूंढूंगी पीड़ा (* 
कहकर अपने ब्रह्म रूप प्रियतम में पीड़ा ढूँढने वाली महादेवी को यदि इससे अत्यधिक 
लगाव रहा हो तो इसमें कोई ग्राश्चर्य नहीं । आत्मा-परमात्मा के एकत्व के दार्शनिक 
आधार की भाँति उनकी इस पीड़ा और वेदना का आधार भी झपनिपदिक है । 
उपनियदों में स्पष्टतः श्रात्मा-परमात्मा-के दार्शनिक स्वरूप-का तात्विक विवेखन- 
हुआ है, साथ ही उनके एकत्ब की प्राप्ति की दिशा भी लक्षित की गई है। उस एकत्व 
की अनुभूति के लिए साथना का मार्ग भी निर्दिष्ट किया गया है। वस्तुतः उस परम 
“चिन्मय तत्व” की उपलब्धि योंही नहीं हो जाती उसके लिए साधक की अनेक 
प्रकार के कष्ट और पीड़ा सहन' करनी पड़ती है । इन्द्रियों का शोधन और परियमार्जन, 
मन का ऊर्ष्वीकरण और बुद्धि की निष्कचुपता का सम्पादन करना पड़ता है। यम- 
नियम के अग्निमय मार्ग से स्वयं को शुद्धकर उसकी प्राप्ति-्योग्य अपने को स्वर्ण 
बनाना पड़ता है, बिना त्याग थौर तपस्या के कुछ भी संभव नहीं । उस मार्ग पर 
चलने के लिए निष्ठा, आत्म-विश्वास और आत्म-शक्ति, साहस और धैर्य इन सबकी 
आवश्यकता पड़ती है। 
रहस्यवादी भी उस उच्चतर मानसिक भूमि तक उठने के लिए साधना करता 
है, पर उसकी साधना तत्त्व-ज्ञान के साधकों की भाँति शुष्क और नीरस नहीं होती । 
. वह उस शाश्वत से विरह का अनुभव कर वेदना की अनुभूति द्वारा अपने को शुद्ध 
और परिमाजित करता है, उसमें योगी जैसा त्याग होता है तो भोगी जैसी तरलता 
भी होती है, भक्त जैसी व्याकुलता और कातरता भी होती है तो प्रेमी हृदय जैसी 
विछलन भी होती है, स्वाभिमानी जैसा अश्रह॑ भी होता है तो शलभ-जैसी मर मिटने की 
अभिलाया भी रहती है | ज्ञानी जैसा तत्व-चिन्तन तो साथ-साथ चलता ही है । अपने 
को गला-घुला देने की साध, दीपक की लौ के समान अ्रपने को जला-जलाकर ग्रिय 
का पथ आलोकित करने की ग्राकांक्षा तो रहस्यवादी जीवन का जैसे पाथेय बंव 
जाती है । कु 
इस वेदनानुभूति के चिन्तन का आधार यह है कि असीम “शआत्म-तत्व” बंधन 
में पड़कर ससीम हो गया है तथा यह मूल रूप में अपने परमात्म-तत्व से ही सम्ब- 
न्वित है, स्त्र्यं वही है, इसकी प्रतीति होते ही आत्मा सीमा के बन्धनों को, चारों 
और पड़ी भीतिक स्टंखलाओों को तोड़कर स्वतन्त्र होने के लिए जोर मारने लगता 
है। उसे जब यह ज्ञात हो गया कि उसकी शांति तो केवल अव॒ विश्वात्मा में ही 
मिलकर होगी तब उसके स्वर में एक विचित्र-सी वेदना मुखरित होने लगती है। माया- 
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जन्य मोह और अ्विद्यान्धकरार में पड़ः श्रात्मा के उस महाचेतन से एकाकार होने की 
असमर्थता के कारण हृदय में वेदनापूर्ण भावनाएँ उठने लगती हैं। झ्ान्तरिक टीस 
के कारणा कभी-कभी श्रन्तरात्मा रो पड़ती हू । हताश होकर प्रकृति के विशिन्न 
उपकरणों में उस विश्वात्मा की एक भलक पाने को व्यग्र और उहिग्न हो उठती है । 
यही वेदनानुभूति उसके रहस्यवाद का अंग बनती है । 

महादेवी के काव्य में इसी विरह-जन्य वेदनानुभूति को मामिक अश्रभिव्यक्ति 
मिली है। ब्रह्म से विरह-मिलन की विविध अनुभुतियों के मतरंगी सूत्रों से उनके 
समस्त काव्य का ताना-वाना बुना गया है । इसी श्रृत्ति को ही रहस्थवादियों का 
दुःखवाद श्रौर करुणावाद कहा गया है । 

यह दुःखवबाद भारतीय साहित्य में कोई नवीन वस्तु नहीं है । प्रार्च न ऋषियों 

की तपस्या भी दुःख़बाद पर आधारित र/्स्यवांद का ही एक रूप है। इस मार्ग को 
बड़ा ही कठिन कहा गया है--क्रठोपनिपद्‌ इसे तलवार की तेज घार पर चलने के 
समान कठिन मार्ग बताता है--- 


क्षुरस्घधारा निशिता दुरत्यया दुर्ग पचस्ततकवयों वदन्ति' (१,३,१४ ) 

उपनिपदों का यह कठिन तपवाद युगानुकूल करुणावाद में परिणत होकर 
लोक-सेवा की भूमिका पर प्रतिष्ठित हुआ । कलेवर भिन्न होते हुए भी उसमें निहित 
आ्रात्मा वही है । उस शुष्क मार्ग को हृदय की संजीवनी से युक्त करके सरस, मधुर, 
तरल और ग्राह्म बनाया गया है, जो इस युग की श्रपनी विशिष्टता है | कबीर और 
जायसी की वेदनानुभ्ूति में जहाँ ज्ञान-मुलक भक्ति के साथ “प्रेम की पीर” को महत्त्व 
दिया गया है, वहाँ हठयोग और कुण्डलिनी योग की शुष्क नीर॒स साधतात्मक क्रियाम्रों 
का भी वर्णाव हुमा है जिसका छायावादी काव्य में लगभग अ्रभाव-सा है । "प्रेम की 
पीर” का यह वर्तमान रूप किचित्‌ सूफी काव्य से श्र किंचित्‌ उपनिपदों के तपवाद 
से प्रभावित होकर आया है। महादेवी पर दोनों का सम्मिलित प्रभाव है। 

महादेवी की रहस्यवृत्ति के अ्रत्तमत सभी मानसिक दशाओ्ं और स्थितियों - 
का उल्लेख मिलता है। जिज्ञासा, विरह-मिलन की विभिन्न स्थितियाँ, प्रतीक्षा, 
प्रात्म-निवेदद और समर्पण ये सभी दशाएँ प्रकारान्तर से वर्शित हुई हैं। नीहार में 
जिज्ञासा और कुतूहल-वृत्ति के अनेक चित्र मिलते हैं । 

जिज्ञासा--फूल' नामक रचना में कवयित्री उस परमशक्ति को जानने के- 
लिए अति उत्सुक दिखाई देती है जिसके मोहित कर देने वाले राग्र से प्रभावित 


होकर वह पुष्प यहाँ खिला है। वह पूछती है कि वह निष्ठुर कतार कौन है जिसके- 
संकेत पर यह पुष्प इस परिवर्तेनशील संस्तार में भेजा गया है--- 


'कौन वह सम्मोहन राम 

खींच लाया तुमको सुकुमार ? 

तुम्हें भेजा जिसने इस देश 

कौन वह है निष्दूर कर्तार १! (पु० २३) 


है. है. बे शः 
ररे८ छायावा-र और वैदिक-दर्शन 


कौन ? नामक रचना में भी महादेवी ने उस अज्ञेय को जानने की आकांक्षा प्रकट की 
है जो निराशा और अवसाद के क्षणों में रात्रि की समाप्ति पर स्वर्णिम प्रभात की 
भाँति आशा का संचार कर देता है। 'उस पार! नामक रचना में कवथित्री की जिज्ञासा- 
चृत्ति और भी अ्रधिक तीब्र दिखाई देती है। वे उस शक्ति के विषय में पुछ्धती हैं जो 
ब्रह्म-्म्नाप्ति के पथ पर अग्रसर होने पर साधक के मार्ग में आने वाली कठिनाइयों के 
क्षणों में आश्रय दे सके, क्योंकि इतना दुर्गम मार्ग बिना किसी महान्‌ शक्ति की 
सहायता और हृपा-दृष्टि के पार करना असंभव ही है। इस पथ की दुर्गंगता का ज्ञान 
उन प्राचीन भारतीय ऋषियों को भी था जिन्होंने इस मार्य पर चलने की साधना 
को तेजधार वाली तलवार पर चलने की भाँति कठिन अचुभव किया था। इन ऋषियों 
ने उस पार पहुँचने के लिए जिस साधना की ओर संकेत किया था बह है कामनाओं 
का त्याग, इच्छाश्रों का विसरजेंत । लौकिक इच्छाओं को विसजित करते ही साधक 
उस स्व्शिम-लोक में पहुँच जाता है जहाँ के विहग भी जरा और मृत्यु की छाया का 
'लाम सुनकर हँसते हैं । 
सभी रहस्यवादियों ने एक ऐसे लोक की चर्चा की है जो स्वर्णिम लोक है, 
जहाँ से निरन्तर ज्योति और प्रकाश की घाराएँ नि:सृत होती रहती हैं, जहाँ दिव्य 
'नाद श्रुतिगोचर होता है। वेद में 'परमव्योमन” के रूप में ऐसे ही लोक की चर्चा 
बार-वार भाई है जिसके आधार पर सभी रहस्यवादी और भक्त कवियों ने अपनी 
__कल्पना और भझनुभूति के बल पर प्रकारान्तर से वैकुण्ठ, कैलाश, ग़ोलोक आ्रादि के 
रूप में वड़ा ही मोहक और मादक वर्णन किया है । 
महादेवीजी भी ऐसे ही लोक के प्रति जिज्ञासा करती हैं, जहाँ नि््रेर निरन्तर 
मौन-भाव से संगीत की साथना किया करते हैं जिनके स्वर से परिचित होने वाला 
व्यक्ति अनायास ही हृदय में मुक्ति का-सा अनुभव करने लगता है, जहाँ नभ भी 
अनन्त क्रंकार सुनाया करता है, जहाँ अनन्त प्रेम-भाव की स्थिति रहती है, जहाँ के 
पुष्प कभी म्लान नहीं होते और पवन भी दिव्यगुणों से युक्त रहता है, जहाँ के सभी 
तत्वों में स्वगिक स्थिति' विद्यमान है, एवं कोमल कमनीय प्रकाश निहित है | पर वह 
लोक बहुत दूर है केवल दिव्य शक्ति की सहज कृपा ही वहाँ तक पहुँचा सकती है (१० 
३१) । महादेवी द्वारा दिया गया रहस्य-लोक-सम्बन्धी उपरोक्त वन वैदिक 'परम- 
व्योम” के आह्लादिक वर्णन से प्रभावित है ।* & 
मिलन और प्रतीक्षा--कवयित्री की आत्मा ने जिस असीम ब्रह्म के प्रति 
“जिज्ञासा और उत्कण्ठा प्रकट की थी उस ब्रह्म के साथ उनका मिलन भी हुआ है। 
स्वप्न में आकर उन्होंने साधिका आत्मा को दर्शन भी दिए हैं, इसकी अनुभूति कवि 
को निरन्तर वनी हुई है । उस असीम से ससीम के मूक मिलन की बात को स्वप्न 
-कहकर टाला नहीं जा सकता । वे कहती हैं--- 








:१. देखिये, इस प्रबन्ध का, पृ० ६१-६२ 


महादेवी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३८५५ 
'कैसे कहती हो सपना है 
भ्रलि ! उस मृक मिलन फी बात ? 
भरे हुए भ्रव तक फूलों में 
पेरे श्रांस उनके हास ।' (पु० १२) 
व्यक्ति की आत्मा जिसके प्रति समपित होती है उसके दर्शनों की, उससे मिलने की 
आकांक्षा उसके जीवन की सबसे वड़ी साध बन जाती है। यदि किसी भी प्रकार से 
उसे अपने प्रेमास्पद के दर्शन हो जाते हैं तो वहू अपने की कछ्ृतार्थ अनुभव करने लगती 
है । इसीलिए महादेवी के रहस्य-काव्य में उससे मिलने के लिए उनकी आत्मा का 
करुण-ऋन्‍दन मिलता है। उनकी आत्मा की यह विह्लल पुकार निष्फल गई हो ऐसी 
बात नहीं है। उस उदार ब्रह्म ने प्रत्युत्तर में चुपचाप श्राकर मूक प्रणय की भांति 
अथवा स्वप्नलोक से अवतरित नीरव आह्वान की भाँति कवयित्री को मधुमय मुरली 
की तान सुनाकर कृतार्थ भी किया है। (प० ११) 'माँसू की माला रचना के अव- 
तरणों में भी महादेवी ने सूने पथ से होकर, मंद-मंद पदचाप से, उस परम प्रियतम 
के अपने नीरव मानस में अवतरित होने की बात कही है ५ (पृ० ८०) ऋग्वेद में भी 
आपषि वसिष्ठ द्वारा वरुण से मिलने के लिए की गई अनेक भावमय प्रार्थनाएँ मिलती 
हैं जो भावाभिव्यक्ति में बड़ी मामिक और हृदय-द्रावक हैं ।॥' 
भहादेवी को एक वार स्वप्न में दर्शन देकर प्रभु ने फिर पुन: उन्हें दर्शन देने 
का नाम ही नहीं लिया । ऐसा उपेक्षा-भाव धारण कर लिया कि प्रतीक्षा करते-करते 
कवमित्री के नेन्न अश्रु-करा वरसा वरसाकर रीते भी हो गए, पर तब भी उस निर्मम 
ने सुधि नहीं ली, इसी स्थिति का वर्णन उन्होंने निम्न पंक्तियों में किया है-- 
“उस सोने के सपने को 
देखें कितने युग बीते । 
श्राँखों के कोष हुए हैं 
मोती बरसा कर रीते ।” (पृ० २१) ॥ 
न पंक्तियों में भी वैदिक ऋषि की भाँति कवि को अन्तरात्मा की विछलतन देखी जाए 
अकती है । 
वेदनानुभूति---कवणमित्री का प्रियतम ऐसा सिष्ठुर निकला कि एक बार 
शशेन देकर ऐसा विमुख हुआ कि फिर लौटा ही चहीं और फलत: उन्हें दे गया पीड़ा 
का साम्राज्य, सुनेपन का जीवन जिसकी वे स्वयं को एकमात्र मतवाली रानी कहती 
हैं, और इस सूने राज्य के अ्रन्धकार को दूर करने के लिए प्राणों का दीप जला- 
कर दीपावली मनाती रहती हैं । पर प्रतीक्षा की भी एक सौमा होठी है, उस सीमा 
का अतिक्रमश होने पर तो जीवन का अस्तित्व वनाए रखना भी कठिन हो जाता है । 





१. उत स्वया तन्वा सं वदे तत्कदान्वन्तवंरुरों भुवानि | 
कि मे हव्यमहणानों जुषेत कदा मूलीक चुमता अभिख्यम्‌ ॥ ऋषण्वे० ७,८६,२ । 


डै८६ छायावाद झौर वेदिक-दर्शेने 


वेदनाधिक्य से सम्बन्धित यही भाव निम्न पंक्तियों में व्यक्त हुआ है-- 


“चिन्ता क्या है, हे निर्मम ! 

बुझ जाए दोपक मेरा, 

हो जायेगा तेरा ही 

पीड़ा का राज्य अंधेरा ४ (पृ० २१) 
प्रियतम की प्रतीक्षा करते-करते यदि कवयित्री का जीवन-दीप बुक जाये तो उससे 
उन्हें अधिक चिन्ता नहीं होगी, प्रत्युत उसके विरह में दुख्ति रह कर रुदन करने 
वाले के अभाव में उस असीम के पीड़ा के साम्राज्य में ही अन्धक्रार फैल जायेगा। 

वस्तुत: विरह्‌ का यह भाव दाझंनिक दृष्टि से द्वेत-वाद पर आधारित है, पर 

यह द्वैत-भाव, जैसा कि पहले ही स्पष्ट किया जा चुका है, सांख्य दर्शन की भाँति 
प्रकृति-पुरुष का द्वैत नहीं है और न ही मध्वाचार्य के आत्मा-परमात्मा के शाश्वत द्वैत 
पर ग्राधारित है । यह द्वेत तो अह तवाद की पूर्व-पीठिका है। व्यावहारिक दशा में 
आत्मा परमात्मा से पृथक्‌ हो चुकी है, पर तात्विक दृष्टि से वे दोनों एक ही हैं ! जब 
तक वे दोनों मिलकर एक नहीं हो जाते, तब तक तो यह हद त-भाव बना हुआ्ना ही है । 
व्यवहार दशा में आत्मा की परमात्मा से पार्थक्य की अनुभूति ही विरह-वेदना की 
जननी है | महादेवी तथा छायावादी कवियों की वेदनानुभूति की यही दाशंनिक पृष्ठ- 
भूमि है। उनकी वेदना का स्वरूप आरम्भ से अ्रन्त तक समान और एक रस है। 
आागे चलकर उनकी इस प्रियतम प्रदत्त वेदना और पीड़ा में ही सुख की अनुभूति का 
भाव प्रगाढ होता चला गया है और इस प्रकार विरह ही उनका आराध्य वन गया है। 


उपनिषदों में अज्ञान में पड़े जीव की अ्सहायावस्था का उल्लेख आया है। 
वह सांसारिक विषयों के उपभोग में ऐसा चिपका हुआ है जैसे जल से मछली, 
इच्छाओं की अतृप्ति पर उसका मन असफलता से हाहाकार कर उठता है, श्रौर उनकी 
क्षरिक तृप्ति पर वह हर्ष से नाच भी उठता है। इस प्रकार लौकिक-सुख-डुःखों के 
पुलिनों से होकर वहने वाली उसकी जीवनधारा उत्थान-पतन का दृश्य देखती हुई 
आगे बढ़ती जाती है, पर वह अपनी प्रकृति पर शासन नहीं कर पाता । इसीलिए .उप+ 
लिपदें जीवात्मा को अनोश' कहती हैं--'अनीशया शोचति मुहामान:”., लौकिक 
विषयों से जीर्ण हुई देह वाला जीवात्मा विपयों से पराझमुख होकर तब तक उस 
अनन्त की ओर नहीं सुड़ सकता जब तक उस पर प्रभु की ही कृपा न ही जाए। 
इसीलिए वेदों में भी और परवर्त्ती वैष्णव-साहित्य में भी साधकों और भक्तों ने दीन 
होकर अपनी असहायावस्था का उल्लेख करते हुए उस अनन्त करुणावान प्रभु का 
श्राह्बवात किया है। अन्तर्मुखी होने के लिए वह आवश्यक भी है । महादेवीजी ने भी 
अपनी दीनता का प्रकाशन करते हुए लिखा है--- : 


१. इवे० उ० ४ ,७ । 





महादेवोी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव 


'नहीों है तरिणी फर्णाघार 
अ्रपरिचित है वह तेरा देश 
साथ है मेरे निर्मम देव ! 
एक बस तेरा ही सन्देश । 
ञ्र >् 
हाथ में लेकर जजेर बीन 
उन्हीं बिखरे तारों को जोड़ 
लिए फंसे पीड़ा का भार 
देव झाऊं श्रनन्त की और ॥* (पु० ५४) 
दे करणाधार को सम्बोधित करके कहती हैं कि इस जजंर शरीर को लेकर, जिसके 
भाव-रूपी समस्त तार अस्त-व्यस्त पड़े हैं और जब कोई अवलम्ब भी नही है, उस 
अपरिचित अनन्त देश की ओर बिना श्रापकी कृपा के कंसे पहुँचा जाए, प्रौर श्रन्त 
में झ्रात्म-समर्पण करती हुई कहती हैं कि मेरी इस जीवन-रूपी वीणा के सभी तार 
ढीले पड़ गए हैं, अंग्रुलियाँ भी थक गई हैं, भ्रव श्रोर अधिक नहीं गाया जाता । बस 
यही निवेदन है कि श्रपनी विश्व-वीरणा में आज मेरी श्रस्फुट कंफ़ार को भी मिला दो ! 
(९० १०) 
रहिस--रश्मि में उपनिपद्‌ आदि दाझं॑निक ग्रन्यों के अध्ययल और मनन के 
कारण चिरन्तन ओर विचार-मन्धन का पुट अधिक है। काब्य के विपय 'नीहार' जैसे 
होते हुए भी अ्रभिव्यक्ति में अन्तर है । उन्होंने स्वयं लिखा है कि--'रश्मि को उस 
समय आकार मिला जब मुझे अनुभूति से श्रधिक उसका चिन्तन प्रिय था ।'* रश्मि 
में वे ब्रह्म, जीव, जगत्‌, जीवन, मृत्यु और परिवर्तन आदि गहन दार्शनिक तत्वों के 
चिन्तन में लीन दिखाई देती हैं। श्रधिकांश रचनाग्रों में उन्होंने झात्मा-परमात्मा 
और प्रकृति के स्वरूप का निरूपण अत्यन्त भावमयी भाषा में किया है । 
बह्म--उपनिषदों में ब्रह्म-सम्बन्धी चिन्तन विस्तारपूर्वक हुआ है । वहां उसके 
निर्मुण स्वरूप की चर्चा करते समय उस्चे अज्ञेय, श्रग्राह्म आ्रादि नियेधात्मक लक्षणों 
से अभिहित किया है । केन० उ० में कहा है “कि जिसको (कोई भी) चक्षु के हारा 
नहीं देख सकता (अपितु) जिससे चक्षु (अपने विषयों को) देखते हैं, वही ब्रह्म है-- 
“यच्चक्षुषा न पद्यति येन चक्षूषि पश्यति 


* तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ॥ (१,६ ) 
महादेवी जी भी यही कहती हैं--- 


इ्दऊ 


'सें सब कुछ तुम से देख 
3० . तुमको न देख पाऊ पर !! (पृ० २१) 
हे प्रकार--तह,रे तदन्ति के /(यजु० ४०,५) की ध्वनि निम्त पंक्तियों में द्रष्ट्ब्य 





हु 


“गन्ध्य गीत : अपनी वात, पृ० ३। 


जेथप८ 


“इस अचल क्षितिज-रेखा से 

तुम रहो निकट जीवन के 

पर तुम्हें पकड़ पाने के 

सारे भयत्न हों फीके ।' (वही) हर 
वह निकट होते हुए भी पकड़ में नहीं आरा पाता यही उसकी अपू्ता है। रश्मि में 
जीव और जगत्‌ की सापेक्षता में ब्रह्म के सविशेष एवं सोपाधिक रूप-सम्बन्धी चिन्तन 
को भी स्थान मिला है ! तैत्तिरीयोपनियद्‌ में उल्लेख आया है कि ब्रह्म इस समस्त 
सृष्ठि के पदार्थों को रचकर अन्त में स्वयं उसमें प्रविष्ट हो गया । 'सो$कामयत । बहुस्यां 
प्रजायेयेति । स तपोञ्तप्यत । स तपस्तपत्वा इदं सर्वमसुजत यदिदं कि च । तत्सृष्द्वा 
तदेवानुप्राविशत्‌ । तदनुप्रविश्य सच्च त्यच्चाभवत्‌ ।' (तं० उ० २,६) महादेवीजी भी 
यही प्रश्न करती हैं कि जिस परमसत्ता ने नाना रंगमयी इस सृष्टि को रचा है क्या 
वही अपार इन सब में प्रविष्ट होकर सब का एकमात्र आधार बन गया है--- 

“विविध रंगों के भुकुर संवार, 

जड़ा जिसने यह कारागार 

बना क्‍या बन्दी वही श्रपार, 

अखिल प्रतिबिम्बों काः आधार ?? (पृ० ६२) 

«६ >< >< 

“वक्ष पर उसके जल उड़ुगण, 

बुझा देते श्रसंस्य जीवन, 

कनक श्रौ' नीलम-यानों पर 

दौड़ते जिस पर निशि-वासर ! 

८ >< 

उसी नभ सा क्‍या वह अविकार-.- 

श्रौर परिवर्तत का श्राधार ? 

पुलक से उठ जिसमें सुकुमार 

लीन होते अ्रसंख्य संसार ।! (पृ० ६२) 
उसी ब्रह्म में अ्संख्यों तारागणों की भाँति असंख्य जीवन उदित और अस्त होते रहते 
है, उसी में दिन और रात का आवागमन होता रहता है, विशाल बादलों की हल- 
चल से वह चंचल नहीं होता, तडित्‌ की ज्वाला और घन का गजन उसमें एक भी 
कंपन उत्पन्न नहीं कर पाता; इस प्रकार वह अचंचल और निष्कम्प है, वह नभ की 
भाँति निविकार और सृष्टि में घटित होने वाले समस्त परिवर्तनों का एकमात्र कारण 
है, यहाँ तक की जल में बुद्वुदों को भाँति असंख्य संसार भी उसी में आाविर्भूत और 
तिरोभूत होते रहते हैं । उपनिषदों में स्पष्ट कहा है---'यतों वा इस्ानि भूतानि जायन्ते 
येन जातानि जीवन्ति यत्य्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्मेति । (तै० 
३, १) महादेवीजी इस बरणन से प्रभावित होकर कहती हैं--'सिन्धु से उत्पन्न वीचि- 
विलास की भाँति स्रृष्टि और विनाश की समस्त क्रियायें उसी ब्रह्म में हो रही हैं ।' 


गर्व 


महादेवी के काव्य पर वँदिक दर्शन का प्रभाव 


(०-४३) और+-..॥ 
“उसमें सर्म छिपा जीवन का, 
एक तार श्रगर्गित कंपन का, 
एक सूरज सब के बन्धन का, 
संसृति के सूने पृष्ठों में करण काव्य वह लिख जाता | (प० १८) 
गर्व 


टर् >< 
पहु हमारे भ्रन्त उपक्रम यह पराजय-जीत 


क्या नहीं रचता तुम्हारी सांस का संगीत ।” (पु० ४०) 

समस्त प्राणियों के जीवन का एकमात्र संचालक वही शक्तिमान्‌ ब्रह्म है, सृष्टि में 
व्याप्त विविध असीम कम्पन मूलतः उसी से सम्बद्ध रहते हैं, समस्त प्राणियों के वन्‍्धन 
का सूत्रधार भी वही है । उसी की साँस में हमारे अन्त और उपक्रम, जय और परा- 
जय निहित हैं ।' वे चन्द्रमा की किरणों में न केवल झ्राभा-रूप में विद्यमान हैं प्रत्युत वे 
सृष्टि के कण-करा में निहित हैं। (पृ० ६४) वे हृदय में उच्छवास-रूप में आकर छिप 
जाते हैं। (पृ० ६५) इस प्रकार ब्रह्म-सम्बन्धी उपरोक्त चिन्तन स्पष्टतः ही उपनिषदों 
से प्रभावित है । कम 
..._ जीव--रश्मि का जीवात्मा-सम्बन्धी चिन्तन भी उपनिपदों से प्रभावित है। 
ऐ० 3० में पृथ्वी, वायु, आकाश, जल और अग्नि इन पंच महाभूतों से वीज-रूप जीव 
का संयोग होने पर मानव, पशु, पक्षी आदि जितने भी प्राणी समुदाय उत्पन्न होते 
हैं, वें सब प्रज्ञान-स्वरूप परमात्मा से ही शक्ति पाकर अपने-अपने कार्यों में संलग्न 
होते और उसी में स्थित रहते कहे गये हैं । “एप ब्रह्म॑ प इन्द्र एप प्रजापतिरेते सर्वे 
देवा इमालि च पंचमहाभूतानि पूथिवी वायुराकाश श्रापो ज्योतींपी त्येतानीमानि च॑ 
क्षुद्रसिश्नाणीव बीजानीतरारि चेतरारि चाण्डजानि च जारुजानि च॑ स्वेदजानि 
चोड्टिजानि' यत्किचेदम प्रारिण जंगम च पतत्रि व यच्च स्थावरं सर्च तत्पन्ञानेत्र । 
प्रज्ञाने प्रतिष्ठित प्रज्ञानेत्रो लोक: प्रज्ञा प्रतिष्ठाप्रज्ञानं ब्रह्म ।” (ऐ० ३,३) यही चिन्तन 
महादेवीजी की निम्न पंक्तियों में जिज्ञासा के रूप में व्यक्त हुआ है-- 

“नील नभ का असीम विस्तार, 

अनल के धूमिल कण दो चार, 

सलिल से निर्भर वीचि-विलास 

भंद सलयानिल से उच्छ्चास, 

धरा से ले परमाणु उधार, 

किये किसने मानव साकार ?' (वही, पृ० २८) 
चैतन-तत्व और पंच महाभूतों के योग से निभित मानव-मूर्ति में यह चेतनांश ब्रह्म का 


ही है, यह प्रा्-तत्व उसी से प्रकट हौता है और उसी में विलीन' भी हो जाता है। 
यह चेतनाश समष्टि-चेतन से उसी प्रकार एक है जिस प्रकार समुद्र के जल से उसकी 
लहरें... ८ ०20 % 


जैपु८ छायावाद- श्र वैदिक-दर्शन 
“इस अ्रचल क्षितिज-रेखा से 
तुम रहो निकट जीवन के 
पर तुम्हें पकड़ पाने के 
सारे प्रयत्न हों फीके ।” (वही) 
वह निकट होते हुए भी पकड़ में नहीं आ पाता यही उसकी अपवेता है। रश्मि में 
जीव और जगत्‌ की सापेक्षता में ब्रह्म के सविशेष एवं सोपाधिक रूप-सम्बन्धी चिन्तन 
को भी स्थान मिला है ! तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में उल्लेख आया है कि ब्रहा इस समस्त 
सृष्टि के पदार्थों को रचकर अन्त में स्वयं उसमें प्रविष्ट हो गया । 'सोडकामयत । बहुस्यां 
प्रजायेयेति । स तपोक्तप्यत । स तपस्तपत्वा इदं सर्वमसृजत यदिदं कि च। तत्सृष्ट्वा 
तदेवानुप्राविशत्‌ । त्तदनुप्रविश्य सच्च त्यच्चाभवत्‌ ।' (त्तै० उ० २,६) महादेवीजी भी 
यही प्रश्न करती हैं कि जिस परमसत्ता ने नाना रंगमयी इस सृष्टि को रचा है क्या 
वही अपार इन सब में प्रविष्ट होकर सब का एकमात्र आधार बन गया है-- 

“विविध रंगों के मुकुर संचार, 

जड़ा जिसने यह कारागार 

बना क्‍या बन्दी वही श्रपार, 

प्रखिल प्रतिबिम्बों का श्राधार ?” (पृ० ६२) 

>< गर् ><्‌ 

“वक्ष पर उसके जल उड्धगरा, 

बुझा देते श्रसंख्य जीवन, 

कनक ओऔ” नीलस-यानों पर 

दौड़ते जिस पर निशि-वासर ! 

८ ८ 

उसी नभ सा क्या वह अविकार--- 

शक्रोर परिचर्तत का आधार ? 

पुलक से उठ जिसमें सुकुमार 

लीन होते श्रसंख्य संसार ।' (पृ० ६२) 
उसी ब्रह्म में असंख्यों तारागणों की भाँति असंख्य जीवन उदित अ 
है, उसी में दिन और रात का आवागमन होता रहता है, विशा', ... .... 
अल से वह चंचल नहीं होता, तडित्‌ की ज्वाला और घन का गर्जन उसमें एक भी 
कंपन उत्पन्न नहीं कर पाता; इस प्रकार बह अचंचल और निष्कम्प है, वह नभ की 
भाँति निधिकार और सुष्टि में घटित होने वाले समस्त परिवर्तेनों का एकमात्र कारण 
है, यहाँ तक की जल में बुद्बुदों की आँति असंख्य संसार भी उसी में आविर्भूत और 
तिरोभूत होते रहते हैं । उपनिपदों में स्पष्ट कहा है---'यतो वा इमानि भूतानि जायस्ते 
येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म ति ।' (तै० 
३,१) महादेवीजी इस वर्णन से प्रभावित होकर कहती हैं--'सिन्धु से उत्पन्न वीचि- 
वबिलास की भाँति सृष्टि और विनाश की समस्त क्रियायें उसी ब्रह्म में हो रही हैं । 


26 


अहांदेधी कि छोन्य पर वैदिक ददोन का प्रभाव ३११ 


लिसे खाँच लाते अ्स्थिर कर 
फोतुहुल के चारा ॥! (पृ० ५२) 
इसी प्रकार यदि ब्रह्म अनन्त जल-राशि है तो आत्मा उसकी चंचल-सी अवदात उम्सिं 
जो तट को छूकर उसी में विलीन हो जाती है, यदि ब्रह्म ऋतुराज बसन्‍्त है तो आत्मा 
उसकी मूक मधुश्री जो उसी के साथ आती-जाती हैं। (पृ० ४३) बहा यंदि निद्रा है 
तो आत्मा स्वप्त, जो उसी में बनता-विगड़ता है। (पृ० ५६) ब्रह्म यदि श्रालोक है 
तो बआ॥ात्मा तारे के समान है जो रात्रि के व्यतीत होते ही दिन के प्रकाश में मिल 
जाता है। (पृ०५६) इन सभी प्रसिद्ध-अप्रसिद्ध रूपकों द्वारा आत्मा-परमात्मा की 
अभिन्‍नता प्रतिष्ठित करने के उपरान्त वे अन्त में स्पष्टत: श्रद्ंस की घोषणा करते 
हुए कहती हैं-- 
“में तुम से हूं एक, एक हैं 
जेसे रव्मि प्रकाश; 
में तुम से हूं भिन्‍न, भिन्‍न ज्यों 
घन से तडित विलास ४ (पुृ० ५८) 
त्तात्त्विक दृष्टि से ब्रह्म-जीवेक्य का प्रतिपादन उपनिपदों का चरम साध्य हैं । महादेवी 
मे इसी दाशतिक स्वरूप को काव्य की पीठिका पर प्रतिष्ठित किया है । महादेवी का 
यह वर्णन निराला की 'तुम और मैं! कविता में आए वर्णन के ही समान है.जहाँ वे 
बहा को 'तुंग हिमालयश्टंग!' और जीव को 'चंचल गति सुर-सरिता' कहकर जन्य-जनक 
सम्बन्ध का प्रतिपादत करते है । इसी प्रसंग में हम इन विभिन्‍नों सम्बन्धों की दाशनिक 
भूमिका पर भी विस्तार से विचार कर झाए हूँ, श्रतः उस सब की पुनराधृत्ति की यहाँ 
आवश्यकता नही ।* 
व्यावहारिक धरातल पर साधना की दृष्टि से महादेवी की रचनाग्रं में साध्य- 
साधक का पार्थक्य वर्णित हैं। सामान्य अनुभव के अनुसार प्रारम्भ में ऐसा होना 
स्वाभाविक भी है। भारम्भ में सात्त्विक कर्मो के भ्रनुप्ठान द्वारा श्रन्त:करण की शुद्धि 
आवश्यक होती है, शुद्ध अन्त:करण में ही प्रभु के प्रति श्रास्था-विश्वास चिर-स्थायी 
होकर अन्ततोगत्वा भक्ति-भावना में पर्यवसित्त हो जाता है। तदन्तर एक दिन वह 
ज्ञान की इस भूमिका पर पहुँच जाता है कि जिसकी मैं उपासना कर रहा हूँ वह मुझ- 
से भिन्‍न नही है---“उपासक ही होगा आराध्य' की अनुभूति जागृत हो जाती है। 
उपनिपदों में आत्मर्नवकास का यही क्रम वरणित है जिसका प्रभाव महादेवी के काव्य 
पर स्पण्टरूपेरा देखा जा सकता है। 
जगत्‌ (प्रकृति)---'रश्मि! में ब्रह्म और जीव-सम्बन्धी चिन्तव के समान ही 
जगत्‌ के सम्बन्ध में भी पर्याप्त चिन्तन हुआ है। यह चिन्तन जीव की ही भाँति कई 
धरातलों पर व्यक्त हुआ है । कहीं उसके दार्शनिक स्वरूप की चर्चा हुई है श्नौर कहीं 


३६० छायावाद और वैदिक-दर्शन 


“सिन्धु को क्या परिचय दें देव ! 
विगड़ते बनते वोचि-बिलास, 
सुद्र हैं भेरे बुदबुद प्राण 
तुम्हीं में सृष्टि ठुम्हों में नाश ।”” (पुृ० ४३) 
उपनिषदों में जीवात्मा के दो स्वरूपों का उल्लेख आया है । एक उसका व्यावहारिक 
रूप दूसरा उसका दार्शनिक अर्थात्‌ तात्त्विक स्वरूप । व्यावहारिक दृष्टि से वह बद्ध 
ओर भोक्ता कहा गया है जो मोह और अविद्यान्धकार में पड़ा सुख-दुःख का अनुभव 
करता हुआ भटकता रहता है जिससे उसकी जीवन-वीणा के सभी तार उलभ जाते 
हैं, फलतः उससे निकलने वाली भांकार भी बेसुरी-सी होती है (पृ० ५६) तात्त्विक 
दृष्टि से ग्रात्मा और परमात्मा एक और अभिन्‍न हैं । हे 
जीव और ब्रह्म का अभ्ेद सम्बन्ध--महादेवी जी भी इन दोनों की एकता 
और अभिन्‍नता में विश्वास रखती हैं । उन्होंने इन दोनों के बीच अभेद सम्बन्ध को 
प्रकृति से गृहीत अनेक उदाहरणों द्वारा स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है | वे कहती हैं 
कि थे दोनों उसी प्रकार अभिन्न हैं जिस प्रकार दीप श्लौर उसका आलोक, सिन्धु और 
उसकी लहरें । हृदय श्रौर उस पर आधारित उसकी घड़कनें, कलिका और मकरन्द, 
धन ओर वारि-बिन्दु, नेच्र और उसमें निहित अश्ु-विन्दु । (प्‌ृ० ३४) 
“पूछता क्‍या दीप है श्रालोक का झावास ? 
सिन्धु को कच खोजने लहरें उड़ी , श्राकाश । 
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धड़कनों से पूछता है क्या हृदय पहिचान ? 
दया कभी कलिका रही सकरन्द से श्रनजान ? 
क्या पता देते घन्रों को वारि-बिन्दु श्रसार ? 
वया नहीं दृध जानते सिज श्राँसुओं का भार ? 
चाह की मृदु उंगलियों ने छू हृदय के तार, 
जो तुम्हीं में छेड़ दी में हुं वही झंकार ।” (पृ० ३९) 
घूलि के कण में वही तो आत्मरूप में आकर बन्दी हो गया है फिर उसका पता पूछ 
का कंसा उपक्तम ? (पुृ० ३८) “जो तुम्हीं में छेड़ दी मैं हूँ वही कंकार' (पृ० ३६, 
के अनुसार आत्मा उसी की तो भंकार है, एक चेतन ही उसी की इच्छा के कारण 
साम-रूप की पृथक-पृथक्‌ उपाधियों में विभक्त हो गया है श्रत्यथा चेतन जीवात्मा 
उस “महाचित्ति” से पृथक्‌ थोड़े ही है। (पृ० ३६) जीववब्रह्म॑ क्य-सम्बन्धी यह चिन्तन 
“मैं और तु! कविता में विस्तृत रूप से प्रतिपादित किया गया है जो उपनिपदों के 
'सोह्हम्‌', 'तत्त्वमसि', 'अहं ब्रह्मास्मि', महावाक्‍यों का ही काव्यात्मक संस्करण है । 
कवयित्री कहती है कि 'यदि ब्रह्म विधु का विस्व है तो झात्मा उसकी मग्घा आर 
अजान रश्मि जो पृथ्वी को छुकर उसी में लोट जाती है-- 
“तुम हो विधु के ब्रिम्ब झोर : 
सुर्शा रश्मि झजान, 


भहादेधी के रान्यं पर वैदिक दर्दान का प्रभाव ३११ 


जिसे स्वींच लाते भ्रस्थिर कर 
फौतृहल के बाण ।! (पृ० ५२) 
इसी प्रकार यदि ब्रह्म अनन्त जल-राशि है तो आत्मा उम्तकी चंचल-सी भ्रवदात उम्सिं 
जो तट को छूकर उसी में विल्लीन हो जाती है, यदि ब्रह्म ऋतुराज बसन्त है तो ग्रत्मा 
उसकी मूक मघुश्नी जो उसी के साथ आती-जाती हैं। (पृ० ५३) ब्रह्म यदि निद्रा है 
दो ऋए्मए स्वप्त, जो उसी में बनता-विगड़ता है। (प्‌० ५६) ब्रह्म यदि श्रालोक है 
तो आत्मा तारे के समान है जी रात्रि के व्यतीत हीते ही दिन के प्रकाश मे मिल 
जाता है। (पृ० ५६) इन सभी प्रसिद्ध-अप्रसिद्ध रूपकों द्वारा आत्म।-परमात्मा की 


अभिन्‍नता प्रतिष्ठित करने के उपरान्त वे अन्त में स्पप्टत; अद्वेत की घोपरणा करते 
हुए कहती हैं- 


“में ठुम से हूं एक, एक हैं 

जंसे रहिम प्रकाश; 

में तुम से हूं भिन्‍न, भिन्‍न ज्यों 

घन से तडित बिलास ॥/” (पृ० ५८) 
तात्त्विक दृष्टि से ब्रह्म-जीवेक्य का प्रतिपादन उपनिपदीं का चरम साध्य है) महादेवी 
ने इसी दार्शनिक स्वरूप को काव्य की पीठिका पर प्रतिष्ठित किया है। महादेवी का 
यह वर्णुन निराला की “तुम श्रीर मैं! कविता में आए वर्णन के हो समान है जहां ये 
ब्रह्म को 'तुंग हिमालयश्ृंग' श्र जीव को “चंचल गति सुर-सरिता' घाहकर हकर जन्य-जनक 
सम्बन्ध का प्रतिपादन करते है । इसी प्रसंग में हम इन विभिन्‍तनों सम्बन्धों की दाणमिक 
भूमिका पर भी विस्तार से विचार कर आराए हूँ, श्रत: उस सब की पुनरावत्ति की ये 


आवश्यकता नही ।१ 

व्यावहारिक धरातल पर साधना की दृष्टि से महादेवी की रचनाओं में साब्य- 
साधक का पाथक्य वशित हैँ। सामान्य अनुभव के अनुसार प्रारम्भ में ऐसा दोना 
स्वाभाविक भी है। प्रारम्भ में सात्त्विक कर्मो के अनुष्ठान द्वारा भ्रन्त:करण की शुद्धि 
ऋएण्यक होएए है, णुढ्ध ऋत्त/करण मे ही प्रणु के प्रति ऋष्यप-वए्चात जचिरनए 


याथी 
होकर अन्तत्तोगत्वा भक्ति-भावना में पर्यवर्सित हो जाता है। तदन्तर एक दिन बह 
जान की इस भूमिका पर पहुँच जाता है कि जिसकी मैं उपासना कर रहा हूँ वह मुभ- 
से भिन्‍नत नह “'उपासक हो होगा आराध्य” क॑ 


 भ्रनुभूति जागृत हो जाती है। 
उपनिपदों में आत्म-नविकास का यही क्रम वर्णित है जिसका प्रभाव महादेवी के बा 

पर स्पप्टरूपेण देखा जा सक्रता है। 9५ 

जगत्‌ (प्रकृति)--'रश्मि' में ब्रह्म और जीव: सम्बन्धी चिन्तन वेः 

जगत के सम्बन्ध में भी पर्याप्त चिन्तन हुआ है । यह चिन्तन जीव की ही भाँति कई 
उदातता पर व्यक्त हुआ है। कहीं उसके दाशनिक स्वरूप की चच >+ $ -७... -.« 


है देखिये इस शोध-प्रवन्ध का पृ० २६९३-६४ । 


रे६र छायावाद और “वैदिक-दर्शन 


उसे व्यावहारिक दृष्टिकोण से देखा गया है । 
दाशनिक दृष्टिकोण के अनुसार उपनिषदों की तरह महादेवी भी यही मानती 
हैं कि ब्रह्म से ही सृष्टि की उत्पत्ति होती है और उसी में वह लय हो जाती है । यही 
तथ्य निम्न पंक्तियों में व्यक्त हुआ है--- 
“झौर यह विस्मय का संसार, 
अखिल वेभव का राजकुमार, 
धूलि में क्यों खिल कर नादान 
उसी में होता अनन्‍्तर्घान ?” (पृ० २९) 
उपनिषदों में कहा है कि ब्रह्म ने अपनी शून्यता से ऊब कर अ्रनेकविध होने की कामना 
की-.-'एको5हं बहुस्याम प्रजायेयिति” और कामना करते ही शांत त्रिगुणात्मिका प्रकृति 
में हलचल होने लगी और इस प्रकार सुष्टि का सूच विकसित होकर फैलने लगा, 
परिणामस्वरूप यह विश्व-प्रतिमा निर्मित हो गई | यही भाव महादेवी जी की निम्त 
पंक्तियों में व्यक्त हुआ है-- ॥ 
“हुआ त्यों सुनेपत का भान, 
प्रथम किसके उर में श्रम्लान ? 
आर किस शिल्पी ने भ्रनजान, 
विश्व प्रतिमा कर दी निर्माण ? (पृ० १५) 
उपनिषदें भी कहती हैं कि ब्रह्म ही जगत का निमित्त और उपादान कारण है और 
इसकी पुष्टि के लिए एक मकड़ी का उदाहरण प्रस्तुत करती हैं। मकड़ी जाले की 
सृष्टि के लिए बाह्य सामग्री की अपेक्षा नहीं करती वह अपने अन्तर से ही उसे निका- 
लती है और अपने अन्तर में ही उसे लीन कर देती है-- 
यथोरणनाभिः सूजते गृह्ते व यथा पृथिव्यामोषधयः सम्भवन्ति । 
यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथाक्षरात्सम्भवतीह विश्वम्‌ ॥ (सु० १,१,७) 
महादेवी जी ने इस भाव को निम्न प्रकार से प्रकट किया है--- 
“'स्वर्ण-लूता सी कब सुकुमार 
हुई उसमें इच्छा साकार ? 
उयल जिसने तिनरंगे तार, 
बुन लिया अ्रपना ही संसार (पृ० ६०) 
ये तिनरंगे तार श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ में वशित तिग्रुसात्मिका (सत रज तम) प्रकृति है ।' 
यह उस ब्रह्म की अभिन्‍न शक्ति है. जिसके आश्रय से वह स्वयं सृष्टि-हूप में रूपान्त- 
रित हो जाता है। इस प्रकार उपनिपद्-दर्शन के अनुसार ब्रह्म ही सृप्टि का निमित्त 


शोर उपादान कारण है । 


रश्मि में सृष्टि के नित्य-अनित्य रूप पर भी चिन्तन हुआ है 


है। महादेवी जी 





१. देखिए, श्वे० १,३ तथा ४-५ । 


प्रहदेवी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ३६३ 
उपतनिषदों की ही भाँति जगत्‌ की शाश्वतता पर भी विश्वास करती है | जो वस्तु 
उत्पन्न होती है वह नष्ट भी अ्रवश्य होती है । पर यह नाश वस्तु का श्रन्तिम रूप 
नहीं है, प्रत्युत विकास का ही पूर्व रूप है। संसार वस्तुतः एक ऐसा सूत्र है जिसमें 
जीवन-पमृत्यु, सुख-दुःख, जय-पराजय सभी गुँथे हुए हैं--विश्व में नश्वरता नवीनता 
को जन्म देने वाली होती है। प्रत्येक वस्तु के अन्त में उसके नवीन रूप का विधान 
सन्निहित है। (१० १६) संसार के मायात्मक स्वरूप पर चिन्तन करते हुए महादेवीजी 
इस संसार को उलभनों का जाल कहती है जहां अविद्यान्धकार में पड़े हुए प्राणी 
अपने वास्तविक स्वरूप को जानने का प्रयत्न करते हुए भी इस के झाकप॑णा से 
मोहित होकर स्वयं को भूले रहते हैं-- 


““निदुर क्यों फैला दिया यह उलझनों का जाल, 
श्राप श्रपने को जहाँ सब दूंढ़ते बेहाल ।* (वही, पृ० ३८) 


दुःख” नामक रचना में भी कवयित्री ने संसार के मायामय स्वहूप का उल्लेख किया 
है, कहा है कि यहाँ की सभी वातें उन्हें विस्मयंपूर्ण दृष्टिमोचर होती हैं। यहाँ सूर्य 
चन्द्र और अन्य अनेक प्राकृतिक-तत्व शांत भाव से श्राते हैं और किसी अलक्षित शक्ति 
के आदेश से चले जाते हैं । यहां व्यक्ति सुख की श्राशा में इस भकार भटकता रहता 
है जिस प्रकार मरुस्थल में मृग पिपासाकुल होने पर पानी की खोज में भठका करता' 
है-- 

“मृग सरीचिका के चिर पथ पर, 

सुख श्राता प्यासों के पम घर, 

रुद्ध हृदय के पट लेता कर 

गवित कहता, 'मैं मधु हूं मुझसे क्या पतझर फा नाता ।” 

(पृ० १८-१९) 
तृष्णा-जनित सुख वस्तुत: चिरस्थायी हो ही नहीं सकता, उपनिपदें उसे अल्प कहकर 
ऐसे सुख का निषेध करती हैं । कठो ० ऐसे सुख को नाशवान कहकर उसका तिरस्कार 
करती हैं। इस प्रकार महादेवीजी का तृष्णा-जनित लौकिक सुख-सम्बन्धी चिन्तनः 
भी उपनिपदों की विचारधारा से प्रभावित हैं । 

सबेवाद---महादेवीजी की प्रकृति सामान्य व्यक्तियों दी भाँति जड़ नहीं हैं, 
उनके निकट वह जीवित-जागृत सत्ता है, वह चेतन है । प्रकृति के राशि-राशि सौंदर्य 
में उन्हें उस अलक्ष्य सत्ता के अपूर्वे सौंदर्य की झाँकी प्राप्त होती है। 'राध्रि में नीरबता- 
में, नील गगन के चमकते असंख्य नक्षत्रों में उसी की आभा विद्यमान है, दिन में प्रका- 
शित सूर्य की तीक्ष्ण-प्रखर किरणों में भी उसी का तेज निहित है और चन्द्रमा की 
शीतल चांदनी में भी वही शीतांशुरूप में विराजमान है ।” (पृ० ७०) प्रकृति के: 
सभी उपकरणों में प्रभु की व्याप्ति और उसकी भाँकी से सम्बन्धित यह सर्वात्म-- 
वादी दृष्टिकोण सभी छायावादी कवियों की एक विशिष्ठता रही है । महादेचीजी में- 


६४ “छांग्रावाद ओर वेदिक-दर्षोन 


"भी यह अवृत्ति' विद्यमान है | वे कहती हैं-- 
“तेरी झ्राभा का करा नभ को 
देता अगरिपत दीपक दान, 
दिन को कनक राशि पहनाता ।* 
विधु को चाँदी-सा परिधान ।” (रश्मि, पृ० ७०) 
“स्वयं वेद भगवान्‌ “पुरुष एवेदं सर्वम”! कहकर उस विराट की सर्वत्र विद्यमानता का 
'परिचय देकर सर्वात्मवाद का ही प्रतिपादन करते हैं। इसी आधार पर महादेवीजी 
भी अपार वारीश में उसकी महिमा की छाया-छवि के दर्शन करती हैं श्रौर नीलगयन 
में उसके अनन्त विस्तार को देखकर मुग्ध होती हैं, उसकी शोभा-सुपमा का एक क्षरा 
“राशि-राशि फूलों के वनों को पुष्पित कर देता है साथ ही प्रलय जैसे भंझावात में 
“भी उसी की भ्रकुटि के विलास का दर्शन करती हैं-- 
“तेरी महिमा की छाया-छवि, 
छ होता बारीश श्रपार, - 
नील गगन प। लेता घन सा, 
त्तम सा श्रन्तहीन विस्तार । 
सुषमा का करण एक. खिलाता 
राशि-राशि फूलों के वन, 
शत वात झंझावात प्रलय--- 
बनता पल में भू-संचालन । (वही, पु० ७०-७१) 
प्यह प्रकृति उनके लिए प्रिय का संक्रेत देते वाली है । इसीलिए वह विराट तक पहुंचने 
की साधना के मार्ग पर सदैव उनके साथ रही है। प्रकृति-की .अलौकिकता को उत्होंने 
निम्न शब्दों में स्वीकार किया है--''प्रकृति के लघु तृणा और महान वृक्ष, कोमल- 
कलियाँ और कठोर शिलाएँ अ्रस्थिर जल और स्थिर पर्वत, निविड्र-अन्धकार झौर 
उज्ज्वल विद्यत-रेखा, मानव की लघुता-विशालता, कोमलता-कठारता, च्रचलता- 
-निश्चलता और मोह ज्ञान का केवल प्रतित्रिम्व न होकर एक ही विराट ते उत्तन्‍्द 


सदोहर हैं ।* शीश रलवकट | 

रहस्य-भावना--महादेवी जी की रहस्य-भावना के सम्बन्ध न पाछ 'नीहार 
पर चर्चा करते समय प्रकाश डाल आए “रश्मि! में दार्शनिक-चिन्तन के साथ 
रहस्थ-भावना का भी पुट है । यहाँ विराट के प्रति प्रणय-निवेदन के अतिरिक्त ब्रह्म 
जीव और जगत-सम्बन्धी दार्शनिक विपग्रों पर अनेक जिज्ञासाएँ की गई जिन पर 
चेद और उपनिषदों के दार्शनिक चिन्तन का सुस्पष्ट प्रभाव है । 

जिज्ञासा--ऋग्वेद के नासदीय सूक्त अन्य सूक्तों तथा उपनिषदों के रहस्यमय 
आत्मवाद' में हमें जिज्नासात्मक रहस्य-चिन्तन की अभिव्यक्ति मिलती है 
-नासदीय-सूक्त में सृष्टि से पूर्व की स्थिति पर चिन्तन प्रकट करते हुए कहा 





:१. यामा की भूमिका, पृष्ठ ७ (चतुर्य सं० २०१८) ! 


अहादेवी के काप्य पर चंदिक दरशैन का प्रभाव इधर 
समय न असत्‌ था न सत्‌, न रज था न व्योम शोर उससे परे भी कोई वस्तु नहीं थी, 
'फिर आवरण भी कहाँ से आया । उस समय मृत्यु भी नहीं थी, भ्रमरता भी नहीं थी, 
रात और दिन का भेद भी नहीं था। वायु शुन्‍न्य और आरात्मावलम्बन से शवास-प्रश्वास- 
युक्त केवल एक ब्रह्म था। उनके अतिरिक्त और कुछ नहीं था । 

“नासदासीद्‌ नो सदासीत्तदानीम्‌ 

नासीद्‌ रजो नो व्योमा परो यत्त्‌ 

किमावरीवः कुहकस्य शर्म--- 

जम्भ: किमासोदुगहनंगभीरम्‌ । (१० १२९, १) 

न मृत्युरासीदमृतं न र्तहि 

न राच््या श्रक्तू श्रासीत्प्रकेतः 

आनीदवातं स्वधया "“तदेक॑' 


तस्माद्धान्यन्त परः कि च दास |?! (१०, १२९, २) 


इसी झ्राधर पर सृष्टि से पूर्व कौन सत्ता विद्यमान थी जो मौन-रूप से भ्रकेली 

सो रही थी, उसी के सम्बन्ध में जिज्ञासा करती हुईं महादेवी जी पूछती हैं-- 

“न थे जब परिवर्तन दिन रात, 

नहीं श्रालोफ तिभिर थे ज्ञात, 

व्याप्त पया सुने में सब ओर, 

एक कम्पन थी एक हिलोर ? 

न जिसमें स्पन्दन था न घिकार 

न जिसका श्रादि न उपसंहार । 

सृष्टि के श्रादि-भ्रादि में मौन, 

श्रकेला सोता था वह कोन ? ” (रश्मि, पृ० ६०) 
सृष्टि-निर्माण के उपरान्त कनक से दिन और मोती जैसी रात्रि, सुनहली प्रभात और 
गुलाबी संध्या की आभा जिसे हम प्रतिदित विश्व वी चित्रपटी पर वनते झ्रौर 
'मिटते देखते हैं उसका सूत्राघार और नियामक कौन है ? (पृ० १४) रश्मि की यह 
जिज्ञासा भी ब्रह्म को लक्ष्य करके ही प्रकट की गई है । स्ंवादात्मक दृष्टिकोण के 
अनुसार वह ब्रह्म प्रकृति के कण-करा में विद्यमान है । इसी धारणा से सम्बन्धित 
'बरह्म-सम्बन्धी अनेक जिज्ञासाएँ कौन हैं ?” शीपक रचना में व्यक्त की गई हैं। कब- 
यित्री को सूष्टि के एक-एक स्पन्दन में और उसके क्षरा-क्षण में परिवर्तित सौन्दर्य में 
'एक श्रज्ञात शक्ति की उपस्थिति का भान होता है। उन्हें प्रतीत होती है कि प्रभात 
के मदिर वातावरण में दूर से आने वाली ध्वनि के रूप में कोई निमंत्रित कर रहा 
है । पर वह है कौन ? यह 


गो 


| सहसा विद्युत की चमक कौंध जाती 
है। वे पूछती हैं कि 'उस विद्युत की चमक में कक 
जह कौन है ? पंत की चमक में अ्रपनी मुस्कान अंकित कर देने वाला 


जि -:  छायावाद और वैदिक-दर्शन 


“जशलन्‍्य नभ पर उसड़ जब दुखभार सी 

नेश तम में, सघन छा जाती जठा, 

बिखर जाती जुगनुझं को पाँति सी 

जब सुनहले श्राँसुओं के हार सी, 

तब चमक जो लोचनों को मूंदता, 

तड़ित की मुस्कान में वह कौन है ?” (प्‌ .., 
इसी प्रकार सुगन्ध का रूप घारण कर थपकियाँ देकर सुलाने वाले निद्रा के श्वासों 
के रूप में भी उन्हें किसी श्रज्ञात सत्ता की अनुभूति होती है। पर कठिनाई यह है 
कि उन्हें उस शक्ति के स्वरूप का तनिक भी परिचय नहीं है । प्रभात-काल में भी 
तेत्रों में स्वप्नरूपी नाद्य-शाला पर पर्दा डालकर उन्हें जगाने वाली किसी शक्ति 
विशेष का भान होता है ? वे उसके स्वरूप का परिचय पाने के लिए विशेष उत्सुक 
हैं। (पु० २६) इसी प्रकार 'जीवनदीप' शीषेक रचना में जड़ उपकरणों से चेतन का 
संयोग कर जीवनदीप प्रज्ज्वलित कर देने वाली रहस्यमय शक्ति के सम्बन्ध में पुनः 
जिज्ञासाएँ की गई हैं । वह कौन शक्ति है जो शुन्य-काल के कुलों पर चुपके-से झ्राकर 
संसार की लहरों में इस जीवनदीप को प्रवाहित कर देती है ।. . 

“किन उपकरणों का दीपक, 

किसका जलता है तेल ? 

किसकी वरति, कौन करता 

इसका ज्वाला से मेल ? 

शून्य काल के पुलिनों पर-- 

आकर चुपके से मौन, 

इसे बहा जाता लहरों में 

वह रहस्यमय कौन ? ” (बही, पृ० २३) 
तबिएव के बीच पड़ा यह मानव का भोला जीवन अपने अंचल में पिछली वि स्मृति 
रूपधन वाँधकर किसका अन्वेयणा कर रहा है । (पृष्ठ २६) यहाँ भी ब्रह्म से ही 
सम्बन्धित जिज्ञासा की गई है। इस प्रकार रश्मि की वें ब्रह्म-सम्बन्धी विविव 
जिज्ञासाएँ बड़ी ही विचारोत्तेजक्र हैं जो दाशेनिक पृष्ठभूमि पर खड़ी की गई है । ! 

स्पर्शानुभूति--रश्मि! में जिस ब्रह्म की जिज्ञासा की गई है उसकी स्पर्शानु- 

भूति के चित्र भी दिए गए हैं । रश्मि को प्रथम दाविता में ही सूर्य की किरणों के 
रूपक से उस आलोक प्रुरुष का स्पर्श होते ही हृदय के करा-करगा से मधु के निर्क” 
सजल गान फूट पड़ने की अनुमति प्राप्त करती हैँ-- 

|चुभते ही तेरा पश्रसण वात । 

बहते कन कन से फूठ-फूंट, 

मधु के सिर्शर से सजल गान (रश्मि, पृ० ११) 





१. देखिए, इस शोच-अवन्‍्ध का पृ० ५३,८७ तथा २२६ ।॥ 


“महादेवी के काव्य पर वेदिक दशन का प्रभाव ३६७ 


और कभी-कभी उस विराट प्रिय की स्मृत्ति सजग हो जाने पर जीवन-सरिता में 
जड़ता-सी छाने लगती है, लगता है जैसे पोछे कुछ भूल झाई हैं। (प० ६३) भोर कभी 
उन्हें दुःख के अवगुण्ठन से छिपा कर मानस में वस जाने के लिए पुकारती हैं । 
(प० २१), और कभी उनसे अपनी अभिन्‍नता का परिचय देती हुई पूर्व एकता का 
स्मरण कराती हैं। वे कहती है कि जन्म से पूर्व वे दोनों (आ्रात्मा-परमात्मा) एक थे 
दोनों में कोई भिन्‍नता नहीं थी, पर पृथ्वी पर जन्म लेते ही उनसे वियोग हो गया 
आऔर श्र वियोग का अ्सह्य दु:ख सहना पड़ रहा है । वे उनसे पूछती हैं कि तुम 
मुझे; इस अविद्या-रूप संसार से अभिसार करने के लिए वारम्बार क्‍यों अपने से श्रलग 
कर यहाँ भेज देते हो-- 

“जन्म ही जिसको हुआ वियोग 

तुम्हारा ही तो हूं उच्छवास, 

चुरा लाया जो विश्व-समीर 

चही पीड़ा की पहली सांस । 

छोड़ क्‍यों देते वारम्वार 

मुझे तम से करने श्रभिसार ! (पु० ४४) 


यहाँ स्पष्ट ही उन्होंने दर्शन के श्राधार पर श्रद्व॑त्त का प्रतिपादन किया है। ब्रह्म से 
जीवात्मा के पार्थक्य की अनुभूति ही तो उसकी वेदना का वरण बनती हैं। महादेवी 
जी के काव्य में इस वेदनानुभूति को विस्तार से स्थान मिला है। उनकी प्रात्मा ब्रह्म 
के वियोग में कबीर और मीरा ही की भाँति तीत्र विरह-वेदना का प्रनुभव करती 
है । यह अपने स्वरूप में इतनी मामिक और हृदय को स्पर्श करने वाली है कि उसकी 
सत्यता में किसी प्रकार के सन्देह को स्थान ही नहीं । वे उसकी प्रतीक्षा करते-करते 
'पथिकिनी की भी भाँति घीरे-घीरे पण रखती हुई स्वयं को मिटा देना चाहती है भले 
ही पंथ की सीमा न मिले ।' (प० २१) 

जीवन श्र मृत्यु--रश्मि में जीवन और मृत्यु जैसे महत्त्वपुर्ण विषयों पर 
भी चिन्तन हुआ है । ये दोनों विषय मानव-वबुद्धि के समक्ष एक ऐसी चिरन्तन 
समस्या को उपस्थित करते हैं जिनका अ्रद्यपयेन्त भी सम्यक्‌ श्रौर सर्वेसम्मत समाघान 
नहीं निकाला जा सका। प्राणी के जन्म के साथ मृत्यु की दुर्घटना भी एक ऐसी 
शुंखला के रूप में जुड़ी हुई है जिसको कभी तोड़ा नहीं जा सका है । आदि में अ्रन्त 
के छिपे होते का भान ही मनुष्य को इस दिशा में चिन्तन के लिए प्रेरित करता है । 
विश्व के लगभग सभी दर्शन-शास्त्रों में इस समस्या पर अपने-अपने ढंग से विचार- 
अन्थन हुआ है, पर अतीत भारत में इस विषय पर जैसा सूक्षम और गंभी र, साँगोपांग 
एवं वैज्ञानिक चिन्तन हुआ है वेसा अन्यत्र दुलंभ है। प्राचीन ऋपषि-मुनि हे विषय 
भें जो कुछ कह आए हैं उससे आगे और कुछ भी अधिक नहीं कहा जा सका है 
उपनिपदें आत्मा की अ्मरता में विश्वास करती हैं। जड़ शरीर के नप्ट दम | 
भी चेतन आत्मा कभी विनष्ट नहीं होता और वह तब तक जड़ शरीरों में हे 


रे६६ '' -: « छायावाद और वैदिक-दर्शनः 


“शून्य नभ पर उभड़ जब दुखभार सी 

नेशझ तस में, सघन छा जाती जठा, 

बिखर जाती जुगनुओझों की पाँति सी 

जब सुनहले श्राँसुओं के हार सी, 

तब चमक जो लोचनों को मूंदता, 

तड़ित की मुस्कान में वह कौन है ?” . (पृ० २५) 
इसी प्रकार सुगन्ध का रूप धारण कर थपकियाँ देकर सुलाने वाले “निद्रा के श्वासों' 
के रूप में भी उन्हें किसी श्रज्ञात सत्ता की अनुभूति होती है। पर कठिनाई यह है 
कि उन्हें उस शक्ति के स्वरूप का तनिक भी परिचय नहीं है। प्रभात-काल में भी 
नेत्रों में स्वप्नरूपी नाट्य-शाला पर पर्दा डालकर उन्हें जगाने वाली किसी शवित 
विशेष का भान होता है ? वे उसके स्वरूप का परिचय पाने के लिए विशेष उत्सुक 
हैं। (प० २६) इसी प्रकार 'जीवनदीप' शीष॑क रचना में जड़ उपकरणों से चेतन का 
संयोग कर जीवनदीप प्रज्ज्वलित कर देने वाली रहस्यमय शक्ति के सम्बन्ध में पुनः 
जिज्ञासाएँ की गई हैं। वह कौन शक्ति है जो घुन्य-काल के कुलों पर चुपके-से झ्राकर 
संसार की लहरों में इस जीवनदीप को प्रवाहित कर देती है ।. , । 

“किन उपकररोों का दीपक, 

किसका जलता है तेल ? 

किसकी वर्ति, कौन करता 

इसका ज्वाला से मेल ? 

शून्य काल के पुलिनों पर--- 

श्राकर चुपके से मौन, 

इसे बहा जाता लहरों में 

चहू रहस्यमय कौन ?” (वही, पृ० २३) 
“विश्व के बीच पड़ा यह मानव का भोला जीवन अपने अंचल में पिछली वि स्मृति 
रूपधन बाँधकर किसका अन्वेपण कर रहा है ।” (पृष्ठ २६) यहाँ भी ब्रह्म से ही 
सम्बन्धित जिज्ञासा की गई है । इस प्रकार रश्मि की ये ब्रह्म-सम्बन्धी विविध 
जिज्ञासाएँ बड़ी ही विचारोत्तेजक हैं जो दाशंनिक्र पृष्ठभूमि पर खड़ी की गई हैं ।' 

स्पर्शानुभूति---/रश्सि! में जिस ब्रह्म की जिज्नासा की गई है उसकी स्पर्शाबु- 

भूति के चित्र भी दिए गए हैं । रश्मि को प्रथम कविता में ही सूर्य की किरणों के 
रूपक से उस आलोक पुरुष का स्पर्श होते ही हृदय के कण-कण से मधु के निर्केर 
सजल गान फूठ पड़ने की अनुमति प्राप्त करती हैं--- 

“चुभते ही तेरा श्ररण वात 

वह॒ते कन कन से फूठ-फूट, 2 

सघु के सिर से सजल यान ।/* (रध्सि, पृ० ११) 


१. देखिए, इस शोब-प्रवन्ध का पृ० ५३,८७ तथा २२६॥ 


महादेवी के काव्य पर वैदिक दशेन का प्रभाव ३६६ 
मनुष्य को विकास की ओर बढ़ाने वाला परिवर्तन सिद्ध होती है । 2 
इसी विचारधारा से प्रभावित होकर कवयित्री मृत्यु का ' प्रारों के प्रंतिम 

पाहुन ! ' के रूप में आह्वान करती है, और उसे उस वारिद के रूप में ग्रॉनिओी लिए 
निमंत्रित करतो हैं जो चन्द्रमा की काँति में घुला हुआ होने पर भो काजल के समान 
कृष्ण-झूप रखता है और झ्राकाश-पथ में विजली की चमक के रूप में अपनी स्थिति 
का प्रस।र करता है | (पू० ७६) इस प्रकार वे मृत्यु को शांतिदायिनी एवं विश्वाम- 
प्रदायिनी रात्रि के रूप में आमंत्रित करत है । मृत्यु का दश उन्हें पीडित नहीं करता । 
वे स्पष्ट कहती हैं--- 

“अ्रमरता है जीवन का छ्वास 

मृत्यु जीवन का चरम विकास ४! (रश्मि, पृ० २९) 
ये मृत्यु के समक्ष अमरता की भी कामना नहीं करती, क्योंकि मृत्यु जीवन के चरम 
विकास की ओर अग्रसर होने का अगला पग है । 


नीरजा : 

'नीरजा' में 'नीहार' ओर 'रश्मि' के बाद की रचनाएँ संग्रहीत हैं। नोरजा' 
के गीतों मे हमें उनके भाव और चिन्तन में परस्पर सामंजस्य की स्थिति दृष्टिगोचर- 
होती है। उन्होंने मस्तिष्क का सहज ही हृदय से समन्वय कर लिया है । साथ ही 
उनके सुख-दुःख की प्रवृत्तियाँ भी सन्तुलित होकर झ्रभिव्यक्ति पा सकी हैं। इन 
रचनाश्रों में कल्पना की प्रधानता के स्थान पर चिन्तन और अनुभूति का प्रवल 
ग़राम्भीय विद्यमान है। नीरजा के कुछ विपय--यथा--वेदना, विरह, निर्माण में 
घ्वंस तो नीहार और रश्मि जैसे हैं किन्तु सुख-दृःख, आँसू और मुस्कान का समन्वय: 
तथा परदुःख-कातरता प्रादि कुछ विपय नये भी हैं। संक्षेप में हम नीरजा में 
ब्रिरह-वेदना के साथ-साश्र आत्मानंद से युक्त उनके सहज, प्रसन्‍न मुख का दर्शन भी 
करते हैं । 

ब्रह्म--'नी रजा' के ब्रह्म का स्वरूप यद्यपि वही है जैसा कि “रश्मि! में था, 
पर यहाँ वह माधुये-भाव से अधिक सम्पूक्त होकर आया है। इसीलिए चिन्तन का 
खरखरापन यहाँ कम ही मिलेगा । नीरजा के एक गीत में उस परम शक्ति का, भ्रप्सरा 
का नृत्य-झूपक बाँधकर चराचर जगत्‌ के सृजन और संहार का बड़ा ही हृदयग्राही 
तगगीना कगार के ज्जो इैएज्यिदिक दशंन के श्रनुरूप है । कवयित्री कहती हैं--- 

“आ्रालोक-तिमिर_ सित-असित चौर ! 
सागर, गर्जेजञ रुनझुन : मंजीर ; 
उड़ता झंझा में श्रलक-जाल, 

मेघों में सुखरित किकिणि-स्वर । 
झअप्सरि तेरा नतेन ' सुन्दर ! 
रवि-शशि तेरे श्रवतंस लोल, 


न छायावाद और वैदिक-दर्शन 


सींमन्‍त जदित तारक श्रमोल, .... 
चपला विश्रम, स्मित इन्द्र धनुष, 
हिमकरा वन झरते स्वेद-निकर ।” (नोरजा, पृ० १०२) 
अपने संकेत पर समस्त संसार को नचाने वाली उस विराद-शंक्ति के ये अंधकार-प्रकाश, 
रात-दिन, श्याम और श्वेत वस्त्र हैं। सुर्य-चन्द्र ही उसके कुण्डल हैं, तारे माँग में ग्रथित 
सोती, बिजली उसका कटाक्ष, इन्द्र-धनुष उसकी हँसी और ओ्ोस-विन्दु नृत्य-जन्य 
*पसीचे की चंदें। 
असंख्य प्रलय और सृष्टि उसके स्पन्दन में समाविष्ट हैं, जड़-चेतनमय विश्व 
और उसकी परिवतंन-प्रक्रिया उसी पर आधारित है। उसके स्पर्श से उसी में लीन 
होकर जड़ पदार्थ भी अमरता का वरदान पा लेते हैं। सृष्टि के सव उपकरणों का 
“सुन्दर गनन्‍्तव्य वही है । (वही, पृ० १०३) अन्यत्न उसके विषय में कहा गया है कि 
वह अखुमय ही विराट होकर जगमय रूप धारण कर लेता है, वह सतत स्पन्दनशील 
है और जीवात्मा का वही संगमनीय स्थल है--- 
“अणुम्य हो बनता जो जगमय 
उड़ते रहना जिसका स्पन्दन 
जीवन जिससे मेरा संगम, (पु० ५५) 
'यहाँ स्पष्ट ही 'अरोरणीयान महत्तोमहीयान्‌” की ध्वन्ति ध्वनित हो रही है । ब्रह्म के 
“अपनी गति को समेटकर स्थिर हो जाने में ही इस सृष्टि का प्रलय निहित है और 
“उसका गतिशील रहने में सृष्टि का विकास । जीवात्मा के पलकों के उठने-गिरने में 
भी उसके ही उत्थान-पत्तन का क्रम समाविष्ट है। (वही, पृ० ५५) 
सृष्टि के कर्त्ता, धर्त्ता और ह॒र्त्ता सगरुण निराकार ब्रह्म को महादेवी जी भ्रपने 
दाम्पत्य भाव-सुत्र में बांधकर कहीं “चिर सुन्दर”, कहीं “निरुपम”, कहीं “चिरन्तन-प्रिय 
कहीं 'अलवेला', 'चिर-नूतन', “चिरचंचल', “छलनामय', 'छायातन', “प्रिय, “प्रियतम' 
-झऔर रहस्यमय आदि नामों से पुकारा है । 
जीवात्मा--नी रजा में जीवात्मा के सम्बन्ध में उसके दार्शनिक और साधिका 
दोनों रूपों में चिन्तन हुआ है। यहाँ भी उन्हीं मान्यताओं की पुनरावृत्ति हुई है 
“जिनकी पीछे रश्मि के चिन्तन में चर्चा कर आए हैं--भर जो उपनिपदों की भावना 
के अनुकूल है । 
महादेवी जी कहती हैं कि आत्मा असीम और अनादि है, पर जब वह जलघुता 
के बन्धन में बंधती है तभी सीमित हो जाती है। वह प्रकाशयुक्त हैं उसकी ज्योति 
से भज्ञानांघधकार का श्यांमल वक्ष विदीर्ण हो जाता है । वह असीम तम से निरन्तर 


सेल खेला करती हैं--- 


है... (१५.३३ 


गसीमा ही लघुता का बन्धन, 
है कअ्षनादि तु सत घड़ियाँ गिन, 
मर श् 


महादेवी के काव्य पर वैदिक दशन का प्रभाव 


तम असीम तेरा प्रकाश चिर, 
खेलेंगें नव खेल निरन्तर, ।” (चही, पृ० ३३) 
इसलिए भमहादेवी जी दीपकवत्‌ प्रज्ज्वलित ग्रात्मा के तम के, जड़ता के अरणु-प्रणु को 
विद्युत की भाँति प्रकाशित एवं ज्योतित करने की बात कहती हैँ। 
महादेवी जी ने अ्न्यत्र जीवात्मा के संसार में मोह-निद्रा में लीन रहने की 
स्थिति का चित्र भी किया है। वे कहती हैं--“मुझे मोह-निद्रा में सोते हुए अनेक 
युग व्यतीत हो चुके हैं और तुम भी मुझे; सांसारिक सुखों में मग्न रखने के लिए झपनी 
लीला का प्रसार करते रहे हो इस प्रकार तुम्हारी माया-सुष्टि ने मेरे लिए निद्रा-रत 
रहने भें लोरी का रूप धारण किया हुआ है। अब तुम्हारे स्वरूप से परिचित हो जाने 
के कारण मैं इस मोह-निद्रा का त्याग 'करना चाहती हूँ ।! ॒ 
“तुम सो जाओ्रो में गाऊं ! 
सुझको सोते युग बीते, तुमको यों लोरी गाते, हे 
अ्रव श्राओ में पलकों में, स्वप्नों से सेज विछाऊ ।? (पु० १०७) 
जीवात्मा-सम्बन्धी उपरोक्त वर्णान उपनिषदों के अविद्या-तत्व से प्रभावित होकर आया 
है। ग्रविद्या ही. जीवात्मा को सांसारिक प्रलोभनों में ग्रासक्त कर उसे 'आत्म तत्व” के 
वास्तविक परिचय होने देने से दूर रखती हैं | आत्मस्वरूप का अपरोक्ष ज्ञान होते ही 
अविद्या-जन्य मोह-निद्रा टूट जाती है ॥* 
आत्मा-परसात्मा का अभिन्‍नत्व (श्रद् त)---त्रह्म से जीव के अभिन्नत्व की 
अनुभूति की अ्रभिव्यक्ति “रश्मि' की ही भाँति यहाँ भी वर्तमान है। 'नीरजा' में आकर 
अभिन्नता की यह भावता और भी अधिक प्रगाढ हो गई है। वे कहती हैं कि 'मैं 
सुम्हारी वीणा (आधार) भी हूँ श्रौर रामिनी (आधेय) भी हूँ। मैं तुम्हारी (ब्रह्म 
की) अभिव्यक्ति का माध्यम भी हूँ और अभिव्यक्त वस्तु भी। इस प्रकार मेरा 
व्यक्तित्त ससीस (वीणा) तथा असीम (रागिनी) का संगम है | यहाँ स्पष्ट ही आत्मा- 
परमात्मा के अभिन्नत्व का प्रतिपादन किया है--- 
“'बोन भी हूं में तुम्हारी रागिनों भी हूं / (पु० २५) 
यही भाव निम्न पंक्तियों में भी व्यंजित है-- 
“प्रिय ! मैं हूं एक पहेलो भी 
2५ 2८ 
प्रिय में सीसा को गोदपली 
पर हूं ऋ्सीस मे खेली भी ४ (पृ० ७३) 
वे कहती हैं कि ब्रह्म से जीवात्मा का संबंध काया-छाया का सा है। जिस प्रकार छाया 
का अस्तित्व काया से है फिर भी वह दूर है, पृथक्‌ है, उसी प्रकार शरीर की विद्यमा- 
नता के कारण ही जीवात्मा ब्रह्म से पृथक्‌ प्रतीत होती है, पर तात्विक दृष्टि से ब्रह्म से 


मर र् 


देखिये, इस शोध-अवन्ध का पृष्ठ ३१६ तथा ६६। 


छायावाद और वैदिक-दर्शन 


अभिन्न भी है-- 

“एक होकर दूर तन से छांह बह चल हूं, 

ह्वर तुम से हू भ्रखण्ड सुहाग्रिनी भी हूँ ।” (पृ० २५) 
जीवात्मा वह शुल्य--अनन्तकाल---है जो पल-रूपी पलकों के पावड़ों पर पैर रखकर 
आगे बढ़ता है। वह पलों में बद्ध होने पर भी भ्रसीम है। यह वह प्रतिबिम्ब है जो 
विम्ब रूप परमात्मा से पृथक्‌ नहीं हो सकता । जीवात्मा अपने श्राधार ब्रह्म के हृदय 
की इच्छा का परिणाम है, उसकी इच्छा-शक्ति के विम्ब का प्रतिविम्ध है, अतएव 
उससे अभिन्न है--- 

हूँ वही प्रतिधिम्ब जो आधार के उर में 

नोल घन भी हूं सुनहली दामिनी भी हूँ ।' (पृ० २५) 
यहाँ महादेवी जी “एकोडहं बहुस्पांम/ और उपनिषदों के ब्रह्मगजीव के बीच बविम्ब- 
भ्रतिविम्ब भाव” के आधार पर दोनों की एकता का प्रतिपादन करती हैं। निम्न 
पंक्तियों में उन्होंने पूर्ण अद्वेत का प्रतिपादन किया है--- ह 

नाश भी हूं में ग्रनन्त विकास का क्रम भी 

त्याग का दिन भी चर भ्रासक्ति का तम भो 

तार भी झ्राघात भी झंकार की गति भी, 

पांत्र भी सघु भी सधुप भी सधर विस्मृति भी, मु 

श्रघर भी हूं और स्मित की चाँदनी भी हूं ४! (पृ० २६) 
पाथिव जीवन की दृष्टि से जीवात्मा नाश-रूप भी है अनन्त आत्मा की दृष्टिसे 
चिर-विकास का क्रम भी वही है, त्याग और आसक्ति, तार, आघात, श्रौर उससे 
निःसृत कंकार की गति भी वही है और वही पात्र, मधु, मघुप (भोक्ता) और मधुर 
विस्मृति भी है । यहाँ 'एकमेवाद्वितीयम्‌” इस औपनिपदिक-सूत्र को काव्यात्मक अ्भि- 
व्यक्ति मिली है। 

ब्रह्म से जीव के अभिन्नत्व का वर्णन प्रकारान्तर से--तुम मुभ में प्रिय ! 

फिर परिचय क्या । इस पंक्ति से आरम्भ होने वाले गीत में भी हुआ है। उपनिपदें 
उस ज्योतिपुरुष को हृदय में विराजमान वताती हैं--- 

“अ्रन्तः शरीरे ज्योतिर्मयों हि झुत्नो ।! (सुण्डकोपनियद्‌ ३,१/५) 
श्रौर जीवात्मा से उसकी अभिकन्नता का प्रतिपादन भी करती हैं (श्रयं आत्मा ब्रह्म 
वब॒ु० उ० ४,४,५) इसी आधार पर इस गीत की रचना हुई है । जब ब्रह्म जीवात्मा 
के हृदय में ही विद्यमान है तो फिर उसके परिचय का प्रश्न कैसा ? परिचय उस 
वस्तु का दिया-लिया जाता है जो अपने से भिन्न हो और वह अपने से भिन्न ही नहीं 
इसलिए उसका परिचय भी नहीं दिया जा सकता । ब्रह्म यदि सीमारहित असीम है 
तो जीवात्मा भी सीमा का अम-मात्र है, वह वस्तुतः सीमित नहीं है। काया और 
छाया की भाँति वे दोनों एक और शअ्रभिन्न हैं । फिर प्रेयसी और प्रिग्तम के द्वौत का 


अभिनय कैसा । इसी दार्शनिक तथ्य को काव्यमयब अभिव्यक्ति प्रदान पश्ती हट महादेवी 


महादेवी के काव्य पर वदिक दशन का प्रभाव ४०३ 


जी कहती हैं-/जिस प्रकार चित्र एवं चित्रगत रेखा-क्रम में, मघुर राग एवं स्वर 
में प्रभिन्नता है उसी प्रकार ब्रह्म और जीव के मध्य अभिन्नता का सम्बन्ध है-- 
'चिन्नित तू में हू' रेखा-क्रम, 
मधुर राग तू में स्व॒र-संगम, 
तू भ्रसीम में सीमा फा भ्रम, 
फाया छाया में रहस्यमय ! 
प्रेयसि प्रियतम का प्रभिनय वया ?! (पृ० ३०) 


इसी प्रकार “मैं मतवालो इधर, उधर प्रिय मेरा अलवेला-सा रचना में भी ग्रभेद 
सम्बन्ध का प्रतिपादन हुआ है। और “आँसू का मोल न लूंगी में” रचना में स्वंवादी 
दृष्टिकोश के आधार पर जीवात्मा और विश्व के बीच गद्व॑त की प्रतिष्ठा हुई है। 
कवेयित्री अपनी करुणा का प्रतिदान इसलिए नहीं चाहती, क्योंकि विश्व श्रौर उनका 
भेद केवल नाम-रूपात्मक है। वस्तुतः उनमें शौर जगत्‌ में श्रद्न॑ त..है, समय उनके 
निरन्तर चलने वाले प्राणों के स्पन्दन से भिन्न नहीं है । उतकी एक-एक साँस ही तो 
काल का माप-मान बनी हुई है । यह जगत्‌ भी तो उनका ही दरपंणा है, उनकी सभी 
क्रियाओं का प्रतिविम्व ही तो यहाँ विश्व में पड़ा हुआ है। संसार का सारा कार्य- 
व्यापार उनसे भिन्‍न नहीं है। वे अपने ब्रह्मरूप प्रियतम फ़ो सम्बोधित करके कहती 
हैं कि 'तुम मेरे सर्वस्व हो और इस विश्व में भी जो कुछ है उन सबके साथ मेरा सह- 
श्रस्तित्व है, और उन सबमें तुम भी समाएं हुए हो, अतएव मेरा किसी से व्यापार 
नहीं हो सकता ।' 

“ह्‌ क्षण क्‍या ? द्र[त मेरा स्पन्दन, 

यह रज क्या ? नव मेरा सुदु तन, 

यह जग क्या ? लघु मेरा दर्पण, 

प्रिय तुम वेया ? चिर मेरे जीवन, 

मेरे सब सब सें प्रिय तुम, 

फिससे व्यापार कखोगी में ?? (पु० ६९) 
यहाँ उपनिषदों के 'सर्व खल्विदं ब्रह्म” के सिद्धान्त के श्राधार पर जीवात्मा और विश्व, 
विश्व और ब्रह्म तथा ब्रह्म और जीव के एकत्व का प्रतिपादन किया गया है। 

श्र लवाद--- उपनिषदें कहती हैं कि-- 

“यदा सर्वे प्रभिद्यन्ते हृदयस्पेह ग्रन्थयः । 

श्रथ सर्योध्पुतो भवति एतावद्धथनुशासन््‌ ! (कठो० ९,१९५) 
(जब साधक के हृदय की सम्पूर्ण ग्रन्थियाँ भली-भाँति खुल जाती हैं, तब वह मरख- 
घर्मा मनुष्य इसी शरीर में श्रमर हो जाता है । बस इतना ही सना 


ये 2 तन उपदेश है ॥ 
उपनिपदें इस गाँठ को श्रविद्या-माया की ,गाँठ कहती है।* 


जो परमेश्वर की कृपा 





४०४ छायावाद और वैदिक-दंर्शन 
से किसी विरले साक की ही खुलती हैं ।* पर जब यह गाँठ खुल जाती हैं तव 
जीवात्मा अपने वास्तविक स्वरूप में प्रतिष्ठित हो जाता है तब विश्व-माया की निवृत्ति 
हो जाती है। “स्व” 'पर” का द्व॑त लुप्त हो जाता है मैं और तुम का अवगुण्ठत टूट 
जाता है। यह अह् तपरक दाझ्यनिक चिन्तन महादेवीजी की “टूठ गया वह दाण 
निर्मम! पंक्ति से प्रारम्भ होने वाली कविता में प्रतिफलित हुआ है। 
वे कहती हैं--“हे निर्मम ! वह माया का दपंण जो मेरे-तेरे ज्ञान का श्रहंकार 
भाव का जनक था, वह आज खण्ड-खण्ड हो गया । इसके टूटने से पहले इस दपण 
में तेरा प्रतिबिम्व हँसता था जो मेरे लिए दुःख का कारण बन गया था, मेरे-तैरे की 
चन्धनमयी स्थिति भी इसी के कारण थी । इस प्रकार इसके प्रभाव से यह सारा 
विश्व हर्ष और विपाद से अंकित था और जिसके कारण मानवात्मा आवागमन के 
बंघन में बंधी तुम से वार-बार आँख-मिचौनी का खेल खेला करती थी--वह आज 
नष्ट हो गया । हर * 
| “टूट गया वह दर्पण निर्मम ! 
उसमें हँस दी मेरी छाया ! 
मुझ सें रों दी समता साया; 
श्रश्यु-हास मे विश्व सजाया, : 
रहे खेलते श्राख मिचौनी 
प्रिय ! जिसके परदे में में 'तुम' ! 
टूठ गया वह दर्पण निर्मम !” (पृ० ६४) 
पत्र ब्रह्म ने अपने एकाकीपन का भार दूर करने के लिए अविद्या-माया पर 
स संसार की रचना की थी वह पार्थिव अस्तित्व (माया का दर्पण) ग्राज 
छूट गया--ह $ त की स्थिति लुप्त हो गई । (पृ० ६४) भेद-बुद्धि नष्ठ होते ही नाना 
नाम-रूपात्मक जगत्‌ सब लुप्त हो गया । आज तो केवल ब्रह्म की ही, अद्व तावस्या 
की ही, चेतना रह गई है। आज न तो दिन-रात का ही श्रन्तर शेप रह गया है 
आऔर न सुख-दुःख की प्रतीति ही । जब सब कुछ श्रद्वत ही अद्बौत है तो तव फिर 
ज्यृंगार कैसा ? रूठलने और मनाने का अभिनय किससे ? और किसी की छवि से 
अन्तरतम को शोभित करने का प्रश्न भी कैसा ? 
किसमें देख संवारू कुन्तल 
अंगराग पुलकों का मल मल, 
स्वप्नों से झंजू पलक चल, 
किस पर रीझूं किससे रूद्ूं 
भर लूं किस छवि से अन्तरतम 
टूट गया वह दर्पण निर्मम !? (पु० ६५) 





०8 
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आज तो अहंकार का झ्रावरण भी शेप नहीं रहा जिसके अवगुण्डन मे छिपकर ब्रह्म 
जीव को वन्धन में डालकर उसे साधन के रूप में प्रयोग मे लाता है । श्राज तो तुम्हारा 
सुख मुझ में ओर मेरा दुःख तुम में लुप्त हो गया है--- 
अरज कहाँ मेरा अपना पन, 
तेरे छिपने का श्रवगुण्ठन, 
मेरा बन्धन तेरा साधन, 
तुम सुझ में अपना सुख देखो 
में तुम में श्रपना दुख प्रियतम 
टूट गया वह दर्षेस निर्मेम । (पृ० ६५) 
स्पष्ट है कि इस कविता में महादेवी जी ने उपनिषदों के आधार पर ब्रह्म और जीव के 
अद्व त रूप को दिखाया है । माया के कारण जो द्वैत-रूप दिखाई पड़ता है वह भ्रमा- 
त्मक है। ज्ञान के बाद जीव का वह भ्रम दूट जाता है। फलतः अश्रह्॑ंत ही अद्व॑त 
रह जाता है। उस स्थिति में किसके द्वारा किसे सूँघे, किसके द्वारा किसे देखें, सुर्ने 
अथवा अभिवादन करें । यह अविद्यारूप माया ही है जिसके कारण ह त की- स्थिति 
में पड़ा-पड़ा जीव नाना सुख-दुःखों का अनुभव करता रहता है। उपनिपदों के दाशं- 
निक चिन्तन का प्रभाव कितने स्पष्ट रूप में इस कविता में प्रतिफलत हुआ है, यह 
द्रष्टव्य है । ; 
इसी प्रकार “वबिरह का जलजात जीवन, विरह का जलजात' में भी कवयित्री 
ने प्रकारान्तर से अं त का ही प्रतिपादन किया है। (पूृ० २४) इस जीव का श्रस्तित्व 
ही ब्रह्म से जीवात्मा के अविद्या-मायामय संसार में आकर फंस जाने के कारण है। 
इसलिए कवयित्री मानस-जीवन को विरह का जलजात कहकर पुकारती हैं । ब्रह्म एवं 
जीव का मौलिक अभेद ही इस कल्पना का दाशनिक आधार है । 
सर्ववाद--सर्वेवादी दृष्टिकोण के अनुसार कवि प्रकृति के कण-कण में ब्नहम 
की व्यापकता और उसके सौन्दर्य के दर्शन करता है, सारी प्रकृति को ब्रह्ममय देख- 
कर प्रसन्न हो उठता है। “नीहार' और “रश्मि! में भी कवयित्री ने इस दृष्टिकोण 
से प्रकृति-सम्बन्धी चिन्तन प्रस्तुत किया है और वह प्रवृत्ति 'नीरजा” में भी विद्य- 
मान है । 
महादेवीजी कहती हैं कि उस श्रज्ञेय-ब्रह्म की स्थिति कलियों को ऑर्लिगित 
कर जाती है इसीलिए वे बड़ी सुन्दर और मोहक प्रतीत होती हैं, इसी प्रकार मेघों में 


भी उसी की छवि के देन करती हैं । (प० ६०) जो ब्रह्म दीपक के उजियाले में 
दीपित हो रहा है उसी की चिनगारी जीवात्मा में भी है--.. 


“उजियाला जिसका दीपक में 
मुझ में भी है वह चिनगारी / (पु० ६८) 


तारों ने जो दृष्टि भौर कली ने जो हंसी प्राप्त की है वह उन्हीं से चुराई हुई है । 
(पृ० ५६) कवयित्री भ्ररुणोदय में उसके उज्ज्वल प्रसन्न मुख के दर्शन करती है और 


जे छायावाद और वैदिक-दर्शन 


अन्धकारमयी रात्रि में उसकी छाथा का भाव | (पृ० २६) 

नव इन्द्र धनुष सा चीर 

सहावर अंजन ले, 

श्रलि-गुंजित मीलित पंकज 

नूपुर रुन झुन ले, 

फिर आाई मनाने साँझ 

मैं बेसुध मानी नहीं 

में प्रिय पहचानो नहीं ।' (पृ० ३८) 
उपरीक्त पंक्तियों में भी सन्ध्या-सौन्दर्य के विभिन्न प्रसाधनों से सज्जित होकर कवयित्री 
को. मनाने आई, पर अपनी उन्मनी अवस्था में पड़े रहने के काररा वे संध्या:रूप में 
उपस्थित प्रिय को पहचान ही नहीं पाईं। यहाँ भी प्रकारान्तर से सर्ववादी दर्णन को 
ही काव्यमय रूप प्रदान किया गया है। है 
२ रहस्य-भावना--'नी रजा! .में "रश्मि! की श्रपेक्षा रहस्य-भावना- भ्रधिक अंग 
ओर सहज. रूप. में अभिव्यक्त हुई. है । .उपनिषदों की इस श्रुत्ति .के अनुसार-- श्रेणी 
रणीयान्महतोमहीयाचात्मा गुहायाँ निहितोउस्य, जन्तोः ॥!* वह सुक्ष्मातिसूक्ष्म एवं विराद 
परमात्मा जीवात्मा की हृदय-गरुहा में निहित है। उस घटवासी परमात्मा की जिशासा 
करते हुए कवयित्नी कहती हैं-- 

“कौन तुम भेरे हृदय में ? 

कौन मेरी कसक में नित 

सघुरता भरता अलक्षित 

कौन प्यासे लोचनों में 

घुमड़ घिर झरता अ्रपरिचित ? 

स्वर्ण स्वप्नों का चितेरा ।! (पु० १९) 
हृदय में निहित वह कौन-सी अदृष्ट रहस्यमय सत्ता है जो उनकी पीड़ा में नित्य- प्रति 
अलक्षित माधुयें संचारित कर देती है। सचमुच वह सत्ता बड़ी विचित्र और अपर 
होगी जो प्यासे लोचन में घिर-घुमड़कर भरा करती है । सम्पूर्ण रचना में अ्रह्म से 
सम्बन्धित यही जिज्ञासा व्यक्त की गर्द है । उस रहस्यमय सत्ता के अद्वितीय होने में भी 
उन्हें विश्वास है, क्योंकि वे कहती हैं--- 

'सुन रही हूं एक ही, 

झंकार जीवन में, प्रलय में । 

फौन तुम मेरे हृदय में ?” (पृ० २०) 
यही जिज्ञासात्मक रहस्य-भावना “आज क्‍यों तेरी बीणा मौन ?” इस पंक्ति से भ्रारंभ 
होने वाली रचना में भी निहित है । (दे० पृ० १६) जब देवीजी इस तथ्य से श्राश्वस्त 
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बह असीम प्रियतम हृदय में ही विद्यमान है तब उसकी पृथक्‌ से पूजा या अर्चना का 
है कोई महत्त्व ही नहीं ॥ जब उनकी श्वास नित्य प्रिय का अभिनन्दन करती रहती 
है, जब पद-रज घोने के लिए लोचनों का पर्याप्त जल-करा उनके पास है, जब पुलकित 
रोम ही अक्षत और पीड़ा ही चन्दन है, जब स्नेह-भरा मन भिलमिलाते दीप की भांति 
जलता रहता है तथा दुग-तारक कमन के पुष्प का काम देते हूँ, अघर प्रिय-प्रिय जपते 
रहते हैं तथा पलकों का नतेन ताल देता है, तब वाह्याडम्बर की क्या झ्लावश्यकता ! 

'क्या पूजा क्‍या अ्रच्न रे ? 

उस शअ्रसीम का सुन्दर मन्दिर मेरा लघुतम जीवन रे । 

मेरी बवासें करती रहतों नित प्रिय का प्रभिनन्दन रे ! 


श्र ५ गरकर 
स्नेह भरा जलता है झिलमिल मेरा यह दीपक-मन रे ! 
>< >< /(्‌ 


धूप बने उड़ते जाते हैं प्रतिपल भेरे स्पदन रे।. |. 
प्रिय-प्रिय जपते श्रघर, ताल देता पलकों का नर्तन रे !' (पु० ९९) 
जिस घट-वासी ब्रह्म की देवीजी ने जिज्ञासा की है, उस इह्म की, प्रतीक्षा 
भी की है ओर उनके न आने पर बिरह में आँसू भी बहाये हैं | मुस्काता संकेत भरा 
नभ प्रिय के आगमन की सूचना दे रहा है, इसीलिए वे प्रतोक्षा में बंठी हैं । (पृ० ७६) 
एक दिन भ्रतीक्षा-रत साधिका के पास वह आया भी, पर उससे परिचय न होने के 
कारण और अपने वेसुधपन के कारण ने उसे पहचान नहीं पाई श्रतः चह लौट गया 
ओर इस प्रकार सारी रात पथ जोहते-जोहते यों ही व्यतीत हो गई। (पृ० ३६) फिर 
उस निष्ठुर के वियोग में उन्होंने जो अश्रु बहाये वे रोके से भी नहीं रुक पाये--- 
“प्रिय इन नयनों का अ्रश्नु नीर ! 
बहता है युग-युग से श्रधीर ।! (पु० ९) हे 
है परम सुन्दर सरलता से पास नहीं आ्राता । उसके सामीप्य-लाभ के लिए अ्रथक 
साधना करनी पड़त्ती है। अतः देवीजी ने उसकी उपलब्धि के लिए सारा जीवन ही 
साधनामय वना लिया। वे प्रतिदिन, प्रतिक्षण, प्रतिपल अपने आत्म-रूपी दीपक को 
अज्ज्वलित कर उसके प्रकाश से निरन्तर प्रियतम का पथ आलोकित करती रहती 
हैं। उन्हें पूर्णा विश्वास है कि यह आत्मा-रूपी दीपक जल-जलकर जितना क्षीण होता 
जायेगा, उसकी साधना में ज्यों-ज्यों सिटता जायेगा त्यॉ-त्यों उस छलनामय के निकट 
आने की सम्भावना बढ़ती जायेगी-- 
तू जल-जल जितता होता क्षय 
बह समीप श्राता छलना सथय 
सधुर मिलन में सिट जाना तू 


उसकी उज्ज्वल स्मित में घुल खिल 7 (पृ० ३४ ) 
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इस प्रकार महादेवीजी की साधना और उपासना मध्ययुगीन रहस्यवादी कवियों की 
भाँति अथवा नाथों और सिद्धों की भाँति योग की भूमिका पर न चलकर ज्ञान की 
भूमि पर प्रतिष्ठित है, जिसमें निष्काम कर्म-योग और भक्तों का आत्मनिवेदन और 
शरणागति का भाव भी सम्मिलित है, तथा लौकिक प्रेम के अन्तर्गत दाम्पत्य भाव 
का आत्म-समर्पण भी । 

“मित्र घिछ झर-झर सिर प्रिय । 

घन बनूं वर दो मुझे प्रिय ४ (पु० ४४) 
इन पंक्तियों में कवयित्री ने घत की भाँति बरसने की कामना प्रकट कर के अ्रद्वैत की 
पीढिका पर लोक-मंगल की भावना को व्यक्त किया है जो स्वामी विवेकानन्द से 
प्रभावित होकर आई है। वे अपने व्यक्तित्व के अस्तित्व को बनाए रखने आऔर लोक- 
मंगल की साधना के समक्ष व्यक्तिगत मुक्ति का भी तिरस्कार करती हैं । 


सांध्य-गीत : 

'सांध्य गीत” के विषय लगभग वे ही हैं जो 'रश्मि' और 'नीरजा' के ये ! 
पर इधर की रचनाओं में कल्पना और चिन्तन के स्थान पर अनुभूति श्र उपासना 
का भाव और भी सशक्त और तीब हो गया है। प्रिया के प्रियतम के प्रति अणय- 
निवेदन सांध्य-गीत की रचनाओं की प्रमुख विशेषता है । नीरजा की ही भाँति यहाँ 
भी मिलन-विरह, ध्वंस-निर्माण, आशा-निराशा, बन्धन-मुक्ति, इन विरोधी तत्वों के 
बीच समन्वय किया गया है। प्यास जीवन का पर्याय, दीप उनके मानस का प्रतीक 
ओर विरह आराध्य वन' गया है--- 

ह “विरह बना श्राराध्य द्वेत क्या कैसी बाघा। (पृ० ३०) 
तथा उस विरह को इतना महत्त्व दिया गया है कि मिलन की भी उपेक्षा की गई-- 
“मिलन का मत वाम ले मैं विरह में चिर हूँ ।/ (प्ृ० ३७) पर यह रहस्य-भावना का 
विषय है---चिन्तन का अनुभूति में पर्यवसान है । और यही रहस्य-भावना इन गीतों में 
प्रमुख भी है। तदपि चिन्तन का सूत्र यहाँ भी विद्यमान है, पर क्षीण-रूप में और 
वह भी अनुभूति से, भावना से सस्पृक्त होकर । 

ब्रह्म--सांध्य-गीत की एक रचना में हिमालय के स्वरूप-वर्णंन के माध्यम से 
ब्रह्म के निगुण स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए उसे चिर महान्‌, राम हीन (नि:संग- 
उन्नत मस्तक वाला, अटूट समाधि में निमग्न, आदि-आदि विभिन्‍न लक्षणों से शब्दा- 
यित किया है-- 

“है चिर महान्‌ 

यह स्वरणं-रश्सि छू श्वेत माल, 
बरसा जाती रंगीन हास, 

पर राग हीन तु हिम-निधान ! 
नभ में गवित झुकता ने शीद्ा- 


भहादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ८०६ 


टूटी है कब तेरी समाधि 
झंझा लौटे शत हार-हार (सांध्यगीत, पु० ८३-८४) 
उस निर्मु ण-ब्रह्म की अटूट-समाधि को सैकड़ों कंकावात टकरा कर भी नहीं तोड़ सके 
फलत: उन्हें पराजित होकर लोटना पढ़ा । ब्रह्म-सम्बन्धी उपरोक्त बर्णंन उपनिपदों 
में परमसत्ता के लिए प्रयुक्त निपेघात्मक लक्षणों के अनुरूप ही है ।' इस रचना के 
अन्त में भी और अन्यत्र भी ब्रहा-सम्वन्धी वर्णान चिन्तन का विषय न बनकर भावना 
का विपय बनकर आया है जो रहस्य-वृत्ति का क्षेत्र है, अतः उसके रहस्यात्मक स्वरूप 
की चर्चा वहीं करेंगे । 
जीवात्मा--यहाँ भी जीवात्मा का उन्हीं मान्यताओं के आधार पर वर्णन 
किया गया है जो उपनिपहरर्शन से प्रभावित होकर उनकी पूर्व रचनाओ्रों में पहले ही 
वर्णित हो चुकी है श्रौर जिन पर प्रसंगानुकूल प्रकाश भी डाला जा चुका है। हाँ, इन 
गीतों में एक विशेषता अवश्य-द्रष्टव्य है कि ब्रह्म के स्वरूप को ही भांति जीवात्मा 
के दाशैनिक स्वरूप पर भी भावना का आवरण श्रधिक चढ़ा हुआ है । एक स्थल पर 
वे कहती हैं कि इस कठिन सीमा-वन्धनों से बेंघे नाम-रूपात्मक जगत में आई 
जीवात्मा परदेशिनी के समान है -- 
“'रूप-रेखा-उलझसनों में 
कठिन सीमा-बन्धनों में, 
जग बेंधा निष्ठुर क्षरों में ! 
अ्रश्रुमप कोसल कहां तू 
आरा गई परदेशिनी री ! (पृ० ७२) 
इसकी पृष्ठभूमि में जो दाशंनिक चिन्तन है वह यह है कि जीवात्मा न केवल चिन्मय 
ब्रह्म का अंश है प्रत्युत स्वयं चिन्मय एवं शाश्वत है । अविद्या-माया के प्रभाव से वह 
इस नाम-रूपात्मक जगत्‌ के कठोर बन्धनों में सीमित हो गया है । अपने स्व॒रूप बगः 
वास्तविक ज्ञान होते ही वह इसके जड़ बन्धनों से मुक्त होकर पुनः शाश्वत में लीन हो 
जायेगा । स्पष्ट है कि जीवात्मा यहाँ थोड़े समय के लिए आए हुए परदेशी के समान 
ही है। यह्‌ संसार उसका चिरस्थायी गृह नहीं है, तभी तो उन्होंने “चिर सजग ग्राँखें 
उनींदी श्राज कैसा व्यस्त बाना । जाग्र, तुकको दूर जाना--.” गीत (पृ० ५७) में 
मायामय संसार में पड़े जीवात्मा को उद्वोधितक रते हुए सतत साधना-पथ पर श्रग्रसर* 
होते रहने की प्रेरणा दी तथा प्रेरित करते हुए उसे पूछा--'क्या संसार के मोम के- 
समान चुलकर समाप्त हो जाने वाले माया और मोह-रूपी बन्धन तुमे अपनी सज्जाः 
में आबद्ध कर रखेंगे ? कप तितलियों के परों के समान आकर्पक संसार का मायात्मक- 
शा शा कर दान होल जग के मर एक (नी 
लए कारावत ग्रहण न कर ।” 





१. देखिय, इस शोध-प्रबन्ध का पृ० ४८ । 
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'(पृ० ५७) क्‍योंकि तू अ्मरता का पुत्र है, मायामय संसार में उलके रहने का श्र्थ होगा 
मृत्यु को उर में बसाना, निरन्तर आवागसन के चक्र में फंसे रहना--अमरता सुत 
चाहता क्यों गृत्यु को उर में वसाना ।” (पु० ५५) आत्मा अमर है, अज भोर शाश्वत 
है यह वात हम पीछे श्रुतियों का प्रमाण देकर स्पष्ट कर आए हैं ।" 

अन्यत्र भी महादेवी जी ने यही भाव व्यक्त किया है कि जीवात्मा और संसार 
का सम्बन्ध तो दर्पण और उसमें पड़े प्रतिविम्ब की भाँति अस्थिर है, थोड़े समय का 
है, जिस प्रकार दर्पण के टूटने पर उस में पड़ने वाला प्रतिविम्ब भी लुप्त हो जाता 
है उसी प्रकार ज्ञान द्वारा माया का दर्पण टूटने पर जीवात्मा की अ्रमावस्था विछिन्न 
हो जाती है, केवल मात्र रह जाती है भ्रद्व॑ तावस्था । इस प्रकार 'आरसी प्रतिविम्ब 
का 'कव चिर हुश्रा जग ल्वेह नाता” (पृ० ४४) रचना में 'नीरजा' के 'टूठ. गया. वह 
दर्पण निर्मम” पंक्ति से आरम्भ गीत के भाव का ही प्रकारान्तर से उल्लेख है. जो 
'जीवात्मा की अ्रद्वितीयता एवं शाश्वतता तथा संसार की मायात्मकता का भ्रतिपादन 
करता है ।* 3 2 | हर 5 अत 

निम्न पंक्तियों में महादेवी जी ने ब्रह्म, जीव और जीव और जगत्‌ की अभिन्नता 
“का प्रतिपादन भी किया है जो नीरजा में व्यक्त भाव-सूत्र का ही विकास है। नें 
“कहती हैं--- नि " 
/“उमड़ता मेरे दुगों में बरसता घनद्याम में जो; 
श्रधर में मेरे खिला तव इच्ध धनु अभिराम में जो; 
बोलता सुझ में वही जग मौन में जिसको बुलाता ।” (पृ० ४३) रु 
वही सत्ता आँखों में अश्रु ववकर उमड़ती हुई कही गई है जो बादलों से जल-छप में 
“बरस पड़ती है, वही उनके अभ्रधर की स्थिति में खिलता है जो इन्द्र-धनुप के सतरंगी 
-सौन्दर्य में विद्यमाव है, जिसको जग मौन-रूप से आन्त्रित करता है बही उनमें बोलता 
है । इस प्रकार 'सर्व खल्विदं ब्रह्म' के उपनिपदों के सर्ववादी-दर्शन के आधार पर 
यहाँ ब्रह्म. जीव और प्रकृति के अभेद का प्रतिपादन हुआ । 

'सो रहा है विश्व पर प्रिय तारकों में जगाता है! (पृ० ४६) पंक्ति से शारम्भ 
पहोने वाले गीत में भी कवयित्री ने सर्वद्रादी दाशनिक को ही अभिव्यक्ति दी है। 

रहस्प-भावना---'सांघ्य गीत” की रहस्य-भावना में पूर्व कृतियों की अपेक्षा 
अधिक प्रगाढता और तीन्नता है। दार्शनिक चिन्तन का स्थाव श्रव साधनात्मक झर्ु- 
“भूति ने ग्रहण कर लिया है। उनके साध्य का स्वरूप भी भव निश्चित-सा हो गया 
हैं इसलिए इन गीतों में जिज्ञासाओं की लगभग न्यूनता है । सम्पूर्ण कृति में एकाव 
“स्थल ही ऐसा मिलेगा जो जिज्ञासात्मक है । एक स्थल पर उनके विकल प्राण क्षितिज 
की समस्त सीमाओं को तोड़कर उस मार्ग का ओर-छोर जानने की जिज्ञात्ता अकेट 
करते हैं जिससे होकर ये युग और कल्प भागे जा रहे हैं-- 





१. दे० इस प्रवन्ध का पृ० ६५। 
“२. देखिये, इसी अध्याय का पृ० ४७६-८० | 


अहादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ड११ 


“फिर विकल हैं प्राण मेरे ! 

तोड़ दो यह क्षितिज मैं भी देख लूं उस पझ्लोर षया है 

जा रहे जिस पंय से युग कल्प उसका छोर घया है ?' (पृ० ५५) 
'पर वह पन्‍्य इतना विस्तृत है कि उसके विस्तार को प्रप्ज तक कोई नट्टी माप सका । 
यही इस पन्‍्थ की विचित्रता है । 

प्रणय-निवेदन--जिस ब्रह्म ने जीवन-दीप प्रज्ज्वलित कर अघरा से श्रमर 

ज्वाला का संयोग किया, कवयिधी का समस्त जीवन उसी सत्ता के प्रति निवेदित हूं। 
उसी से उन्होंने दाम्पत्य-भाव पर आधारित प्रणय-सम्बन्ध स्थापित किया है, उसा से 
मिलने की आर्काक्षा प्रकट की है, उसी के विरह मे तुप्त श्रांसू भी बहाएं हूँ, उसका 


स्पश प्राप्त करने पर प्रसन्‍नतता से विभोर भी हो उठी हैं, तौर उसी में मर मिटने 
की आकांक्षा भी प्रकट की है 


उनका प्रियतम चिरन्तन है, श्रत: उस चिरन्तन प्रिग की प्रेमिका होने के कारण 
“उनका सुहाग भी शाश्वत और अमर है। (प० ५६) वह प्रिय स्वयं उनके हृदय में 
ही विद्यमान है श्रतः उसको अन्यत्र खोजना व्यर्थ है--- 
“प्रिय बसा उर में सुभग । 
सुंधि खोज को वसती कहाँ ?” (पृ० ३३) 


'एक दिन उस प्रिय ने स्वप्न में आकर कोमल कर का सुखद स्पर्श भी.दिया था, - पर 


चह तुरन्त चला भी गया | अ्रव कवयित्री को उसकी सुखद स्मृति के सहारे ही युग से 
जीवन के व्यतीत करना है । 


'क्यों वह प्रिय आता पार नहीं ?' रचना में महादेवी जी ने अज्नैय ब्रह्म के 
'निमित्त अभिसार का वर्णान भी किया है, पर उन्हें इस बात पर आश्चर्य है कि उनका 
अभिनव खझाुंगार अपने प्रियतम को प्रसन्न क्यों नहीं कर पाया ? (पृ० २६) 

उन्होंने प्रिय के दर्शनों से भो प्राप्त रहस्यानुभूति के क्षणों को भी अभिव्यक्ति 
दी है । वे उस अनुभूति में इतनी तन्‍्मय हो गई हैं कि अपने लघुजीवन को नि:सीम 
प्रियतम में 'समाविष्ट' हुआ अनुभव करती है। (पृ० ६४) अपने लघु जीवन के नि:सीम 
'प्रियतम में निमग्न हो जाने पर जो दिव्य रूपान्तर हो गया उस स्थित्ति का वर्णन करते 
हुए कहती हैं--- 

“बन गया तम सिन्धु का, आलोक सतरंगी पुलिन सा, 
रज भरे जग-बालं से हैं, श्रंक विद्युत का मलिन सा, 
स्मृति पटल पर कर रहा अब 


वह स्वयं निज रूप अऋक्तत ३! (पु० ८१) 


विराट्‌ प्रियतम के स्पर्श से तम का अगाघ समुद्र सतरंगी आलोक के पुलिन-रूप में 
'परिवर्तित हो गया और साधिका कवयित्री का ऐसा भान होने लगा कि उनके स्मृति- 
'फलक पर उनका प्रियतम अपने रूप को स्वयं अंकित कर रहा है । उन्हें ऐसा लगा कि 
उनकी हृदय-रूपी वीणा में ब्रह्म की अनुभूति की जो भंकार स्पष्ट 'तार के रूप में 


है. हे 
9, छायावाद और वँदिक-दर्शवः 


स्थित थी वह अब प्रिय के कोमल कर का स्पर्श पाकर ध्वनित हो उठी और उसकी 
मेधुर ध्वनि झ्ाकाशगामी हो गई, तथा उन्होंने प्रियतम के वन्धन-विहीन रूप को भी 
हक में बाँध लिया है। (पृ० ८२) इसी प्रकार की रहस्यानुभृति 'भिलमिलाती रातः 
हि हे में भी व्यक्त हुई है। इस प्रकार की रहस्यानुभूति का वेदिक आधार 
विराद्‌ सत्ता से स्पर्श प्राप्त कर बैदिक ऋषियों ने वेद में अवेक स्थलों पर 
तज्जन्य अभाव का आनन्दमय उल्लेख किया है । तेत्तिरीयोपनिषद्‌ के अन्तिम श्रनुवाक 
में भी इसी प्रकार की आनन्दानुभूति का वर्णन मिलता है। प्रभु का साक्षात्कार करके' 
एक साधक श्रानन्दातिरेक में विभोर होकर तथा आश्चर्य से परिपूरितः होकर कह 
उठा--हा ३ वु हा ३ बु हा इवु । अहमन्तमहमत्तमहमस्तम्‌ । श्रहमन्‍्नादो ३5३ मन्‍्नादो ३ 
“हमल्ताद: । अहंश्लोकक्नदहंश्लो कक्द्ह श्लोक कृत । अ्रहमस्मि प्रथमजा ऋतात्य ।' 
पर्व देवेश्योउ्मूतस्य ना ३ मायि | श्रह॑ विश्व भुवतमभ्यमवा ३ म्‌ सुवरण॑ज्योत्िः ।' 
अर्थात्‌ मैं ही अन्त हूँ, मैं ही अन्न का भोक्ता हूँ, मैं इनका संयोग कराने वाला है, 
में सब में प्रधाव होकर उत्पन्त होने वाला, देवताओं से भी पृर्वे - विद्यमान, अमृत की 
नाभि केन्द्र हूँ *'मैं समस्त ब्रह्माण्ड का तिरस्कार करता हैं, मेरे प्रकाश की -एक भलक' 
सूर्य के समान है !' परम पवित्र और ज्योतिर्मय सत्ता के सतत साम्निध्य में रहने से 
निर्मल हुई आत्मा में इस प्रकार की चेतना की झ्रानत्दमयी लहूरें उठता कुछ अ्रस्वा-- 
भाविक भी नहीं है। भरत: सभी रहस्यवादी कवियों ने किसी-न-किसी रूप में अपनी 
आननन्‍दानुभूति को अभिव्यक्ति प्रदान की है। महादेवी जी के काव्य में भी इस प्रकार 
के मोहक चित्र मिलते हैं । जिनमें से दो-एक का ऊपर उल्लेख हो चूका है । 
महादेवी जी अपने उस अव्यक्त प्रियतम की स्वाभिमानिनी प्रेमिका हैं जो 
हिन्‌ है । वे उनसे मिलन के भ्रवसर पर अपने मुख पर से विरहरूपी अवगुण्ठत हंटा 
कर अपने पृथक्‌ अस्तित्व को उसी प्रकार समाप्त नहीं कर देना चाहती जिस प्रकार 
कष्ण-वियोगिती रत्नाकर की गोपियाँ निर्गुसा-त्रह्म की उपासना में अपने स्वतस्त् 
अस्तित्व को विलीन नहीं कर देना चाहती थीं। उपनिषदे स्पष्ट कहती हैं कि ब्रह्म- 
दर्शन के उपरान्त जीवात्मा-परमात्मा में मिलकर उसी प्रकार अपना पृथक्‌ अस्तित्व 
खो देती है जिस प्रकार समुद्र में जाकर नदी का पृथक अस्थित्व नहीं रहता ।* अतः 
महादेवी जी “दीप-सी युग-युग जलना चाहती हैं? ताकि वे अपने चिन्मय आराध्य की 
सतत अनुरागिनी बनी रहें । (प० ६०) यहाँ हम महादेवी जी को वैष्णवों की भक्ति- 
भावना के अधिक निकट पाते हैं जो प्रभु के भक्ति मकरन्द को पान करना ही अपना 
इष्ट मानते हैं, व्यक्त्त्व-लोप उन्हें प्रभीष्ट नहीं। पर उनका यह द्वै त-दर्शेन चिर-- 
स्थायी दर्शन नहीं हैं । ब्रह्म और जीव के अभेद का प्रतिपादन करने वाली महादेवी 
है त-दर्शन की सतत्त अनुगामिनी बन ही नहीं सकतीं । शिरट का ज्नल्मजाता जरमका जीवन 


१. मु० उ० २,३,८। 


'महादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ४१३ 
ब्रह्म में जाकर ही शाश्वत शान्ति पा सकता है । यद्यपि उन्होंने विरह्‌ को ही अ्रपना 
आराध्य वना लिया है और तम की मुक्ति की इसलिए अवहेलना की है कि बह चिर- 
पंगुता का दान है (पृ० ६६) फिर भी उनकी ब्रह्म से मिलन की उनकी कामना कभी 
“निश्शेप नहीं हुई है । उन्होंने स्पष्ट कहा है-- 
“वर इसे दो एक कह दो 
मिलन के क्षरा का उजाला ४! (पृ० २०) 
और ““'कीर का प्रिय आज पिजर खोल दो”, गीत में भी कवयित्री ने प्रभु से शरीर- 
रूपी पिजर से आत्मा-रूपी झुक की मुक्ति की कामना ही प्रकट की है । 
साधता---'सांध्य-गीत” की रचनाओं में साधना का स्वर पिछली तीनों 
'रचनाओं की श्रपेक्षा अधिक मुखर है | यह साधना प्रायः ज्ञान की भूमिका पर चल 
रही है। उन्होंने प्रिय की प्राप्ति के लिए जिस आत्म-रूपी दीपक को बाला है वह 
अंभा से भी नहीं बुझेग। प्रत्युत जल-जल कर मिटेगा और मिट-मिट कर जलता 
'रहेगा-- * 
० “यह न झंझा से बुझेगा 
! बन सिटेगा सिट बनेगा।” (पुृ० २१) 

यहाँ महादेवी जी ने प्रकारान्तर से जन्मान्तरवाद में भी श्रपता विश्वास प्रकट कर 
दिया है । उनका अभिप्राय है कि साध्य-सम्बन्धी उनकी यह साधना अनेक जन्मों तक 
अजस्र रूप में चलती रहेगी जब तक कि भ्रिय प्राप्त नहीं हो जाता । साधना का यह 
स्वर लगभग सभी गीतों में व्याप्त है। इसी साधना के वल पर उन्होंने सुख-दुःख और 
'विरह-मिलन में समन्वय भी स्थापित कर लिया । यह साम्य-भावना भी साधक को 
साध्य की ओर निरन्तर अग्रसर करती रहती है तथा संसार के सभी प्राणियों के 
साथ साधक के हृदय का रागात्मक सामंजस्य स्थापित कर देती है । साधना की इसी 
भूमिका पर पहुँच कर सब अपने ही समान मधुर प्रतीत होने लगते हैं । यही भाव 
उन्होंने निम्न पंक्तियों में व्यक्त किया है--- 

#विरह का युग श्राज दीखा 

मिलन के युग पल सरीखा 

दुःख सुख में कोन तोखा 

में न जानी श्रौ' न सौखा 

सघुर मुझको हो गए सब सघुर प्रिय की भावना ले ।” (पृ० ४२) 


महादेवी का साधना-्सम्बन्धी उपरोक्त वर्णन उपनिपषद्‌-दर्शन की पृष्ठभूमि पर 
प्रतिष्ठित है । हु 


द्वीपशिखा : 


दीपशिखा' कृतित्व की दृष्टि से महादेवी जी की अन्तिम रचना है। सन्‌ 
४४४" ह “ीपशिख्ा' के प्रकाशन के उपरान्त 'सप्त पर्णा (१६६० ) प 


को छोड़कर उनकी , 


पा छायावाद और वदिक-दर्शन 


अन्य कोई काव्य-रचना प्रकाश में सहीं आई । 'सप्त पर्णा' भी स्वतन्त्र एवं मौलिक 

रचना ते होकंर कतिपय वेदिक ऋचाओं तथा वाल्मीकि से जयेदेवें तक प्रमुख संस्कृत 
कवियों के कुछ श्लोकों को भावानुवाद मात्र है । इस दृष्टि से 'दीप-शिखा' ही उनका 
अन्तिम और मौलिक काव्य रचना ठहरती है। 2 इक, 

जहाँ तक 'दीप-शिख्ना' के ब्रह्म, जीव और प्रकृति-सम्बन्धी दार्शनिक-चित्तन' 
का प्रश्न है वह 'सान्ध्य गीत” की ही भाँति उतकीं अपनी अनुभूति का विषय बनकर 
आया है। यहाँ श्राकर दशशंन उनको अनुभूति में ऐसा घुल-मिल गया है कि उसे 
पृथक्‌ करके देख सकना कठिन-सा ही है । उनकी यह अनुभूति वास्तविके है या 
काल्पनिक इस विषय पर विद्वान्तों में मतभेद है । डा० नगेन्द्र तो आधुनिक काव्य की 
आध्यात्मिकता में एकदम विश्वास नहीं करते ।* यहाँ तक कि महादेवी. जी के 'दीप- 
शिखा' के गीतों तक की अनुभूति को भी उन्होंने पाथिव ही माना है ।* तथा अज्ञात 
के प्रति भहांदेवी के आंत्म-निवेदन में उन्हें काम के स्पन्दन के दर्शन होते हैं ।३ फ्रायड' 
के यौनवाद से भ्रभावित डा० नगरेद्ध को यदि महादेवी -की प्राध्योत्मिक श्रवुभू्ति भी 
पाथिव झौर अज्ञात की साधना भी काम के स्पन्दन से स्पन्दित' दृष्टिगोचर हो तो 
इसमें कोई आश्चर्य नहीं है । इस सम्बन्ध में अ्रपना तो केवल इतना ही निवेदन हैं 
कि यदि भहादेवी जी के द्वारा अपने विषय में मिकट के अंपने सहयोगियों से समय+., 
समय पर कहे गए कथनों एवं अपने ढंग से काव्य में दिए' गए उनके उत्तरों पर ध्यानः 
दें तो उनकी अनुभूति के सम्बन्ध में की. गई अ्रटकलों श्रौर मिथ्या धारणांत्रों का सहज 
ही तिराकरण :हो सकता हैं, यदि कवि के स्वयं के विषय में कहे गए वाबथ कुछ | 
महत्त्व रखते हैं तो उनकी अनुभूति के विपय में किसी को संदेह नहीं रह' जाना 
चाहिये ४ - 
बहा और जीव--ब्रह्म और जीव के दार्शनिक स्वरूप के विषय में उनकी जो 
मान्यताएँ हैं उनका उल्लेख पूर्व श्रालोचित रचनाओं में ही हो चुका है । उनके स्वरूप 
के सम्बन्ध में यहाँ कोई नई दार्शनिक उदभावना नहीं मिलती । “नीरजा' और “सान्ण्ये- 
गौत' में ही ततू सम्बन्धी घारणाएँ स्थिर हो चुकी थीं। और शमेः-शर्ते: वंह अ्व्यक्त 
अह्म उनकी अनुभूति में घुल-मिलकर एकरस भी होने लगा । यहाँ उनके हृदय ने बह 
रूप प्रियत्तम से पूर्ण तादात्म्य स्थापित कर लिया है जिसकी चर्चा आगे करेंगे। 

ब्रह्म भर जीव के परस्पर के सम्बन्ध पर भी पिछली रचनाओं में बहुत कु 
कहा है | यह प्रवृत्ति यहाँ भी विद्यमान है । 

/भमिप चलीं पलकें तुम्हारी पर कथा है शेष”” इस गीत में कवयित्री साछ& 


दे०, विचार और अनुभूति, पृ० १२३ (सं० १६६१) । 
. वही, परृ० १२३। 

चही, पृ० १२१३-२४ । 

. देखिये, इस शोध-प्रवन्ध का पृ० ४३६ । 
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महादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव ४१५ 
ब्रह्म की कीत्ति-गाथा की अनन्तता के उल्लेख के साथ-साथ साधक जीवात्मा की ससीम 
शक्ति का भी कथन करती है तथा ईश्वर के उस संकेत का उल्लेख करती है जिसके 
प्रभाव से मोह-निद्रा और अविद्या-माया के संसार में रमण करने वाली सुप्त जीवात्मा 
का मोह-भंग हो गया हो और वह ईण्वरोन्मुख हो उठी हो-- 
“ग्रतल सागर के शयन से 
स्वप्न के मुक्ता-चयन से, 
विकल कर तन 
चपल . कर मन, 
किररप-अंगुलि का मुझे लाया बुला निर्देश ।” (पृ० १०६) 
उपनिषदों में स्पष्ट निर्देश है कि जब जीवात्मा पर उस परमेश्वर की कृपा हो जाती 
है जो उसके हृदय-कमल में विद्यमान है तव उसकी मोह-निद्रा भंग हो जाती है झोर' 
तब वह वीत-शोक हो जाता है ॥* 
हि “प्रो चिर नोरब ! 
में सरित विकल, 
तेरी समाधि की सिद्धि श्रकल ।(पू० ७७) . ह 
उपरोक्त गीत में महादेवी जी ने परमांत्मा-जीवात्मा के सम्बन्ध को पर्वत और नदी के: 
हुपक द्वारा व्यक्त किया है। परमात्मा यदि चिर-शांन्त है तो जीवात्मा उससे उत्पन्न 
होने वाली चंचल सरिता है जिसमें अपने ज॑नक के प्राणों की हलचल व्याप्त है, जो 
उसी के स्वर-वैभव को लेकर फूंट पड़ी है | जीवारत्मा की चंचल ओर लघु लहर ब्रह्म 
और जगत्‌ के मध्य के हवत को मिटांकर अर त-भाव की स्थापना करती है श्रौर बताती 
है कि जगत्‌ ब्रह्म का ही अंश है, जो भेद दृष्टिगोचर होता है वह माया-जन्य है । 
यदि आत्म-ज्ञान के द्वारा मायापटल हठ जाये तो दोनों का अभेद स्पष्ट हो जाने में 
बिलम्ब नहीं लगता । इसी प्रकार जमत्‌ जीवों का समूह होने तथा 
अंश होने के कारण उससे अ्रभिन्‍न हैं--- 
' मम अम्मि बिरल, 
तू तुंग अचल, वह सिन्धु अश्रतल 
बाँधे दोनों को में चल चल, 
घो रही हंत के सो केतव (” 
यहाँ उपनिपदों के विशिष्दाद्व ती दृष्टिकोण का भाव लक्षित है जिसके भ्रन्तर्गंत जीव 
ओर जगत्‌ उस ब्रह्म से उत्पन्न होने के कारण उसेके अंग कहे गए हैं । एक अन्य गीत 
में महादेवी जी ने ब्रह्मनजीव के सम्बन्ध को बीन और वीन के निर्माता व बादक के 
हम: के माध्यम से की है और यहाँ भी यही स्पष्ट किया है कि जब तक वह निर्माता 
ही बीन के वेसुरे तारों को न सुलका दे तब तक उसमें सस्वरता नहीं श्रा सकती । 


स्वयं जीव ब्रह्म का 


१. तमत्रतुं पश्यति वीत शोको घातुः प्रसादान्म हिमानसीशम्‌ । श्वे० उ० ३,२० । 


तर छायावाद और वैदिक-दशेन 


“तुम्हारी बीन हो में बज रहे हैं बेछुरे सब तार । 
८ >८ 
तुम श्रपती मिला लो बीन, 
भर लो उ गलियों में प्यार, 
घुल कर करण लय में तरल बिद्यु त की बहे झंकार ।” (दीपशिखा पृ० १४४) 
न्यहाँ “यमेबैष वृणुते तेत लम्यः” इस औपलिपदिक मान्यता की पुतरावृत्ति है। इसी 
'गअ्कार--- 
“झमर सम्पुट में ढला तु, रा 
छू सखों की कांति चिर संकेत पर जिनके जला तू ।” (पृ० १४३) 
“में भी जीव और ब्रह्म के बीच जन्य-जनक भाव की स्थापना है, ओर यही भाव “क्यों 
अश्रु न हो खूंगार सुक्के' पंक्ति से प्रारम्भ होते वालो रखना में व्यक्त हुआ है। वे 
कहती हैं कि “ब्रह्म अपने विविध उपकररों की सहायता से जीव को नाना चाम-हुप, 
आकार और शोभा श्रादि प्रदान करता है। उसी की असीम शक्ति जीव को विवि 
परिस्थितियों में रखती है--- 
77. “घुम-देते रहते हो अतिपल 
जने-कितेने झाकार मुझे । 
हर छवि सें कर साकार मुझे 7 (पृ० १३१) | 
साधना के उच्च स्तर पर पहुँचकर महादेवीजी ने ब्रह्म, जीव और भ्रकृति के मध्य 
अ्रभेद-दर्शन की अनुभूति भी प्राप्त की है । उन्होंने सृष्टि के कश-करा में अपने प्राणीं 
के स्पन्दन और प्राणों की गति के दर्शन करके जीवात्मा एवं प्रकृति के मध्य अभिन्न्ति 
की स्थापना की है और इसी प्रकार उन्होंने अपने बनने-मिटने में. (जीवन-मृत्यु की 
लीला में) उसी ब्रह्म की इच्छा की अनुभूति प्राप्त करके ब्रह्म और जीव की एकता 
का प्रतिपादन भी किया है। यहाँ स्पष्टतः उन्होंने एक ही चैतन्य को विविध रूपों में 


'जलते-खिलते देखा है-- 

'संसृति के प्रति पम में मेरी 

सांसों का नव अंकन चुन लो, 

मेरे बनने मिटने में नित 

झपनी साथों के क्षण गिन लो । 

जलते, खिलतें, बढ़ते जग में घुलमिल एकाकी श्राए! दला । 

सपसे-सपने में सत्य ढला । (पृ० ११८) हा 
अकारान्तर से यहाँ श्रौपतिषदिक भर तन्‍्वाद की ही प्रतिष्ठा की गई हैं “मैं पका 
अं पाल रही हूँ यह सपना सुकुमार किसी का' गीत्त के एक पद में कवयित्री ने उप 
-लिपदों के महाचाक्‍्य तत्त्वमसि' की प्रतिष्ठा करते हुए संसीम-असीम के मिलन का 


बड़ा द्वी चित्रात्मक और हंदयप्रा दी वर्णन प्रस्तुत किया है । वे कहती हैं-- 


अहादेवी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव 


'पुतलो ने आकाश चुराया 

उर ने विद्य त-लोक छिपाया 

अंगराग सी हे अंगों में 

। सीमाहीन उसी की छाया ।' (पु० १२९) 
सूक्ष्म पुतली द्वारा सम्पूर्ण आकाण को अपने में समा लेने की भांति ससीम जीवात्मा 
में ब्रह्म को अपने में अधिण्ठित कर लिया है। हृदय विद्युत्‌ का स्वएं-हार धारण 
किए हुए है श्र उसके अग-भ्रग मे उसी असीम प्रिय की शोभा समाई हुई है। जो 
बाहर प्रकृति में विद्यमान है वही जीवात्मा में भी व्याप्त है। इस प्रकार काव्यात्मक 
शैली में अ्रद्दत की स्थापना की गई है। 
सर्वात्मवाद---कवयित्री का प्रकृति के प्रति सर्वेवादी-दुष्टिकोण दीपशिखा में 

भी मुखरित है । ब्रह्म की वियोगिनी साधिका को सृष्टि के कर-कर मे श्रपने प्रिय 
के गुणों की फाँकी मिलती है। उन्हें बादलों के मन्द्र-स्वर में अपने प्रियतम की गंभीर 
चाूणी और पवन को सिहरत म उसके हृदय का स्पन्दन श्रुतिगोचर होता है, आराद 
चभ को विद्युत्‌-रेखा में उन्हें प्रियतम के निकट श्राने का संकेत मिलता है तथा अ्रन्ध- 
कार में वे अपने प्रियतम की शीतल छाया के दर्शन करती हैं । इस प्रकार सर्वत्र प्रिय 
का आभास पाने से उनका मन पुष्पवत्‌ खिला रहता है-- 

'नोरदों में मन्द्र गति-स्वन, 

वात में उर का प्रकम्पन, 

विद्य्‌ में पाया तुम्हारा 

अश्वु से उजला निसन्त्ररण 

छांह तेरी जान तम को इवास पोते । 

फूल से खिल कल्प बीते !” (पृ० ११६) 


(वेवादी दृष्टिकोश की सर्वाधिक सुस्पष्ट प्रतिष्ठा--'सब आ्राँखों के श्रांस्‌ उजले 
(ब के सपनों में सत्य पला' गीत में हुई है। प्रारम्भ में ब्रह्म के प्रति प्रेम में बाबा 
इलने वाली प्रकृति श्रव उसी विराद के सौन्दययं की माॉँकी प्रस्तुत करती है । 
कवयित्री कहती है--'जो सत्ता दीपक में ज्वाला-रूप में प्रज्ज्वलित है वही 
र्रष्पों में मकरन्द-रूप में विद्यमान है । पंत की महानता में भी वही है और 
प्ागर की गंभीरता में भी वही विराजमान है। आकाश और पृथ्वी के सम्पुट में 
मोती के रूप में विकसने वाले इस नाना रूप-संगमय जग्रतू के पदार्थों में उसी की 


आभा का स्पन्दन है, उसी की सुपमा से मण्डित है, जो नभःस्थित मेघ की 

धद में न 2 ह वर्पा 
की बूंद में विद्यमान है रजकरण में छिपे बीजांकुर के रूप में भी वही प्रस्फुटित हो 
गया है-- है 


“तीलम सरकत के सस्पुट दो 
जिनमें बनता जीवन-मोती 


डेप छायावाद और बंदिक-दर्शन . 


इसमें ढलते सब रग-रूप 
जो नभ में बिद्य त-मेघ बना बह रज में अंकुर हो निकला ।* 
(प्रृ० ११८) 
“सर्व खल्विदं ब्रह्म' का कितना सुन्दर एवं हृदयग्राही काव्यमय चित्र इन प॑क्तियों में 
प्रस्तुत किया गया है। 'तेरी छाया में अमिट रंग, तेरी ज्वाला में अमर-गान' रचना 
के अन्तिम पद में भी यही दर्शन गृहीत है । (पृ० १३७) उन्होंने सर्ववादी दर्शन के 
विपय में प्रकाश डालते हुए स्वयं कहा है कि “जब प्रकृति की अ्नेकरूपता में, परि- 
वर्तनशील विभिन्नता में, कवि ने ऐसे तारतम्य को खोजने का प्रयास किया जिसका 
एक छोर असीम चेतन और दूसरा उसके ससीम हृदय में समाया हुया था तब प्रकृति 
का एक-एक अ्रंश एक अलौकिक व्यक्तित्व को लेकर जाग उठा ।”* प्रकृति-विषयक 
इस प्रकार के दृष्टिकोण का प्रमुख आधार है वेद और उपनिपदों का सर्वात्मवादी 
दर्शन जिसके अनुसार सब कुछ ब्रह्ममय माना गया है, फिर प्रकृति उसकी व्याप्ति से 
कंसे पृथक्‌ रह सकती है । 
रहस्य-भावना---दी पशिखा की रहस्य-भावना इस स्तर तक ऊपर उठ चुकी 
है कि अब साध्य और साधक में कोई अन्तर नहीं रह गया है। साध्य भ्रव उनकी 
अनुभूति का विशिष्ट अंग वनकर उन्हीं में समा गया है, इसलिए उसे अब पत्र लिख- 
कर सन्देश भेजने का प्रश्न भी नहीं उठता । वे कहती हैं-- 
“अलि कहाँ सन्देश भेजूं ? 
में किसे सन्देश भेजूं ? 
२८ ८ >< 
नयन पथ से स्वप्न में सिल, 
प्यास में घुल साध में खिल, 
प्रिय मुझी में खो गया श्रव दुत को किस देश भेजूं ?” (प० ११०) 
वस्तुत: सभी रहस्थवादियों ने श्रपने साध्य को को अपने श्रन्तर में ही दूँढने की साधना 
की है। कबीर ने भी यही कहा था--- * ं 
ज्यों तिल माहि तेल है ज्यों चकमक में आगि । 
तेरा साईं तुज्स में जाग सक्ते तो जागि ॥7 
इन पंक्तियों में उपनिपदों के प्रभाव की स्पष्ट छाप है। वहाँ कहा गया है--इहैवान्त: 
शरीरे सौम्य स पुरुप:”* रहस्य-भावना के अन्तर्गत साधक के अन्तर में समय-समय 
पर साध्य-सम्बन्धी अनेक सानसिक वृत्तियाँ जगती-सोती रहती हैं। उन वृत्तियों मः 
विश्ह-मिलन की वृत्तियाँ अधिक स्थिर और मामिक हैं । ये सभी स्थितियाँ महादेवी 
जी के काव्य में अन्य आधुनिक रहस्यवादी कवियों की अपेक्षा अधिक मात्रा में विय- 
१. सान्ध्य गीत : अपनी बात, पू० ६१॥ 
२. प्रश्न० ६,२॥ 





महादेवी के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव न्प््ा 
मान हैं। एक स्थल पर वे कहती है कि 'जब मेरे स्वप्न, ज्ञान के आलोक से पुष्पवत्‌ 
खिलकर वातावरण को सुरभित कर देंगे, तभी मैं असीम अनन्त प्रियतम को भावों 
की सीमा में बाँध सकूंगी और मेरे गीत पाठकों को अनन्त प्रिय का आभास दे सकेंगे । 
मेरी इन कल्पनाओं में विरह और मिलन की भावनाओं का समावेश होगा । (प० ६०) 
रहस्य का साधक अपने साध्य की साधना में इतना लीन हो जाता है कि उसे अपनी 
प्रत्येक भावता और अनुभूति में प्रिय के दर्शन होने लगते है, उगो अनुभूति के कारण 
उसके शरीर का रोम-रोम पुलकित हो उठता है, जीवन के छूंछे क्षणा उसकी प्रण- 
यानुभूति के कारण भरे हुए एवं मधुमय प्रतीत होते है । यही भाव “प्राश्शो ने बहा 
कब दूर' रचना के "मेरे हर लहर में अंक हर करा में पुलक के याम' (पृ० १२५) 
पद में व्यक्त हुआ है । 
रहस्यवाद के क्षेत्र में साथ्य से चिर-मिलन और उसमे साधक की लीनता ही 
सीमा का अन्त है | उपनिपदें साध्य-साधक्र की इसी परिणशरति का अनेकणश: प्रतियादन 
करती हैं। महादेवी जी के गीतों में भी इस स्थिति के अनेक संकेत मिलते है । निम्न 
पंक्तियों में उसी स्थिति की ओर संकेत किया गया है--- 
'झर चुके तारक कुसुम जब, 
रश््मियों फे रजत-पललव, 
सन्धि में श्रालोक-तम की क्या नहीं नभ जानता तब्र, 
पार से, भ्रशात वासन्ती, 
दिवस-र॒थ चल चुका है |” ( पृ० ११२) 
यहाँ उन्होंने प्रभात में सूबोदिय से तनिक पूर्व रातज्िगत गअन्धकार में तारों के थोड़ी देर 
अन्धकार और प्रकाश की सन्धि में रहने के उपरान्त प्रकाश के बढ़ने तथा तारों के 
मरने के रूपक द्वारा साधक के साथ्य के निकट पहुँचने पर जिस स्थिति का उदय 
होता है उसी का चित्रात्मक-बरणन प्रस्तुत किया है। साधक ज्यों-ज्यों साधना के क्षेत्र 
में अग्रसर होता है श्र श्ज्ञानान्धकार ज्ञान के प्रकाश से पराजित होने लगता है, 
उस समय उसकी सम्पूर्ण लोकिक वासनाएँ नण्ट होने लगती हैं, भौतिक प्रलोभनों की 
चमक फीकी पड़ जाती है और साधक साध्य के निकट पहुंचता जाता है । इसी प्रकार 
सिद्धुयवस्था के उल्लेख 'पुजारी दीप कहाँ सोता है' गीत के अन्तिम पद में क्रिया 
गया है । (देखिये, पूृ० १४८) 
रहस्य-भावना के अन्तगंत कवयित्री ने एक ऐसे रहृस्यमथ लोक का वर्णन 
किया है जो अद्भुत और अपूर्व है जिसे साधारण प्राणी सम; नहीं पाते, जहाँ उनकी 
कल्पना भी पहुँचने में असमर्थ है। वे कहती हैं--- ; 
'पहुंच न पाती जग की श्रांखें, 
राह न पाती मन की पाँखें, 
जीवन फो उस ओर 


स्वप्त-शिक्षु पल में पहुंचाता है / (पृ० १५३) 


ड२० छायावाद और वेदिक-दश्शन 


यहाँ स्पष्टत: उस लोक की ओर संकेत किया गया है जिसे उपनिषदें--'यतो वाचो 
'निवर्तन्तेउप्राप्प मनसा सह! कहकर उसकी अवाहझमनसगोचरता का प्रतिपादन करती 
हैं। 'दीप-शिखा' के एक अन्य गीत में सिद्धि-प्राषप्ति की स्थिति का स्पष्ट उल्लेख 
हुआ है जिसमें उस वेदना का भी श्रभाव है जिसे वे अपना सर्वस्व समभत्ती रही हैं । 
उन्होंने कहा है -- 
“'सजल हैं कितना सचेरा । 
ग्र ऋ्‌ <्‌ 
राख के अ्रंगार तारे झर चले हैं 
धूम बन्दी रंग के निश्न॑र खुले हैं, 
खोलता है पंख रूपों में अंधेरा । ( पृ० १५६) 
यहाँ कवयित्री ने 'सवेरा' प्रत्तीक के माध्यम से अपने हृदयाकराश में आच्छादित अज्ञाना- 
न्धकार के नाश और ज्ञान-प्रकाश के उदय की दशा का स्पष्ट उल्लेख किया है। 
रात्रि के अ्वसान पर जिस प्रकार अन्धकार धीरे-धीरे हटने लगता है इसी प्रकार 
साधना-युग की समाप्ति पर साधक की भौतिक वासनाएँ नष्ट होने लगती हैं । 
'अज्ञानतिमिर का आवरण हट जाने से उसके वे आध्यात्मिक-भाव जो भौतिक 
कामनाम्रों के पिजर में बन्द पड़े थे, फूट पड़ते हैं और साधक तज्जन्य प्रभाव से साध्य 
के निकट पहुँचने लगता है। महादेवी जी ने इस प्रकार 'दीपशिखा” में जिन अनु- 
'मृतियों के चित्र दिए हैं, उनकी पृष्ठभूमि में उपनिषत्सम्मत दार्शनिक चिन्तन का सूत्र 
"विद्यमान है । 
महादेवी की आध्यात्मिक अनुभूति के सम्बन्ध में जिन लोगों ने शंका प्रकट 
की है, उसका निराकररा काव्य के ही माध्यम से करते हुए उन्होंने कहा है-- 
जो न प्रिय पहिचान पाती ! 
दौड़ती क्‍यों प्रति शिरा में प्यास विद्य त्ू-सी तरल बन, 
क्यों श्रचेतत रोस पाते चिर व्यथा सय सगज-जीवन [7 
किस लिए हर सांस तम में 
सजल दीपक राग गाती ? 
रद >< >्< 
क्यों किसी के शागमन के 
है शकुन स्पन्दन सनाती !” (पूृ० १००) 
स्पष्ट है कि यहाँ उन श्राक्षेपों का खण्डन किया गया है जिनके आधार पर उनके 
आराध्य को आनुमानिक और तत्सम्वन्धी अनुभूति को काल्पनिक कहा गया है । यदि 
उसका आराध्य और आराचध्य-सम्बन्धी उनकी प्रणय-भावना कल्पना की क्रीड़ा-मात्र 
होती तो उनकी पश्रत्येक शिरा में व्याप्त प्रिय-प्राप्ति की लालसा विद्युत्‌ के स्पर्ध की 
भाँति उनके व्यक्तित्व को किस प्रकार ऋनमकला सकतो थी ? यदि उनकी अनुभूति में 


महादेवी के काव्य पर वैदिक दर्शन का प्रभाव 


्‌ 
र 
्फ् 


सच्चाई और गहराई न होती तो वे विरह्‌ को इतनों तोब् वेदना का अनुभव नहीं कर 
सकती थीं और न ही वे किसी के आगमन के निमित्त शकुन आ्रादि कग विचार हे 
करती । इस झ्राधार पर उनकी अनुभूनि की सच्चाई में किसी भी प्रकार को मसन्दि- 
ग्घता के लिए स्थान नहीं रह जाता । ग 
साधना--उपनिपदें सर्वप्रथम ग्रात्मा अथवा ब्रह्म की सत्ता में विश्वास स्था- 
पितः करने का उपदेश देती हैं। इस परममत्ता के प्रति मन मे जितनी आस्तिकता 
होगी, साधक जीवात्मा में अपने इप्ट की ओर से जाने बाली साधना थे उतनी ही 
प्रगाढता आयेगी | कठोपनिपद्‌ में स्पष्ट बाह़ा है हि -- 
'अस्तीत्येवोपलब्घव्यस्तत्त्वभावेन चोभयोः । 
अच्तीत्येदोपलब्धस्य तत््वभावः प्रसीदति ॥! (कठोपनिपद्‌ ६,१३) 
अर्थात उस परमात्मा को सर्वप्रथम तो 'वह अवश्य है” इस प्रकार निश्चयपूर्वक ग्रहरा 
करना चाहिये श्रर्थात्‌ उसके अस्तित्व में दृढ विश्वास रखना चाहिये, तदनन्तर तत्व- 
आव से भी उसे प्राप्त करना चाहिये, इन दोनों प्रकारों में 'बह अवश्य है' इस प्रकार 
निश्चयपूर्वक परमात्मा की सत्ता को स्वीकार करने वाले साधक के लिए परमात्मा 
का तात्विक स्वरूप प्रकट हो जाता है। 
महादेवी का सम्पूर्ण काव्य आस्था और झआस्तिकता का काग्य है। वे उस 
परम तत्व पर हृदय की सम्पुर्णे निष्ठा के साथ न केवल आस्था ही रखती हैं प्रत्युत 
उनका सम्पूर्ण जीवन ही उस विराट के प्रति चिर-निवेदित रहा है । महान्‌ तत्व की 
तात्विक श्रनुभूति की उपलब्धि के लिए उन्होंने अथक और अविराम साधना भी की 
है, व्यवहार और ज्ञान दोनों ही क्षेत्रों में | व्यवहार के क्षेत्र में उन्होंने जीवों के साथ 
साम्य-भाव की अनुभूति की सिद्धि के लिए सेवावाद को ग्रहण किया और ज्ञान के 
स्तर पर ह त से चलकर अद्व त की सिद्धि के निमित्त स्वयं को दीपशिखा की भाँति 
तिल-तिल जलाया है। वे अपने आत्म-दीप को सम्बोधित करके रहती हैं--- 
दीप भेरे जल श्रकम्पित, ः 
घुल अचंचल ।' (पु० ७३) 
हे मेरे प्राण-दीप ! तू ब्रह्म की साधना के पथ पर निष्कृंप रूप से जलता रहे, क्योंकि 
उन्हें विश्वास है कि यह “दीप-शिखा' जितनी अचंचल रूप से घुल कर मिटती रहेगी 
उतनी ही शीघ्र साध्य के निकट पहुँचेगी । अ्रखण्ड साथना-सम्बन्धी यही भाव--.'यह 
मंदिर का दीप इसे नीरव जलने दो” गीत में व्यक्त हुआ हैं । उनके आस्था-सम्पतन्न मन 
में अपरिचित पथ पर अकेले प्राण लेकर वढ़ जाने का दृढ विश्वास है। वे उन' भीरू 
अथवा निवेल प्राशियों में से नहीं हैं जिनके चरण मार्ग की कठिनाइयों से डगमगाने 
लगें। उनकी आत्मा में अपने निदिष्ट पर चलते रहने के लिए अपराजेय शक्ति 


निद्वित है। 


'पन्‍्थ रहने दो अ्रपरिचित प्राण रहने दो अकेला । 
घेर ले छाया श्रमा बन, 


जज छायावाद और वेदिक-दर्शन 


आज कज्जल-पअश्ुझ्नों में रिमझिसा लें यह्‌ घिरा घन, 
और होंगे नयन सूखे, 
तिल बुझे औ” पलक रूखे, 
शाद्र चितवन में यहाँ 
शत विद्य तों में दीप खेला ! 
श्न्‍्य होंगे चररप हारे, 
और हैं जो लौटने दे, झूल को संकल्प सारे ।” (पृ० ७५) 
इसी दृढ़ता के कारण मार्ग के झूल भी उन्हें श्रक्षत जैसे प्रतीत हुए और धूलि चन्दन- 
वत्‌ शीतल और सुखदा । (पृ० ८३) 'मोम-सा तन घुल चुका भ्रव दीप-सा मन जेल 
चुका है ।' (पृ० १११) गीत में कवयित्री ने जन्म-भर की ' साधना के फलस्वरूप 
शारीरिक वासनाओं के दग्ध होने की स्थिति का वर्णान किया है। यहे गीत साधना- 
-चस्था की तन्‍्मयता और अनुभूति की सच्चाई का प्रमाण भी प्रस्तुत करता है । 
'मोम-सा तन घुल चुका अब दीप-सा मन जल चुका है। 
चल पलक हैं निर्निमेषी, 
कल्प पल सब तिमिर वेषी 
शआ्राज स्पन्दन भी हुई उर के लिए अज्ञात देशी । 
चेतना का स्वर, जलती 
वेदना में गल चुका है !” (पृ० १११) 
उनकी साधना की सर्वाधिक्र विशेषता यही है कि उसमें निष्कामता है तभी तो चे 
कहती हैं-- 
'मैं क्यों पूछ यह विरह-निशा, 
कितनी बीती क्‍या शेष रही ?” (पु० १२०) 
साधना के फलस्वरूप मिलन कब होगा इस बात से उन्हें मतलब ही नहीं, 
काम है सतत साधना-रत रहना, साधना में अपने को जलाते जाना, और यही कार्य 
के बड़ी निष्ठा से कर रही हैं। उन्होंने विरह के पन्‍्य में इति-ग्रथ को इसी लिए 
स्वीकार नहीं किया कि वैसा करने से सकामता आ जाती और वैदिक दर्शन में सकामता 
को वर्जित माना है, उनकी दृष्टि में खोज ही प्राप्ति का वर है और साधना हीं सुन्दर 
सिद्धि है । (पृ० १०२) और यही भाव “पथ मेरा निर्वाणा वन गया । प्रति पग शत 
वरदान गया ।' गीत में व्यक्त हुआ है । इस प्रकार उनके गीतों के अ्रव्ययन से स्पष्ट 
'पता चलता है कि वे आरम्भ से ही ब्रह्म के पथ की एक-मात्र पाथिकिनी रही हैं तथा 
उनकी अखण्ड साधना में तपस्या और त्याग विद्यमान है । 
मृत्यु झ्यौर पुनर्जेन्म--दीपशिखा के एक गीत में महादेवी जी में व्यक्ति को 
चंचल वालक और मृत्यु को स्नेहमयी माँ मानकर रूपक बाँघते हुए कहा है कि जिस 


बअ्रकार क्रीड़ा के उपरान्त आए हुए धूल-भरे वालक को माँ ग्रपनी स्नेहमयी 


उनका 


सहादेवीं के काव्य पर वेदिक दर्शन का प्रभाव ४२३ 
ओोद में आश्रय देतो है और शिक्षु को उस गोद मे शात्ति मिलती है, उसी प्रगार 
मानव जीवन-भर संसार-क्षेत्र मे आपदाओं को केलने के उपरान्त जब कलुप से खिपदडा 
सिपण्ण और वलान्‍्त हो उठता है, तो मृत्यु ही उसे माँ की भाँति आश्वत प्रदान 
करनी है--- 

तू घूल भरा ही आया । 

ओो चंचल जीवन-बाल : मृत्यु-जननी ने अंक लगाया । (पृ० ९८) 
रात-भर माँ की गोद में विश्राम करने के उपरान्त प्रभात होते ही माँ जिस प्रकार 
फकिशु को सतान कर, पुनः उत्पाहिंन कर उसे खलने के लिए भज देती हे, उत्ती प्रकार 
झृत्यु के उपरास्त मानत्र का नव-जन्म होता है । नव-जन्म पाकर वह एक बार पुनः 
अपने में नई उमंग, नया जोश, श्रीर शरीर में नई शक्ति और स्फूति का ग्नुभव 
करता हैं-- ४ 

'नृतन प्रभात में अ्रक्षय गति का बर दे, 

तन सजल घटा-सा तडित्‌ छठा-सा उर दे, 

हँस तुझे खेलने फिर जग में पहुंचाया ।” (पृ० ९९) 
मृत्यु और जीवन-सम्वन्धी उपरोक्त वर्णन भी उपसिपदों से प्रभावित होकर माया है 
उपनिपदें, जैसा कि पिछले प्रकरणों में स्पष्ट किया जा चुका है, जीवन की शाश्वतता 
में विश्वास रखती हैं, यही मान्यता महादेवी के काव्य में भी गृह्दीत हुई हू। 'जग 
अपना भाता है | रचता भी इसी दार्शतिक दृष्टिकोर से प्रभावित है । 

लोक-म्ृंगल एवं पर-दुःख-कातरता--'दीपशिखा' में दर्शन की भूमिका पर 

'प्रतिष्ठत होकर लोक-मंगल के भाव को भी अभिव्म॑क्ति मिली है। दे दीपक को 
सम्बोधित करके कहती है कि तेरी लो सतत स्निग्ध होकर सुकोमल प्रकाश फंलाती 
रहे ताकि उसकी सहायता से सभी पक्षों अपने नींड्रों में और यात्री अपनी मंजिल 
पर सुरक्षित पहुँच जाएँ, किसी को दिग्श्नस त्त हों, कोई श्रीर मार्ग से भटक न 
जाए--- 

पथ न भूले, एक पग भी 

घर न खोये, लघु विहग भी, 

स्तिग्ध लौ की तूलिका से 

आंक सब को छाँह उज्ज्वल ।!' (पृ० छ४) 
इसी श्रकार पर-दुःख-कातरता का भाव “कोई यह-आंसू आज माँग ले जाता! तथा 
“प्रिय मैं जो चित्र बना देती” रचनाओं में व्यक्त हुआ है । .वे चाहती हैं कि:संकुचित 
स्वार्थों की सीमाओं से ऊपर उठकर जब-साधारणं की चेदना में करुणा प्लावित हो 
कर आँसू बहाएँ तथा उनके दे आँसू किसी सन्तप्त प्राणी के दुःख को कम करें, उसके 
ताप का शमन करें| उन्होंने स्वयं कहा-“विश्व-वेदना में अपनी वेंदना को, इस 
अकार मिला देना जिस प्रकार एक जल-बिन्दु समुद्र में मिल जाता है, कवि का मोक्ष 


४२४ छायावाद और वैदिक-दर्शत 
है (””* उनके इस सामाजिक दृष्टिकोण पर विवेकानन्द जी के व्यावहारिक वेदान्त 
और महात्मा बुद्ध की करुणा दोनों का प्रभाव विद्यमान है । 


उपसंहार : 

महादेवीजी की समस्त काव्य-रचनाओं के अध्ययन से विदित होता हैं कि 
उनके काव्य का सम्पूर्णा भवन आस्तिकता एवं ग्राध्यात्मिकता के ग्राधार-स्तम्भों पर 
टिका हुआ है, जिसमें वेद श्रौर उपनिषदों की विचारधारा से सम्बन्धित ब्रह्म, जीव, 
जगत्‌, जीवन, मृत्यु आदि महत्त्वपूर्णा विषयों पर दार्शनिक चिन्तन भी हुआ हैं और 
श्रद्ैत के आधार पर बलह्म के प्रति जीवात्मा का प्रणय-निवेदन भी है जो रहस्यवाद का 
क्षेत्र है। ब्रह्म शाश्वत और चिरन्तन है, जीवात्मा भी शाश्वत श्लौर चिरन्तन है, पर 
कर्म-फल के कारण आगमन के चक्र में फेस जीव विभिन्न योनियों में जन्मता-मरता 
रहता है। श्रन्तमु खी होने पर वह प्रारम्भ में द्वैत का अनुभव करता हैं, पंदन्तः 
अंशांशी श्रथवा अंगांगी भाव की अनुभूति करता है। साधना की चरम अवस्था में 
पूरा श्रद्वैत की अनुभूति भी उसे होती है। उपनिषदों में हत, विशिष्टाहत ग्रौर रण 
अद्वेत से सम्बन्धित सभी स्थितियों का चित्रण हुआ है । उन में परस्पर-विरोध नहीं 
है, केबल श्रनुभूति के तारतम्य का ही अन्तर है ।* महादेवी जी के काव्य में भी 
दवत, विशिष्टाह्व त एवं अद्व॑ंत से सम्बन्धित सभी स्थितियों का चित्रण हुआ है, परत 
उनका मूल दर्शन अरद्वँ तवाद पर ही प्रतिष्ठित है । जगत्‌ पर नित्यता-अनित्यता दोनों 
ही दृष्टियों से विचार हुआ है और दोनों ही दृष्टिकोणों पर उपनिषदों के प्रभाव 
की स्पष्ट छाप है । प्रकृति के क्षण-क्षण में परिवर्तित होने के कारण उसकी श्रनित्यता 
की, एवं उसके राशि-राशि सौन्दर्य में उसकी आ्भा की कलक पाकर सर्ववादी दर्शन 
की प्रतिष्ठा हुईं है। जहाँ तक मृत्यु का प्रश्न है महादेवी जी उपनिषदों की ही भाँति 
जीवन की शाश्वतता और चिरन्तनता में विश्वास करती हैं । साधना की दृष्टि से वे 
व्यष्टिवादी हैं, पर लोक-मंगल अथवा सामाजिक पक्ष का सर्वथा अभाव नहीं 5 १ 
पर-दुःख-कातरता से सम्बन्धित स्वर आरम्भ से अन्त तक की सभी रचनाओं में 
विद्यमान है । 


रहस्यवाद से सम्बन्धित जितनी अधिक मानसिक स्थितियों का चित्रण उनके 


काव्य में हुआ्ला है, उतनी स्थितियाँ आधुनिक हिन्दी के किसी भी छायावादी कवि के 
श्रश्षुओ्रं से गाला 


काव्य में देखने को नहीं मिलतीं । उनका सम्पूर्ण काव्य विरह के दी 
और तरल-कोमल है। साधना की दृष्टि से भी उनकी स्थिति आशुनिक हिन्दी के 

गे में ० बध५० पु हक] शिखा ह तवा एक 
कवियों में अद्वितीय है । उनकी साधना के स्वर में “रश्मि! से 'दाप-जिल गए 





१. रश्मि की भूमिका, पृ० ६। 
२. रानाडे : कन्सट्रक्टिव सर्वे आफ उपनिषद्ज फिलासफी, पृ० २७६, देखिए इस 


प्रवन्ध का पृ० ६६। 


महादेवी के काव्य पर वैदिक दर्णन का प्रभाव ४२५ 


प्रकार की क्रमश: दृढता-उज्ज्वलता और उदाता आती गई है । उनकी आत्मा में 
अपने साध्य के प्रति इतनी अधिक अविचल निष्ठा और अकम्प विश्वास है कि साधना 
के पथ के शुल भी फूल वन गए हैं। वे ब्रह्म की ऐसी निष्काम साधिका है जो मौन- 
रूप से 'दीप-शिखावत्‌” स्वयं को निरन्तर जलाती रही हैं । यहाँ तक कि साधन ही 
साध्य और विरह ही आराघ्य वन गया है और उसी में तल्‍लीन होकर सुख का मंगल 
भी मनाती रही हैं। इस प्रकार महादेवी जी की दाशनिक मान्यताएंँ वे दिक-दर्शन 


पर श्राधारित हैं जो बुद्धि श्रीर हृदय दोनों ही धरातल से काव्य की भूमिया पर 
प्रतिष्ठित हुई हैं । 


[][](] 


सब॒मस अध्याय 


निष्कर्ष 


पिछले अध्यायों म हमने वैदिक दशेन की सापेक्षता भें आधुनिक युग के 
छायावादी कवियों--प्रसाद, निराला, पन्‍त और महादेवी के काव्य के विचार-पक्ष की 
समीक्षा प्रस्तुत की है । इन चारों ही कवियों का विभिन्‍न खोतों के माध्यम से वैदिक 
साहित्य एवं दर्शन से निकट का सम्पर्क रहा है जिसका उल्लेख हम यथास्थान कर 
आए हैं। यहाँ संक्षेप में सभी कवियों से सम्बन्धित उन उपलब्बियों का अध्ययन 
प्रस्तुत करेंगे जिनका ऋमने पीछे विस्तार से प्रतिपादन किया है । 
आध्यात्मिकता की दृष्टि से वंदिक बाहझमय में वेद श्रौर उपनिपदें प्रमुख ग्रंथ 
हैं। विचारों की मौलिकता की दृष्टि से चारों वेदों मे भी 'ऋणग्येद' एवं 'अथव्वचेद' 
प्रमुख हैं। 'सामवेद' के लगभग सम्पूर्ण मन्त्र ऋग्वेद” की शाकल शाखा से द्दी 
संग्रहीत हैं तथा इस वेद का सम्बन्ध उद्गाता ऋत्विज से है जो विभिन्न सामों पर 
ऋचाओशों वा ससस्‍्व॒र गायन प्रस्तुत करता है। यजुर्वेद कुछ अंगों को छोड़ कर 
'विशेषतया कर्मकाण्ड का वेद है जिसमें विभिन्न उद्देश्यों की पूति के लिए विभिन्न यज्ञों 
के सम्पादन की विधियाँ वर्णित है | दाशनिक दुष्टि से इस बेद का महत्त्व भी नग्ण्य- 
सा ही है। ऋग्वेद वस्तुत: विभिन्न देवताओं को जो एक ही 'विरादू-पुरुष' के विभिन्न 
पक्षों का प्रतिनिधित्व करते हैं, ऋषियों द्वारा समपित प्रार्थनाओं, स्तुतियों एवं विनय- 
समन्वित आइ्वानों का वेद है। इसी वेद में अनेक ऐसे सूक्त उपलब्ध होते हैं. जो 
हस्य-भावना एवं दाशेनिकता की दृष्टि से अत्यधिक महत्त्वपूरों हैं। ऐसे सुक्तों में 
“अस्यवामीय सूक्त' (१,१६४), 'विश्वकर्मासूक्त' (१०,८१-५२ ) 'पुरुप-सूक्तों (१०, 
£०), “हिरण्यगर्म सूक्त! (१०,१२१), नासदीय सूक्त (१०,१२६) तथा 'अ्रधमर्षण 
सूक्त' (१०,६६०) प्रमुख हैं। ये सभी सूक्त ऋषियों की रहस्यथात्मदः भावना का 
स्पष्टत: पतिनिधित्व करते हैं। इस तथ्य को पाश्चात्य वेदज्ञों का भी समथेन प्राप्त 
है। पर श्री अरविन्द की दृष्टि से सम्पूर्ण वेद पर प्रतीकात्मकता का ऐसा आवरण 
चढ़ा हुआ है जो अदीक्षितों से प्रच्छनन्‍न ही रहता है। यदि उसे अनावृत कर उनके 
आन्तरिक आशय को समभने के लिए सूत्र टटोलने का प्रयास किया जाए तो स्पष्टत: 


है च्य छू 
मी छायावाद और वदिक-दर्शत 


विदित हो जायेगा कि कतिपप अंशों को छोड़कर ऋग्वेद के सूक्त रहस्यवादी कवियों 
की ऊधष्वें-यात्रा के विजय-गान हैं । 
है ऋग्वेद का ऋत और सत्य का विचार भी अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है जो आाई- 

तिक वैज्ञानिकता की कसौटी पर भी खरा उतरता है। आधुनिक विद्वानों के लिए 
बस्तुत: यह बड़े आश्चर्य का विषय है कि वेदिक ऋषि किस प्रकार मूल तत्व के दो 
पक्ष ऋत (0 शाक्षागं० 7०००) एवं सत्य (3क्‍20० 7०7००) से परिचय प्राप्त कर सके 
कऋत भौतिक और नैतिक दोनों ही क्षेत्रों में व्यवस्था और नियमबद्धता का सिद्धांत 
है। परमव्योमन से सम्बन्धित विचार जिस का वेद में अनेकशः उल्लेख आया है 
रहस्य-भावना की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है । 

परम-सत्ता के स्वरूप की दृष्टि से वेद में उसके दोनों ही पक्षों-- सौपाधिक 
(सः) एवं निरुपाधिक (तद्‌)--का उल्लेख मिलता है। यह वही विराद पुरुष है 
जिसकी महत्ता से पृथ्वी, गौ, अन्तरिक्ष आदि टिक्के हुए हैं। वही सव का शासक 
एवं नियन्‍्ता है । यह मृत्युत्ञोक उप्रक्नी महिमा का एक पाद है और शेप तीन पाद 
अविनाशी रूप में परम व्योम में स्थित हैं। यह उस परम सत्ता के सर्वेव्यापक एवं 
सर्वातिशायी दोनों रूपों का काव्यात्मक वर्णान है, जिस पर उपनिषदों में जाकर 
गंभीरता से विचार हुआ है । 

अथर्ववेद विविध विपयक है। पर इस वेद में आ्राध्यात्मिक तथ्य ऋगेद की 
अपेक्षा भ्रधिक पुष्ट रूप में व्यक्त हुए हैं। वहाँ उस परम सत्ता के लिए स्पष्टतः 
ब्रह्म” कहा गया तथा कई स्थलों पर उसे 'स्कम्भ' तथा 'उच्छिष्द' भी कहा गया 


है । इस वेद में शरीर की नश्वरता एवं आत्मा के अमरत्व की चर्चा बड़े स्पष्ट रूप 


में आई है। अ्रथर्ववेद में यह चिल्तन सुस्थिर हो चला था कि सृष्टि ब्रह्म की हक 
शक्ति 


शक्ति से परिचालित है और मानव-शरीर की समस्त क्रियाएँ आत्मा की चितृ- ्ति 
से । वेदों के ऋषि सृष्टि की विश्लेपरण-प्रक्रिया द्वारा श्रन्तिमः तत्व, ब्रह्म तक पहुंच 
थे, उपनिपदों के ऋषियों ने मानव के अन्तर्राज्यों का सूक्ष्म अन्वेषण करते- 
आ्रत्म-तत्व की उपलब्धि की थी । झौपनिषदिक ऋषियों की दाशैनिक जगत्‌ को यह 
एक महान्‌ देन थी कि यृष्टि का संचालक ब्रह्मन्तत्व एवं मानव-छशरीर का संचालक 
आत्म-तत्व दो भिन्न स्ताएँ नहीं, प्रत्युत तात्विक-दृष्टि से अपने मूल रूप में दोनों में 
अभेद है | यह आत्म-तत्व, अज, शाश्वत, श्रमर, अविनाशी, अ्रग्राह्म एवं श्रवाहइमनस- 
गोचर है; तथा निर्मुरा बहा का भी स्वरूप यही है। इस तत्व को किसी भी लौकिक 
उदाहरण द्वारा ठीक-ठीक स्पष्ट न किए जा सकते की कठिनाई के ही कारण उसका 
नेति-मेति! कथन हारा निर्वचन किया गया । यह चेतन-तत्व ही विद्या की प्रभाव- 
परिधि में ग्राकर सीमित जीव-तत्व के रूप में प्रतिष्ठित दो गया तथा इन्द्रियों द्वारा 
भोगों के सम्पर्क में आने के कारण सृष्दि के भोग्य पदार्थों को ही सह्प मान कर 
अपने असीम स्वरूप को विस्मृत कर बैठा । ग्रतः अपने वास्तब्रिक (अ्रसीस शरीर 
विराद) स्वरूप की पुनः हफ्लडह्िघि ही ब्ेदिकन्वाझइमय में मानव के जीवन का चरम 


करत 


पनष्कर्प है 2 


पुरुपार्थ स्वीकार किया गया है। उपनिपदें इसी गवस्था की प्राप्ति के लिए जीव का 
मार्गदर्शन करती हैं। तया कर्म, ज्ञान, भक्ति, योग आदि साधनों का इसी दृष्टि से 
प्रतिपादन करती है । जब तक जीवात्मा निष्कराम होकर अपने मौलिक स्वरूप को 
नहीं जान लेता तब तक वह कर्मानुसार नाना ऊँची-तीची योतियों में जन्मता-मरत्ता 
रहेगा, यह एक सुनिश्चित नियम है । इस प्रकार उपनिपदें जीवन-धारा की शाश्वतता 
के साथ-साथ (जन्मान्तरवाद) कर्मवाद के सिद्धान्त का प्रतिपादन भी करती हैं । 

जगत्‌ के सम्बन्ध में भी उपनिपदों में निषेधात्मक एवं स्वीकारात्मक ये 
दो दुष्टिकोश उल्लिखित हैं । निषेधात्मक दृष्टिकोण के अनुस्तार जीवन की नश्वरता 
एवं सांसारिक भोगों की क्षण-भंग्रुरता का प्रतिपादन हुआ श्र इस चिन्तन का 
चरम विकास आगे चल कर हुआ वीद्ध-दर्शन में । इस चिन्तन के अनुसार जगत्‌ 
अ्रविद्यामसय है, मायामय है। स्वीकारात्मक दृष्टिकोण के अनुसार परमात्मा सूष्टि 
के कशा-करण मे व्याप्त कहा गया है। सभी बस्तुएँ उसी से उत्पन्न हुई हैं, श्रतः वे 
सब उसी एक की महानता, सीन्‍्दर्य एवं विराटता का द्योतन करती हैं। सब उसी 
की सत्ता से सत्तावान्‌ हैं। प्रकृति के प्रति इस वेदिक दृष्टिकोण को हम सर्ववादी 
अथवा सर्वात्मवादी दर्शन से अ्भिहित कर सकते है । 

इसी प्रकार आत्मा की परमात्मा के प्रति ऐक्यानुभूति, चाहे वह हृदय के 
माध्यम से व्यक्त की जाय अ्रथवा चिन्तन की पीछठिका से, रहस्यवाद की श्रेणी में 
आती है । बेद और उपनिपदों में यह श्रनुभूति चिन्तन के माध्यम से, निदिध्यासन 
के द्वारा प्रतिण्ठित हुई है। इस अनुभूति की उपलब्धि द्वारा हमारे प्राचीन 
आअफियों ने सामाजिक धरातल पर समत्व-भाव से प्रेश्ति होकर लोक-मंगल की साघता 
की थी तथा व्यक्तिगत घरातल पर जीवसन्मुक्ति अर्थात निर्मयता, स्वतन्त्रता एवं आनन्द 
को साधा था। वेदिक-दर्शन की दृष्टि से यहू मानव-जीवन की सर्वोच्चावस्था है 
अतः स्थितप्रज्ञता की इस अवस्था की प्राप्ति ही मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है, 
अन्तिम पुरुषार्थ है। वेदिक वाहुमय में इस स्थिति को अ्रजित करने के लिए बार- 
बार प्रेरणा दी गई है, वस्तुततः उसका प्रतिपाद्य ही इस अवस्था की साधना है । 

इस प्रकार वेदिक-दशेन मानव-जीवन से पृथक्‌ कल्पना के क्षेत्र में न तो 
बौद्धिक-व्यायाम मात्र ही है और न वह आकाश-कुसुम की भाँति निष्फल और निरा- 
घार ही। बह जीवन के भ्रतिं एक संतुलित एवं अनुशासित, पूर्णा एवं वैज्ञानिक 
दृष्टिकोण है जिसकी चरिरतार्थता ही जीवन में है, जीवन से परे न उसका कोई महत्त्व 


है और न अस्तित्व ही | संक्षेप में हम वेदिक-दशन की कतिपय मान्यताओं का निम्न 
अकार से उल्लेख कर सकते हैं-- 


(१) एक परम सत्ता है । 


(२) वह सर्वेव्यापक भी है और सर्वातिशायी भी, सोपाधिक भी है निरुपा- 
घिक भी। 


(३) वह सृष्टि का निर्मित्त कारण भी है और उपादात कारण भी, सभी 
वस्तुएँ उसी से उत्पन्न, उसी पर आधारित एवं अन्त में उसी में घिलीन 


है पद च्य लूँ 
रे छायावाद और वंदिक-दर्शन 


विदित हो जायेगा कि कतिपप श्रंशों को छोड़कर ऋग्वेद के सूक्त रहस्यवादी कवियों 
के ऊध्वन्यात्रा के विजय-गान हैं । 

। ऋग्वेद का ऋत और सत्य का विचार भी अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है जो आधु- 
लिक वैज्ञानिकता की कसौटी पर भी खरा उतरता है। आधुनिक विद्वानों के लिए 
तस्तृत: यह बड़े आश्चर्य का विषय है कि वैदिक ऋषि किस प्रकार मुल तत्व के दो' 
पक्ष ऋत (0 ए़ाक्षारंं० 900०) एवं सत्य (8० पछ७९०६) से परिचय प्राप्त कर सके। 
ऋत भौतिक और नैतिक दोनों ही क्षेत्रों में व्यवस्था और नियमवरद्धता का सिद्धांत 
है । परमव्योसन से सम्बन्धित विचार जिस का वेद में अनेकशः उल्लेख आया है 
पहस्प-भावना की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है । 

परम-सत्ता के स्वरूप की दृष्टि से बेद में उसके दोनों ही पक्षों-- सोपाधिक' 
(सः) एवं निरुपाधिक (तद्‌)--का उल्लेख मिलता है। यह वही विराट पुरुष है 
जिसकी महत्ता से पृथ्वी, थी, अन्तरिक्ष आदि टिके हुए हैं। वही सव का शासक 
एवं नियन्‍्ता है। यह मृत्युनोक उसकी महिमा का एक पाद हैं और शेष तीन पाद 
अ्वित्ताशी रूप में परम व्योम में स्थित हैं। यह उस परम सत्ता के सर्वब्यापक एवं 
सर्वातिशायी दोनों रूपों का काव्यात्मक वर्णन है, जिस पर उपनिषदों में जाकर 
गंभीरता से विचार हुआ है । 

अथर्ववेद विविध विपयक है | पर इस वेद में आ्राष्यात्मिक तथ्य ऋग्वेद की 
अपेक्षा अधिक पुष्ट रूप में व्यक्त हुए हैं। वहाँ उस परम सत्ता के लिए स्पष्ठतः 
“ब्रह्म! कहा गया तथा कई स्थलों पर उसे 'स्कम्म' तथा 'उच्छिष्द' भी कहा गया 
है। इस बेद में शरीर की नएवरता एवं आत्मा के अमरत्व की चर्चा बड़े स्पष्ट रूप 
में आई है। अ्रथर्ववेद में यह चित्तन सुस्थिर हो चला था कि सृष्टि ब्रह्म की चितृ- 
शक्ति से परिचालित है और मानव-शरीर की समस्त क्रियाएँ आत्मा की चित्‌-शक्ति 
से। वेदों के ऋषि सृष्टि की विश्लेपर-प्रक्रिया द्वारा अन्तिम तत्व, ब्रह्म तक पहुंचे 
थे, उपनियदों के ऋषियों ने मानव के अन्तर्राज्यों का सूक्ष्म अन्बेयण करते-करते 
आत्म-तत्व की उपलब्धि की थी । औपनिपदिक ऋषियों की दार्शनिक जगत्‌ को यह 
एक महान्‌ देव थी कि सृष्टि का संचालक त्रह्म-्तत्व एवं मानव-घरीर का संचालक 
आत्म-तत्व दी भिन्न सत्ताएँ नहीं, प्रत्युव तात्विक-दृष्टि से अबने मूल रूप में दोनों में 
अभेद है । यह झात्म-तत्व, अज, शाश्वत, श्रमर, अतिनाणी, ग्रम्माह्म एवं प्रवाह्ममनस- 
गोचर है; तथा निर्गुण बहा का भी स्वरूप यही है। इस तत्व को किसी भी लौकिक 
उदाहरण द्ारा ठोक-ठीक स्पष्ट न किए जा सकने की कठिनाई के ही कारण उम्का 
'मेति-बेति! कथत द्वारा निर्वंचन किया गयग्ा । यह चेतन-तत्व ही ब्रविद्या की प्रभाव- 
परिधि में आकर सीमित जीव-तत्व के रूप में प्रतिष्ठित हो गया तथा इन्द्रियों द्वारा 
भोगों के सम्पर्क में आने के कारण सृष्टि के भोग्य पदार्थों को की सद्रप मान ऋर 
अपने असीम स्वरूप को विस्मृत कर बैठा । अतः अपने वास्तविक टिसीसम घौर 
विराट) स्वकहूप की पुन: उपचब्त्रि ही बेदिक-वारूमय में मानव के जीवन का चरम 
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पुरुषार्थ स्वीकार किया गया है। उपनिपदें इसी अवस्था की प्राप्ति के लिए जीव का 
मार्यदर्पन करती हैं । तया कम, ज्ञान, भक्ति, योग आदि साधनों का इसी दृष्टि से 
प्रतिपादन करती है । जब्॒ तक जीवात्मा निष्कराम होकर अपने मौलिक स्वरूप को 
नहीं जान लेता तव तक वह कर्मानुसार नाना ऊँची-नीची यो नियों में जन्मता-मरता 
रहेगा, यह एक सुनिश्चित नियम है । इस प्रकार उपनिपदें जीवन-धारा की शाश्वतता 
के साथ-साथ (जन्मान्तरवाद) कर्मवाद के सिद्धान्त का प्रतिपादन भी करती हैँ । 
जगत्‌ के सम्बन्ध में भी उपनियदों में निषेधात्मक एवं स्वीकारात्मक ये 
दो दृष्टिकोण उल्लिखित हैं । निषेधात्मक दुष्टिकोस्स के अनुसार जीवन की नश्वरता 
एवं सांसारिक भोगों की क्षणा-भंग्रुरता का प्रतिपादन हुआ और इस चिन्तन का 
चरम विकास श्रागे चल कर हुआ बोद्ध-दशशन में | इस चिन्तन के अनुसार जगत्‌ 
अ्रविद्यामय है, मायामय हैं। स्वीकारात्मक दृष्टिकोण के अनुसार परमात्मा सृष्टि 
के कण-कण मे व्याप्त कहा गया है। मभी वस्तुएँ उसी से उत्पन्न हुई हैं, श्रत: वे 
सब उसी एक की महानता, सौन्दर्य एवं विराटता का द्योतन करती हैं। सब उसी 
की सत्ता से सत्तावान्‌ हैं । प्रकृति के प्रति इस बेदिक दृष्टिकोण को हम सर्ववादी 
अथवा सर्वात्मवादी दर्शन से अभिहित कर सकते हैं । 
इसी प्रकार आत्मा की परमात्मा के प्रति ऐक्यानुभूति, चाहें वह हृदय के 
माध्यम से व्यक्त की जाय अथवा चिन्तन की पीठिका से, रहस्यवाद की श्रेणी में 
आती है । वेद और उपनिषदों में यह अनुभूति चिन्तन के माध्यम से, निदिष्यासन 
के द्वारा प्रतिष्ठित हुई है। इस अनुभूति की उपलब्धि द्वारा हमारे प्राचीन 
ऋषियों ने सामाजिक धरातल पर समत्व-भाव से प्रेरित होकर लोक-मंगल की साधना 
की थी तथा व्यक्तिगत धरातल पर जीवन्‍्मुक्ति अर्थात निर्मेयता, स्व॒तन्त्रता एवं आनन्द 
को साधा था। बैदिक-दर्शन की दृष्टि से यहू मानव-जीवन की सर्वोच्चावस्था है 
अतः स्थितप्रज्ञता की इस अ्रवस्था की प्राप्ति ही मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है, 
अन्तिम पुरुषार्थ है। बेंदिक वाहुमय में इस स्थिति को अश्रजित करने के लिए बार- 
बार प्रेरणा दी गई है, वस्तुतः उसका प्रतिपाद्य ही इस श्रवस्था की साधना है । 
इस प्रकार वैदिक-दर्शन मानव-जीवन से पृथक्‌- कल्पना के क्षेत्र में न तो 
बौद्धिक-व्यायाम मात्र ही है और न वह आकाश-कुसुम की भाँति निष्फल श्रौर मिरा- 
चार ही । वह जीवन के प्रति एक संतुलित एवं अनुशासित, पूर्ण एवं वैज्ञासिक 
दृष्टिकोण है जिसकी चरितार्थता ही जीवन में है, जीवन से परे न उसका कोई महत्त्व 


है और न अस्तित्व ही । संक्षेप में हम वेदिक-दर्शन की कतिपय मान्यताओं का निम्न 
प्रकार से उल्लेख कर सकते हैं-- 


(१) एक परम सत्ता है । 


(२) वह सर्वेव्यापक भी है और सर्वातिशायी भी, सोपाधिक भी है निरुपा- 
घिक भी । 


(३) वह सृष्टि का निमित्त कारण भी है और उपादान कारण भी, सभी 
वस्तुएँ उसी से उत्पन्न, उसी पर ग्राधारित एवं श्रन्त में उसी में विलीन 
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ही जाती हैं, वह करा-कंरण में व्याप्त है । 

(४) भनुष्य का जीवाध्मा जो शरीर की समस्त क्रियाओं एवं चेष्ठाओं का 
केन्द्र है, अज और अ्रविनाशी है। पंचभूतों से निमित शरीर के क्षीणः 
हो जाने पर भी उसका नाश नहीं होता । वह लिग-रहित एवं मूल 
रूप में ज्योतिमंय है जो मानव के हृदय में विद्यमान हैं जिस पर पंच- 
कोशों का झ्रावरण चढ़ा हुआ है। अन्तिम आनन्दमय कोश की अवस्था 
तक पहुँचने पर ही उसके शुद्ध स्वरूप की अनुभूति होती है । 
विश्व में व्याप्त परमात्म-तत्व तथा मानव-शरीर में विद्यमान आत्म- 
तत्व अपने मौलिक रूप में अभिन्‍त और एक है । 
व्यवहार दशा में संसार के प्रलोभनों में आसक्त जीवात्मा के लिए यह 
अनुभूति सुलभ नहीं होती, अधिद्यामय विश्व जीब में दंत का, थेद का 


भाव उत्पन्न कर देता है । 
इस ग्रविद्या-प्रन्थि का नाश एवं कर्मो के फल की क्षीसता ही मानव- 


(५) 
(६) 


जीवन का चरम लक्ष्य है । 
जब तक यह स्थिति प्राप्त नहीं होती तब तत्र जीवात्मा कर्मानुसार 


[८ 
विभिन्न योनियों एवं उच्चावच स्थितियों को प्राप्त कर जन्मता-मरतार 
रहता है । 

(६) ज्ञान, कर्म, भक्ति और योग द्वारा जीवात्मा अपनी वासनात्मक 
दुर्बंलताओं पर विजय श्राप्त कर सकता है प्रतः शुद्ध कम, सम्यक नान' 
तथा पवित्र हृदय की आवश्यकता है | सभी साधनों के समन्वित प्रयास 
से जीव उम उच्च स्थिति तक पहुँच सकता है जिसे दर्शन पास्म 
आत्म-साक्षात्का २, “त्रिगुणातीतास्था', अ्रथवा 'मोक्ष' कहते हैं। 

(१० ) आत्म-साक्षात्कार' के लिए प्रभु की कृपा भी अपेक्षित है है 

वेदिक-दर्शत की थे कतिपय मान्यताएँ हैं जिनकी नींव पर भारतीय सभ्यता 
एवं संस्कृति का प्राचीनतम भवन दृढतापुर्वेक टिका हुमा है। ये घारणाएँ इतनी 
ठोस और चैज्ञानिक हैं कि विज्ञान के आधुनिक-य्रुग में भी उनका उन्मुलन संभव नहीं 
हो सका ध्रत्युत बैज्ञानिक अनुसंधानों से उन सिद्धांतों की प्रामाशिकता ही सिद्ध होती 
जा रही हैं । चँदिक तत्व-चिन्तन से सम्बन्धित ये मान्यताएँ आगे चलकर पडदणनों- 
एवं ग्रागम-पग्रस्थों में जाकर प्रतिष्ठित हुई ॥ इन श्रागम-प्रन्धों में सिद्धांत पक्ष के साथ- 
साथ व्यवह्र-पक्ष (क्रिपा) को भी समान महत्व दिया गया। ग्रतः इनमें गोपनीय 
क्रियाओं का समावेश हें गया जिसके कारण ये ग्रन्थ 'तन्त्र' कहे गये । इन ग्रन्थों में 
काश्मीरीय-शैवन्दर्शन (प्रत्यभिजादर्शन-दर्शन) का विशेष महत्व है, जो सिद्धांतों को 
दृष्टि से वैदिक-दूष्टिकोसा को ही पल्‍लबितत करता है। 
हु चैदिक-दर्शन की इन सान्यताओों को इसने मध्य-युग में चिस्मृत कर दिया 
फलत: दवममें आत्मणशक्ति के स्थान पर अत्मह्वीनता, आत्म-मोरव एस स्वाभिमान के 
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स्थान पर दीनता तथा कातरता आती चर्ला गई। सामाजिक-जीवन में निर्येघात्मछ 
दर्शन बल पक्ड़ता गया, फलत: भारत को स्वस्थ सामाजिकता तथा राजनीतिक स्वा- 
धीनता दोनों से शताब्दियों तक वंचित रहना पड़ा । बह युग एक प्रबार से भारत 
के घोर पतन का इतिहास लिए हुए है। इस युग मे केवल जड़ता, निष्कियता, दीनता 
कायरता, पामरता, विलासिता, वेमनस्यथ, पारस्परिक फूट का ही अखण्ड साम्राज्य 
था। जीवन और जगत को माया कहकर कुठलाने की प्रवृत्ति स्त्न सर उठगा 
आधोगति की सामग्रा तैयार कर रही थी । जातीग-गौरव जैसे टरमारे जीवन से कूच 
कर कही एकांत में पड़ा-पड़ा हमारी दयनीय अ्रवस्था पर सिर घुन रहा हो । गौराग 
महाप्रभुझ्ों के शासन-काल में आत्महीनता का यह युग अपनी चरम-सीमा को पहुचा 
बस यहीं से प्रकृति के शाश्वत नियम के अनुसार अपनी वर्तमान स्थिति + विरूय 
प्रतिक्रिया प्रारम्भ हो गई। झौर सक्रिय प्रतिक्रिया के विभिन्न प्रयत्न ही आधुनिक 
भारत के चतुदिक पुनर्जागरण एवं लवोत्थान की कहानी का निर्माग्य करते है । 
राजा राममोहन राय, स्वामी दयानन्द, श्री रामकृष्ण देव, स्वामी विवेकानन्द, स्वामी 
रामतीर्थ, बाल गंगावर तिलक, गोविन्द महादेव रानाडें, रवीन्द्रनाथ ठाकुर, महात्मा 
गांधी, श्री श्ररविच्द तथा डा० राधाकृष्णन्‌ ग्रादि के प्रयत्न इस सांस्कृतिक नवोत्यान 
के युग का रूप-निर्माण करते हैं। इन्ही महापुरुषों के प्रयत्नों के परिणामस्वरूप 
भारत के बिस्तृत सांस्कृतिक इतिहास में एक स्वरणिम श्रध्याय और जुड़ जाता है । 
वैदिक-शिक्षात्रों को केन्द्र बनाकर इन महापुरुषों ने जो सुधार एवं परिष्कार के कार्य 
किये उनका भारत के सामाजिक जीवन पर गहरा और व्यापक प्रभाव पड़ा । यहु : 
प्रभाव इस युग के काव्य, कला और साहित्य पर भी देखा जा सकता है । 

हमारे श्रालोच्य छायावादी कवियों के विचार-जगत्‌ के निर्माग में उपरोक्त 
वैदिक मान्यताओं, धारणाओं एवं सिद्धान्तों का विशेष योग रहा है जिसकी चर्चा हम 
पीछे प्रमुख कवियों से सम्बन्धित पृथक्‌-पृथक्‌ अ्रध्यायों में कर आए हैं । यहाँ संक्षेप 
में उनकी दार्शनिक मान्यताशों की समीक्षा प्रस्तुत करेंगे 

छायावादी कवियों में प्रसादणी की गणना प्रग्रज होने के नाते सर्वप्रथम 
होती है । उन्होंने अपनी काव्य-साथना द्विवेदी-युग में प्रारम्भ की थी और द्विवेदी-युग 
ग्राय-समाज के सुधारवादी आन्दोलन से प्रभावित होने के कारण एक ऐसे काव्य- 
साहित्य की रचना में तल्‍लीन था जिसे स्थुल तथा इतिवृत्तात्मक कहा जा सकता है। 
प्रसादजी के प्रारम्भिक काव्य पर द्विवेदी-युगीन प्रवृत्तियों का प्रभाव देखा जा सकता: 
है किन्तु उसमें नवीनता के अंकुर भी विद्यमान थे । उनके काव्य का स्वर निराला की 
भाँति एकदम विद्रोहात्मक नहीं था प्रत्युत उसमें ऋरमिक विकास का सूत्र निहित है । 
उनकी काव्यधारा काव्य-सरिता के मान्य कमरारों को एकदम तोड़-फोड़ कर निर्वाध 
रूप से प्रभावित नहीं हुईं। उसने शनेः-शर्ने अपना नया मार्ग बनाया, पर वह मार्म- 
राजमार्ग था जिस पर चलकर उन्होंने 'कामायनी' जैसे महाकाव्य की उपलब्धि की । 

उनकी प्रारम्भिक रचनाओं--बथा 'चित्राधार', 'प्रेम पथिक” और “काननकुसुम 
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के विषय-भक्ति और प्रेम-प्राचीन होते हुए भी अभिव्यक्ति की दृष्टि से किचित बूतनता 
'लिए हुए हैं । प्रसादजी आआास्तिक कवि थे, परम-शिव में अ्रखण्ड विश्वास उन्हें अपने 
परिवार से धरोहर-रूप में उपलब्ध हुआ था, अतः उनके प्रारम्भिक काब्य में ही 
ब्रह्म-सम्बन्धी चिन्तन उपलब्ध होता है। ब्रह्म के दोनों स्वरूपों--सग्रुण और निग्रु ण- 
की चर्चा मिलती है । ब्रजभाषा में निबद्ध 'चित्राधार' की अनेक रचनाएँ इस कथन 
का समंथन करती हैं । उन्होंने उपनिषदों की ही भाँति उस सर्वलोक-विहारी की हृदय 
में निवास करते हुए बताया है । “चित्राधार' की रचनाएँ काव्यात्मक ग्रुणों की दृष्टि 
से यद्यपि उत्तम काव्य की श्रेणी में नहीं आती तदपि जिज्ञासा और रहस्य के सूत्र 
विद्यमान होने के कारण विचारों के क्रमिक विकास के अध्ययन की दृष्टि से महत्त्व- 
पूर्ण हैं। 'कानन-कुसुम' में भी ऐसी-ऐसी अनेक रचनाएँ है जिनका विपय अध्यात्म 
से सम्बन्धित है । 'भक्ति' और विनय अनेक कविताश्रों का प्रमुख विषय है । पर यहाँ 
दाशंनिकता “चित्राधार” की अपेक्षा श्रधिक उभर कर आई है । यहाँ हम प्रथम बार 
उनकी सर्वात्मवादी दृष्टि से परिचय प्राप्त करते हैं । 'मंदिर' तथा “नमस्कार' शीर्षक 
रचनाएँ इस दुष्टि से अवलोकनी य हैं । “मर्मेकथा' शीर्षक रचना में अद्व॑ त-भावना के 
अंकुर भी द्रष्टव्य हैं। जिज्ञासा तथा रहस्य-सम्वन्धी भावना यहाँ विस्तार से व्यक्त 
हुई है। 'प्रेमपथिक' में कवि ने छोटे से कथानक के माध्यम से प्रेम के आदर्श रूप 
की व्यंजना की है । निष्काम प्रेम-साधता द्वारा यहाँ उस स्थिति के सम्पादन की 
ओर संकेत किया गया है जिसे उपनिषद्‌ “मुक्तावस्था' कहते हैँ ॥ कवि ने यहाँ उस 
सीमा तक पहुँचने की आकांक्षा प्रकट की है जिसके आगे कोई राह ही नहीं रह 
जाती । यहाँ हम आत्मवाद पर आधारित उस अंकुर के दर्शन करते हैं जो कामा- 
यनी में जाकर “आनन्दवाद' के रूप में वृक्ष की प्रौढता की भाँति अपनी समग्रता एवं 
पूर्राता को प्राप्त हुआ है | 
भरना" जो छायावादी काव्य की दृष्टि से प्रसादजी के गीतों का प्रथम 
संग्रह है आध्यात्मिकता एवं रहस्य-भावना की दृष्टि से पूर्व-रचनाझ्रों की अपेक्षा 
अधिक महत्त्वपूर्ण है। “तुम” शीर्षक रचना में कवि ने ब्रह्म के सग्रुर-निगुं णा दोनों 
स्वरूपों पर विस्तार से प्रकाश डाला है । “किरण” तथा “खोलो द्वार' शीर्षक रचनाएँ 
कवि की रहस्य-भावना पर अच्छा प्रकाश डालती हैं । रहस्यात्मकता के अन्तर्गत ही 
कतिपय रचनाओं में परोक्ष-रूप से जीव के अ्रविद्यामय स्वरूप पर भी प्रकाश डाला 
गया है । “आँसू” कवि की स्वानुभूतिमयी वेदना को अभिव्यक्ति प्रदान करने वाला 
खड़ी बोली हिन्दी का प्रथम मार्मिक खण्ड-काव्य है। कवि ने अपने जीवन के इस 
करुण प्रसंग को रहस्य की भावना में डुबों कर चित्रित किया है, फलत: लौकिकता 
के साथ-साथ इसमें अलौकिकता का समावेश भी स्वयमेव हो गया है। 'लद्दर की 
रहस्य-भावना पूर्ववर्ती रचनाओं की अपेक्षा अधिक प्रगाढ है । कवि की प्रवल आकांक्षा 
है कि उसका मानस-जलधि परम प्रभु से सर्देव स्पृष्ट रहे । एक ऐसे मथु के 
छान की इच्छा प्रकट करता है जिसके आन्वादन से उसकी भौनिक-सत्ता अमरत्य म 
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रूपान्तरित हो जाए। कवि ने 'लहर' को रचनाप्रों में यत्र-तत्र अ्रध्यात्म-संयोग-जनित 
आनन्दोललास को भी चर्चा की है । 

'लहर' तक प्रसादजी के समस्त काव्य-संग्रहों मे अध्यात्म की दृष्टि से रहस्य 
की वृत्ति ही प्रमुख रही है। वे रहस्य, साौंदयय एवं प्रेम के कवि के रूप में हमारे 
समक्ष उपस्थित हुए हैं । दार्शनिकता की हृष्ठि से उनका अन्तिम काव्य-प्रसुत कामायनी 
ही प्रमुख है जिसकी कथावस्तु एक साथ ऐतिहासिक होते हुए भी मनोवैज्ञानिक एवं 
दाशेनिक स्वरूप प्रहण किए हुए हैं। ऐतिहासिक हृष्टि से कामायनी वैदिक वाह 
पर आधारित मनु, श्रद्धा और इड़ा के प्रणव एवं संघ की संक्षिप्त-सी कथा है | पर 
रूपक की हृष्टि से यह जीव के अन्नम्यकोश से झ्रानन्‍्द्रमय कोश तक की आध्यात्मिक 
यात्रा का वन प्रस्तुत करती है। कामायनी में रूपक की यह योजना उपनिपदों के 
मानव में विद्यमान पंचकोशों की मनोवैज्ञानिक कल्पना पर आधारित है| इन पंच- 
कोशों में श्रन्नमय कोश सत्ता का स्थूलतम स्तर है तथा श्रानन्दमय कोश सूक्ष्मतम 
स्तर | यह कोश अखण्ड एवं अजस्त्र आनन्द का धाम है। जीव द्वारा विभिन्त कठि- 
नाइयों को पार करके इसकी उपलब्धि, उसका परम लक्ष्य है, और यही कामायनी 
का भी प्रतिपाद्य है। कामायनी-कार ने मनु के चरित्र के माध्यम से मानव-मन 
के विषयों से सम्पर्क स्थापित होने पर अथवा अतिबोछिकता से प्रभावित होने पर 


पतन एवं उत्थान के जो क्षण आया करते हैं उन्हीं का उपनिपदों के ग्राधार पर 
सूक्ष्म चित्रण किया है | 


कामायनी में दर्शन तथा रहस्य-समं में ब्रह्म के सगुण-निर्गण दोनों स्वरूप की 
चर्चा आई है। वहाँ प्रसादजी परमसत्ता के भावात्मक स्वरूप का परिचय देते हुए 
आलोक पुरुष आदि विशेषणों का प्रयोग करते हैं । प्रसादजी के ब्रह्मशक्ति-समन्वित 
ब्रह्म हैं । वे शक्ति से रहित नहीं रहते । शिव और शक्ति का यह श्रविच्छित्त सम्बन्ध 
उपनिपदों को भी अ्रभीष्ट है और प्रत्यभिज्ञादशन में तो इन दोनों की समरसता का 


स्पष्ट उल्लेख है ही । इस सम्बन्ध में हम प्रसादजी को उपनिपदों त्तथा शैव-प्रंथ दोनों 


से प्रभावित हुआ पाते हैं। प्रसादजो की काम की कल्पना भी वैदिक-वाहझममय 
पर आधारित है। ऋग्वेद तथा अथर्वंबेद के मंत्रों में सर्वप्रथम काम की उत्पत्ति ही 


निदिष्ट की है, उसे मनका वीजकहा गया है। ब्राह्मणतथा उपनिपद्‌ म्र॑थों में यही काम 
प्रजापति की इच्छा के रूप में प्रतिष्ठित हुआ और इसे ही शाक्तागमों में स्पन्देन और 
कंपन कहा गया। कामायनी में इन्हीं सूत्रों के आधार पर काम की योजना हुई है। 
आधुनिक 7,076 अथवा इश्क से उसका “स्पष्ट अन्तर हैं। यह बैदिक-काम धर्म 
से अविरुद्ध संयमित काम है। जब “काम” का स्वच्छ रूंप विक्ृत हो जाता है तो 
जीवात्मा मिथ्याचारी होकर पतित हो जाता है । पवित्र 'काम' सृष्टि की सजक-शक्ति है 
तथा प्रसाद को यही अ्रभीष्ट है । वे जगत्‌ को, ब्नह्म से उत्पन्न होने के कारणा, सद्र प 
अमंगलमय, श्रेयस्कर और आनन्दमय मानते हैं । प्रसाद की जगत्‌-संम्वन्धी इस मांन्यता 
पर वेद, -उपनिषद्‌ एवं शैव-अंथों का समन्वित प्रश्नाव विद्यमान-है, क्योंकि वे इस नित्य 


के छायावाद और वेदिक-दर्शव 


जगत्‌ कौ चिति का स्वरूप स्वीकार करते हैं । यहाँ उनका शांकर मायावाद से स्पष्ट 
अच्तर देखा जा सकता है। प्रसाद की 'भुमा'-सम्बन्धी कल्पना पर तो स्पष्ट: 
छान्दोग्योपनिषद्‌ का प्रभाव विद्यमान है । प्रसादजी वँदिक-तत्व-ज्ञान की मर्वेप्रथम 
एवं मौलिक मान्यता से, कि परम तत्व एक है शत-प्रतिशत सहमत हैं। समस्त विभि- 
सताओ्ं में अभिन्‍नता का एक सतत सूत्र निहित है तभी तो वे हिंम और जल, जड़ 
तथा चेतन में एक तत्व की अ्रधानता की बात कहते हैं| वही एक चरम और रसमण 
भाव सब में घुल-मिलकर रहता है, वे इसी विश्वास के विश्वासी हैं । 

'कामायनी' में माया शब्द वेद की ही भाँति अनेक अर्थों में प्रयुक्त हुम्ना है । 
कहीं ये उसका प्रयोग छल, कपट, जादु-ठोने आदि के रूप में करते है श्र कहीं उप- 
निषदीं की भाँति ब्रह्म की शक्ति-रूप में, तथा कहीं मोह, जाल, अज्ञान अथवा 'भासक्ति 
का जाल विछाकर जीव को फॉँसा लेने वाली अविद्या-शक्ति के रू मे। शंकर के 
मायावाद के श्रर्थों में माया शब्द कामायनी में कहीं भी प्रयुक्त नहीं हुआ है । इस जगत 
को चिति का स्वरूप मानने चाले प्रसाद उसे माया अ्रथवा विवर्त कहकर कंसे उड़ा 
सकते थे। प्रसाद के नियतिवाद और 'बैदिक-ऋत' में भी पर्याप्त साम्य है । ऋत- 
तत्व भौतिक तथा नैतिक स्तर पर व्यवस्था बनाएं रखने चाला तत्व है भौर प्रसाद का 
नियतिवाद भी यद्यपि वेदिक ऋत के समान उतना व्यापक तो नहीं; पर पड्दर्शनों के 
भाग्यवाद से अधिक व्यापक है। मनुष्य का सारा जीवन नियत्ति नटी से ही शासित 
होता हैं। रहस्यवाद की दृष्टि से 'कामायनी' एक महत्वपूर्ण ग्रंथ है । वदिक- 
जिज्ञासाओं एवं रहस्य-बृत्ति की भाँति प्रसादजी ने कामायती में बड़ी मनोरम जिज्ञासाएँ 
व्यक्त की हैं। यहाँ रहस्यवाद का स्वरूप उनकी पूर्व-रचनाओं में व्यक्त रहुस्थ-वृत्ति 
से किचित अन्तर लिए हुए है। उनकी पूर्व-रचनाओं में रहेसथ-बृत्ति प्रणय को आधार 
बताकर त्रलती है। पर यहाँ उसका हम अधिक चिन्तनात्मक स्वरूप देखते हैं जो 
बुद्धि के घरातल पर से व्यक्त हुआ है । वस्तुत: इसकी योजना जीव के निम्न स्तरों 
पर से ऊष्व स्तरों पर संचरण करने की भूमिका-हप पें हुई है । रहस्ववाद का 
यही स्वरूप निराला के “तुलसीदास” में तथा पन्‍्त के 'स्वर्णकाव्य' में देखने को 


मिलता है । | 

कामायती का प्रतिपाद्य है आनन्द वाद” । उपनियदें आत्मा को प्रामनदमग 
बतादी हैं तथा उच्तकी तात्विक स्वरूप को उपलब्धि के लिए निरन्तर श्राग्रह करतो- 
हैं। पर यह अवस्था आत्मा की साम्य स्थिति पर आधारित है, जिसे शेव-दर्शन में 
समरसता कहा गया है। यजुर्वद में इस स्थिति की उपलब्धि के लिए अविद्या (कर्मे) 
भौरः विद्या (ज्ञान) के समत्वय पर नितान्त वल दिया गया है।- ग्रीर यही वात 
प्रसादज्षी ने इच्छा, कर्म और ज्ञान. के तीन गोलकों के अ्रद्धा की मुस्कान: दादा. समत्वय 
स्थापित करने के, मध्यम: ,द्वारा, व्यक्त की है । यह तथ्य शैव-दर्शन से ग्रहीत होते 
हुए भी बैडिकता के: नितान्त-.अनुकूल: है.। यह -साम्य भावना हो है... जो जीव बे 
जान की ओोर.ले जांती है। कामायनी के अन्त में प्रयादजों में उग ग्रानन्दमंग स्थिति 
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का चित्ररा किया है। मनु कैलाश-शिखर (सत्ता के आनन्दमयकोश) पर पहुँचते ही 
समरसता की भावना से ऐसे ओत-प्रोत हो जाते हैं कि उनके स्वप्न, स्वाप, जागरण 
आञ्ादि की सभी स्थितियाँ विलीन हों जाती हैं। लोक-मंगल का सन्देश तो श्रद्धा ने 
कामायनी में स्थान-स्थान पर दिया ही है जो बड़ा ही भावमय एवं शलाघ्य है | 
निराला के तो सम्पूर्ण व्यक्तित्व और काव्य का संगठन ही वेदान्त-दर्शन से 
हुआ है। वे जीवन के प्रारम्भिक दिनों में ही कलकत्ता-स्थित है 'रामकृष्णा श्राश्षम', 
उससे प्रकाशित होने वाली 'समन्वय' पत्रिका तथा उसके साधुओों के सम्पर्क में आ चुके 
थे। ऐसी स्थिति में उनका उपनिपदों के प्रभाव से वचे रहना कैसे संभव हो सकता 
था। अतः उनके प्रारम्भिक काव्य-सग्रह 'परिमल' और “अनामिका! पर उपनियदों 
के सैद्धान्तकिक तथा व्यावहारिक दोनों पक्षों वी सत्रल अ्रभिव्यक्ति हुई है । उन्होंने 
प्पंचवटी प्रसंग”, जागरण, 'जागो फिर एक वार रचनाझों में वैदिक-दर्शन की 
सान्यताश्रों को स्पष्टत: काव्य के परिधान में गुम्फित कर दिया है। उन्हें ब्रह्म के 
सापेक्ष तथा निरपेक्ष दोनों स्वरूप मान्य हैं । सापेक्षिक दृष्टि से ब्रह्म जगत्‌ के कर्ता, 
घर्त्ता एवं संहर्ता हैं। ऐसे ब्रह्म को वे अनेक मोहक सम्बोधनों से पुकारते हैं। उसके 
प्रति भावमय प्रार्थनाएँ तथा स्तुतियाँ समपित करते हैं । उसके निर्गुश-रूप की चर्चा 
उन्होंने श्रुतियों की ही भाँति निषेधात्मक विशेषरं द्वारा की है। 'पंचवटो प्रसंग' 
रचना में ही उन्होंने आत्मा-परमात्मा की मौलिक एकता का प्रतिपादन भी किया है, 
जीव को उसके मूल रूप में उसे ब्रह्म कहकर उसकी महानता का उद्घाटन किया है । 
'जागरण” कविता में उनका अविद्या-प्रस्त जीव का वर्णन भी उपनिपदों के श्रविद्या- 
तत्व से प्रभावित होकर आया है । जीव जब तक अपनी तन्रिगुणात्तमिका प्रकृति से मुक्त 
नहीं होता तब तक उसकी ऊध्वें-गति असंभव है । निराला ने भी इसी तथ्य का 
समर्थन किया है। निराला के जगत्‌ (प्रकृति) के विकास-पसम्बन्धी विचारों पर भी 
वेद, उपनिपद्‌, सांख्य दर्शव और शाक्तागमों का प्रभाव विद्यमान है। व्यावहारिक 
दृष्टि से जगत्‌ को उन्होंने कष्ट एवं पीड़ामय माना है। सृष्टि की वस्तुएँ अपने 
आकर्षक-रूप से जीव को फूसलाती तो हैं, पर उनके सम्पर्क से उसे स्थायी सुख प्राप्त 
नहीं होता इसीलिए जीव को उसमें आासक्ति रखने से कष्ट होता है । जगत्‌-सम्बन्धी 
यह वर्णान उपनिषदों के निषेघ-दर्शन पर आधारित है। निराला के माया-सम्बन्धी 
विचारों पर श्री रामकृष्ण “'परमहंस” तथा स्वामी विवेकानन्द की उपनिपदों की 
- अ्विद्या-माया तत्व की व्याख्याओं का प्रभाव पड़ा है । निराला उन सभी वस्तुओं को 
माया कहते हैं जो ब्रह्म और जीव के मध्य द्वैत-भाव उत्पन्न करती हैं। .इस प्रकार 
उनकी दृष्टि में माया और अविद्या दोनों एक हैं। उन्होंने-म्राया को प्रसादजी की द्दीः 
भाँति ब्रह्म की शक्ति-रूप में भी ग्रहरा किया है |: उस स्थिति में वे उसे 'मा काली! , 
*के रूप में देखते हैं। पा 0 5, 3 अं 2 क 
निराला क्े-प्रारम्भिक. काव्य में 'भूम्रा' के भी बड़े ही, विराद चित्र उपलब्ध .. 
“होते हैं। भूमा का अर्थ है महान्‌ सुख, और महान्‌ सुख प्राप्त होता है आंत्म-चिस्तार 
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से, आत्मा के तात्विक स्वरूप से परिचय प्राप्त कर लेने से | कवि इसी की प्राप्ति 
को जीवन का लक्ष्य बताता है। ब्रह्म तथा जीव के तात्त्विक श्रद्वेत पर झ्राधारित 
रहस्य की ग्रवृत्ति निराला के काव्य में भी विद्यमान है। उनके काव्य में उपनिषदों 
की भाँति जिज्ञासा की अपेक्षा सिद्धि के चित्र अ्रधिक हैं। वे रहस्य-भांवना के अन्तर्गत 
एक ऐसे लोक की भी चर्चा करते हैं जो दिव्य है, जहाँ से प्रकाश की किरणों प्रसरित 
होती हैं । उत्तकी यह वृत्ति 'जुही की कली” तथा 'श्ेफालिका! रचनाओं में उत्तम 
काव्य-मगुणों से समन्वित होकर व्यक्त हुई है । उन्होंने अद्वैतानुभूति के लिए ज्ञान, कर्म 
तथा भक्ति के अ्रतिरिक्त नाथों, सिद्धों श्रथवा सन्‍्त वा सूफी कवियों की भाँति योग 
की भी चर्चा की है, पर वह महत्त्व की दृष्टि से नगण्य ही है । 
निराला ने व्यावहारिक धरातल पर ब्रह्म और जीव के अभिन्‍न सम्बन्ध को 
अनेक प्रसिद्ध उपमानों द्वारा अभिव्यक्ति प्रदान की है। उनकी यह ज्रवृत्ति उपनिपदों 
में वर्णित ब्रह्म तथा जीव-सम्बन्धी मान्यताश्रों पर आधारित है। इसी आधार पर 
निराला ने ब्रह्म और जीव के मध्य अंशांशी, वा अंगांगी रूप में सम्वन्धों की कल्पना 
की है। इस सम्बन्ध को स्पष्ट करने के लिए उन्होंने ऐसे भी उपमान जुटाए हैं जो 
अभिन्‍नता के द्योतक हैं । निराला के मोक्ष-सम्बन्धी विचार भी उपनिषत्सम्मत हैं.) 
मुक्त हो जाने के उपरान्त जीवात्मा पुनः आवागमन के चक्र में नहीं फंसता, इस 
दष्टिकोश में उपनिषदों और निराला में कोई वेपम्य नहीं है | मोक्ष की साधना की 
ष्टि से वैदिक-वाझमय में ज्ञान, कमे, भक्ति, योग सभो साधनाओों को समन्वित रूप 
से स्वीकार किया गया है | रामकृष्ण देव ने इस तथ्य को अपने जीवन में चरितार्थ 
कर सबकी समान उपयोगिता सिद्ध की थी तथा निराला भी इन सभी साधना- 
भुमिकाओं की महत्ता को स्वीकार करते हैं । प्रेम और लोक-सेवा भी इसी साधना 
का अ्रग है । लोक-सेवा का भाव स्वामी विवेकानन्द के प्रभाव से निराला के काव्य में 
इतनी प्रमुखता प्राप्त कर गया है कि उसके समक्ष वे मोक्ष की भी उपेक्षा करने को 
सन्नद्ध हैं । इस दृष्टि से वे लोक-मंगल के साधक तथा मानवता के पोषक हैं। वे वंदिक 
कर्मवाद में भी विश्वास रखते हैं । कर्मों के अनुसार फल की प्राप्ति का सनातन सिद्धान्त 
सिराला को भी स्वीकार है । 
निराला का गीति-काव्य भी आध्यात्मिक-दार्शनिक मान्यताओं से समन्वित है । 
अध्यात्म का एक अविच्छिन्न सूत्र उनके समस्त गीतों को माला में घागे की भाँति 
पिरोये हुए है। फलतः संगीत के सुर-तालों में चद्ध ब्रह्म, जगत्‌ एवं जीव-सम्बन्धी 
दार्शनिक चिन्तन यहाँ भी विद्यमान है। ब्रह्म ही समस्त क्रियाओ्रों का प्रेरक है, ऐसी 
निराला की मान्यता है, वह हृदय-ग्रुह्य में निवास करता है, उसी की भीड़ से द्वृत्तन्त्री 
* ,क्े समस्त तार भक्त हो उठते हैं । जीवात्मा श्रमर है, अतः वे' मृत्यु के विवर, इस 
लश्वर गृह में रहते की कामना प्रकट नहीं करते | उपनिपद्-दर्शन से प्रमावित निराला 
जगत के सम्बन्ध में उसके अविद्यामय एवं ब्रह्ममय दोनों ही दृष्टिकोणों का प्रतिपादन 
करते हैं । पर शंकर की भाँति जनत को ब्रह्म का विवर्त कहीं भी नहीं कहते । रहस्य 
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की वृत्ति से सम्पृक्त अनेक मोहक गीत निराला की गीतिका में रत्तवत्‌ जड़े हुए | है 
इन गीतों में जिज्ञासा की अपेक्षा आस्था, मिलन, आत्मानुभूति सथा समपंण की 
भावनाएँ अत्यधिक प्रवल हैं । इन गीतों में व्यक्त रहस्य-्भावना इतनी माशमिक है कि 
सीधे सहृदय के हृदय को द्रवित कर देती है। संगीत, भावना, कल्पना एवं अनुभूति 
का जैसा सन्तुलित चित्रण इन गीतों में दृष्टियोचर होता है वैसा ग्रन्यत्र दुर्लभ है। 
गीतिका के कतिपय गीतों में अ्रविद्या से मुक्ति के लिए सुन्दर प्रार्यनाएँ भी है, थे 
प्राथेनाएँ उपनिपदों के अविद्या-तत्व पर आधारित है। द्वें त-उत्पन्त करने थाली इस 
ग्रविद्या से मुक्ति के लिए कवि ने ज्ञान एवं कर्म का समान रूप में प्रतिपांदन किया 
है। संक्षेप में योग-मार्ग का उल्लेख यहाँ भी मिलता है । 

'तुलसीदास' में निराला ने प्रसाद की 'कामायनी' की भाँति उपनिपदों की 
पंचकोशों की कल्पना की पीठिका पर तुलसी की चेतना के ऊ्ब सोपानों पर आरोहरा 
तथा अवरोहण द्वारा जीव के उत्थान-पतन का मनोवैज्ञानिक-दार्शनिक चित्र प्रस्तुत 
किया है । विस्तार की दृष्टि से लघुकाय होते हुए भी यह खण्ड-काव्य भाव एवं कला- 
पक्ष की दृष्टि से बहुत ही महत्व का है । 

“राम की शक्ति पूजा' रचना भी ऊर्ष्वारोहण का ही चित्र प्रस्तुत करती है, पर 
बह योग-साधना पर आधारित है। यह योग-मभार्ग भी अ्रवैदिक नहीं वैदिक है । इस 
मार्ग के मूल सूत्र कठ० तथा श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ में विद्यमान हैं | वह परमात्म-तत्व 
हृदय-गुहा में विद्यमान है, योग-माग का यह मौलिक सिद्धान्त भी औपनिपदिक ही है । 

निराला के अशिमा आदि परवर्त्ती गीत-संग्रहों में भक्ति-तत्व की प्रधानता 
बढ़ गई है । इन गीतों में निराला एक सिद्ध-सन्त के रूप में हमारे समक्ष आते हैं । 
दाशेनिक वृत्ति का नितान्त अ्रभाव यहाँ भी नहीं हुझ्ा है, पर वह गौरणा है यह तथ्य 
असंदिग्ध है । निराला ने अपनी काव्य-साधना का प्रारम्भ ज्ञान और कम से किया 
और उसका पर्यवसान हुग्ना भक्ति में । ज्ञान की भाव में यह परिणत्ति स्पृहणीय हो है। 

प्रसाद तथा निराला की ही भाँति पनन्‍तजी ने भी अ्रपनी लेखनी से छायावादी 
काव्य के कोष को परिपूरित करने में अपूर्व योग-दान किया है । कोमल कल्पना के 
घनी इस कवि की काव्य-साधना ही “रहस्यवाद' से प्रारम्भ होती है। 'चीणा' की 
अधिकाँश रचनाएँ जो “मा” को सम्बोधित करके लिखी गई हैं रहस्यवाद की कोटि में 
ही आती हैं । यह रहस्यवृत्ति. पति-पत्नी के बीच प्रणय-सम्बन्ध पर आधारित न 
होकर माँ और बालिका के मध्य वात्सल्य-भाव पर आधारित है । भावनाओं की 
कोमलता का जैसा स्फुरण इन रचनाओं में दृष्टिगोचर होता है पन्तजी की आगे की 
रचनाओं में उसका सर्वत्र अ्रभाव है। यहाँ पनन्‍त ने स्वयं को सरल हृदय, भावुक 


बालिका के रूप में प्रस्तुत किया है, अतः एक उदात्त पावित्य की भावना इन रचनाग्रों 
की अपनी विशिष्टता है । 


पन्‍्तजी की प्रारम्भिक रचनाओं के इस संग्रह में ब्रह्म-सम्बन्धी चिन्तन. के: 
अन्तर्गत उसके सग्रुण पर निराकार रूप की चर्चा-आई है। वे उसका विधेग्नात्मक- 


322 छायाबाद और वैदिक-दर्शन 
4528, देते हुए उसे उज्ज्वल, अमर, पावन आरादि कहते हैं तथा निकट में व्यक्तिगत 
सम्बन्धों के आधार पर 'प्रिय', 'प्रियतम' आदि संज्ञाओं का प्रयोग भी करते हैं | संत्तार 
के भ्रविद्यामय दार्शनिक स्वरूप की चर्चा भी वीरा में हुई है जिससे विदित होता 
है कि पन्‍तजी श्रौपनिषदिक विचारों के सम्पर्क में प्रारम्भिक काल में ही भरा चुके ये । 
प्रकृति के प्रति सर्वबादी दृष्टिकोश भी वीणा की कतिपय रचनाश्रों में व्यक्त हुआ है। 
दार्शनिकता की दुष्टि से 'पललव” की “'परिवर्तेत! शीर्षक कविता महत्त्वपूर्ण 

है। यहाँ हम जगत्‌ के प्रति कवि के निषेधात्मक एवं विधेग्रात्मक दोनों दृष्टिकोणों 
का समवेत परिचय प्राप्त करते हैं । कवि जहाँ जन्म में मरण देखता है वहाँ मरण 
में जन्म के आशावादी सिद्धांत से भी उसका परिचय होता है। जीवन की शाश्व- 
तता के सिद्धांत से उसका परिचय उसे एक स्वस्थ दृष्टिकोण प्रदान करता है। 
सवेत्र एक ही सत्ता को विविध बिलासों में रूपान्तरित होते देख वह असन्न ही उठता 
है। जीवात्मा के सम्बन्ध में चिन्तन करते हुए कवि कहता है कि बाह्य रूप से जो 
कुछ दृष्टिगोचर होते हैं हम वह नहीं हैं ।” इस ताशवान नाम-रूप के भीतर विद्यमान 
आत्मा ही मुख्य है जो अमर और भ्रज है। पन्‍तजी को आत्मा के ग्रमरत्व में आरम्म 
से ही विश्वास है। जिज्ञासा एवं रहस्यानुभुति की वृत्ति यहाँ भी श्रभिव्यक्त हुई है 

पर वीणा जैसी कोमलता, सरसता एवं माघुर्य भाव की यहाँ न्यूनता है । 

पयुंजन” और “ज्योत्स्ता' में कवि रहस्य तथा ग्रक्ृत्रि के क्षेत्र से विकलकर 
मानव-क्षेत्र की ओर बढ़ गया है । “'गुंजन” में कवि ने चिन्तन एवं मनन के माध्यम 
से सुख-दु:ःख की दृत्तियों में सामंजस्य स्थापित करने का प्रयत्न किया है जी स्थित- 
प्रश्ञता की प्राप्ति के लिए परमावश्यक है। इस स्थल पर कवि का मानस गीता कै 


समत्व-योग से प्रभावित प्रतीत होता है । इन रचताओं में प्रथम बार ब्रह्म, जीव एवं 
चिन्तन काव्य के वरिवेश में अ्रभिव्यक्ति प्राप्त कर सका 


जगत्‌ से सम्बन्धित दार्शनिक 
है यहाँ पन्‍तजी उपनिपदों की ही भाँति ब्रह्म] का परिचय विन्मय ज़त्ता के रूप में देते 
हैं जिसके प्रकाश से इस विश्व के उर्दय और अस्त संभव होता है | वे उसकी अनिर्वच- 
नीयता से भी पूर्ण श्राश्वस्त हैं । वेद वा उपनिषदों के श्राधार पर देह की नश्वरता 
एवं आत्मा की श्रमरता का दृष्टिकोंरा भी इन रचनाओं में व्यक्त हुआ है । वे श्रन्य 
छायावादी कवियों की. भाँति जीवन की शाश्वतता में पूर्ण विश्वास रखते हैँ । जीव की 
ही भाँति उन्होंने जगतू (प्रकृति) की चिरत्तता एवं शोश्वत्तता में मी विश्वास प्रकट 
किया है जो वैदिक विधार-धारा के अनुकूल है ।' जिज्ञासा वां रहस्य की वृत्ति इन 
' रचनाओं में भी विद्यमात है, पर अपेक्षाकृत स्यूव । मुक्ति के सम्बन्ध में पन्‍्तजी के 
विचार झौपनिपदिक ही हैं भले ही उन्हें ब्रह्म तथा जीव की समरसता पर ग्राघारित 
भ्रुक्ति अभीष्ट न हो । मृत्यु तथा जन्मान्तरवाद से सम्बन्धित व॑ंदिक धारणाओं से भी, 
पन्‍्तजी सहमत हैं, क्योंकि इन सिद्धान्तों पर आपारित वर्णन उनके काव्य में यत्र-्तम्त 
स्पप्ट रूप से उपलब्ध हो.जाते हैं। “श्रात्मवार्दा के ब्राघार पर मानव-मानव की 
समानता की घोषणा भी इस काव्य में विशेष रूप से व्यक्त हुई है ! 


ह 
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'युगान्त' में व्यक्त जीव तथा जगत्‌ से सम्बन्धित मान्यताएँ वे ही है जिसका 
उल्लेख ऊपर आ चुका है। हाँ 'माया' पर चिन्तन अश्रवश्य एक नवीन विषय हूँ । कवि 
का कथन है कि सत्य का वास्तविक स्वरूप 'माया' की परतों से प्रावृत है । बह बद्धा 
और जीव के बीच भेद और द्वेंत उत्पन्न करने वाली शक्ति हैं इसीलिए इसका अ्विया 
से सहज सम्बन्ध जुड़ जाता है। इसके तिरोहित होने पर “मैं! श्लौर 'तुम! बा भेद 
भी लुप्त हो जाता है। शंकर की माया पर व्यारुपा से इन कवियों का उस सीमा 
तक तो भेल खा जाता है जहाँ वे इसको भेदोत्पादिका कहकर लक्षित करते हैं, पर 
जव वे “विवर्त' को सिद्ध करने के लिए इसका प्रयोग करते है, वहाँ दोनों में अन्तर 
आ जाता है। पन्तजी अद्व त का भी प्रतिपादन करते हैं, पर वह शंकर की श्रपेक्षा 
श्रोपनिषदिक अधिक है । इस सग्रह में अहं के विस्तार से सम्बन्धित भूमा के चित्र 
भी मिलते हैं, पर उन्तमें निराला के चित्रों जैसी विराट्ता का अभाव है । 

मध्यकालीन रचनाओं 'युगवाणी' एवं 'ग्राम्या' में कवि ऊर्ष्च्र मातो को सम- 
त्तल घरातल पर प्रतिष्ठित कर ग्रामीण जीवन का बौद्धिक चित्र प्रस्तुत करता है । 
किन्तु कवि के हाथ से आध्यात्मिकता का आँचल कही भी छूटने नहीं पाता । उसे 
आत्मा की भहत्ता में निरन्तर पूर्ण विश्वास बना रहता है। जगत्‌-सम्बन्धी दाशेनिक 
चिन्तन तथा जिज्ञासा एवं अनुभूति क्री अभिव्यंजना यहाँ भी विद्यमान है, बा, 

जन्मान्तरवाद तथा निष्काम कर्मयोग से सम्बन्धित वैदिक-धारणाम्रों के सम्बन्ध में 
कवि ने पुनः आास्या प्रकट की है जो इस तथ्य को प्रभाशित करती है कि पन्‍्तजी 
उन अर्थों में कदापि प्रगतिवादी नहीं रहे जिन श्रर्थों भें आज के प्रगतिवादी “प्रगति- 
वाद” की व्याख्या करते हैँ | हाँ लोक-मंगल की भावना इधर की रचनाओं में अधिक 
स्थान ग्रह कर गई हैं पर वह भी साम्यदाद पर आधारित न होकर श्रात्मवाद एवं 
भौतिकवाद के समन्वित दृष्टिकोर पर आधारित है । 

पन्तजी की “ग्राम्था' के बाद की रचनाएँ 'स्वर्णा-काव्य' नाम से प्रसिद्ध हैं । इधर 
की रचनाओं में कवि श्री अरविन्द की चेद तथा उपनिपद्‌-सम्बन्धी व्याख्यात्रों से श्रधिक 

प्रभावित है। श्री श्ररविन्द की व्यास्याओं के अनुसार समस्त जगत्‌ का विकास, 
विस्तार चेतना से ही हुआ है । जड़-जगत्‌ चेतना का ही स्थूलतम रूप है । मूल 
चेतना एवं जड़ तत्व के मध्य भी अरविन्द ने कई स्तरों की कल्पना की । मूल चेतना 
इन स्तरों के रूप में स्त्रयं को ऋमश: व्यक्त करती चलती है.। इसी आधार पर 
उन्होंने अवरोहरण (इन्व्यूलूशन) तथा श्रारोहण (इब्यूलुशन) की कल्पना की । 
अरबिन्द की से व्याख्याएँ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में आई श्रुतियों तथा ऋग्वेद के चतुर्थ 
मण्डल में झाई ऋषि वामदेव की-श्षुतियों पर आधारित हैं। पतन्‍्त के इस काव्य में 
यही दर्शन प्रतिफलित हुआ है। *“सर्वे खल्विदं ब्रह्म! इस औपलिपदिक मान्यता के 
आधार पर जगत्‌ को सद्रूप एवं ब्रह्ममय माना है । यह जगत भी सत्य है श्रतः इससे 
पराड्मुख होकर इसे भुठलाया नहीं की जा सकता । पर यही सब कुछ नहीं है अत: 
आत्म-विकास की भी उपेक्षा नहीं की जा सकतो | वस्तुतः 'तेन. त्येक्तन भृंजीथा' के 


अप छायावाद और वैदिक-दर्शन 
का देते हुए उसे उज्ज्वल, अमर, पावन आदि कहते हैं तथा निकट में व्यक्तिगत 
सम्बन्धों के झ्राधार पर “प्रिय', 'प्रियतम” आदि संज्नाओं का प्रयोग भी करते हैं । संसार 
के अविद्यासय दाश्शनिक स्वरूप की चर्चा भी वीशा में हुई है जिससे विदित होता 
है कि पन्‍तजी प्रोपनिषदिक विचारों के सम्पर्क में प्रारम्भिक काल में ही झा चुके ये । 
प्रकृति के प्रति सर्ववादी दृष्टिकोर भी वीणा की कतिपय रचनाओं में व्यक्त हुआ है । 
दाशनिकता की दृष्टि से 'पल्लब” की “परिवर्तन! शीर्षक कविता महत्त्वपूर्ण 
है। यहाँ हम जगत्‌ के प्रति कवि के निषेधात्मक एवं विधेयात्मक दोनों दृष्टिकोणों 
का समवेत परिचय प्राप्त करते हैं। कवि जहाँ जन्म में मरण देखता है वहाँ मरण 
में जन्म के आ्राशावादी सिद्धांत से भी उसका परिचय होता है। जीवन की शाश्व- 
त्तता के सिद्धांत से उसका परिचय उसे एक स्वस्थ दृष्टिकोण प्रदान करता है। 
सर्वत्र एक ही सत्ता को विविध चिलासों में रूपान्तरित होते देख वह प्रसन्न हो उठता 
है। जीवात्मा के सम्बन्ध में चिन्तन करते हुए कवि कहता है कि 'वाह्य रूप से जो 
कुछ दृष्टिगोचर होते हैं हम वह नहीं हैं ।!' इस नाशवान्‌ नाम-रूप के भीतर विद्यमान 
आत्मा ही मुख्य है जो श्रमर और अ्रज है। पन्‍्तजी को आत्मा के अमरत्व में आरम्भ 
से ही विश्वास है। जिज्ञासा एवं रहस्थानुभूति की वृत्ति यहाँ भी अभिव्यक्त हुई है 
पर वीणा जैसी कोमलता, सरसता एवं माधुये भाव दी यहां न्यूनता है । 
; गूंजन' और “ज्योत्स्ना” में कवि रहस्य तथा प्रकृति के क्षेत्र से मिकलकर 
सानव-क्षेत्र की श्रोर बढ़ गया है। “गुंजन' में कवि ने चिन्तन एवं मनन के माध्यम 
से सुख-दुःख की वृत्तियों में सामंजस्य स्थापित करने का प्रयत्न किया है जो स्थित- 
भ्रज्ञता की प्राप्ति के लिए परमावश्यक है। इस स्थल पर कवि का मानस गीता के 
समत्व-योग से प्रभावित प्रतीत होता है । इन रचनाओं में प्रथम बार ब्रह्म, जीव एवं 
जगत से सम्बन्धित दाशंनिक चिन्तत काव्य के परिवेश में अभिव्यक्ति प्राप्त कर सका 
है यहाँ पन्‍तजी उपनिपदों की ही भाँति ब्रह्म का परिचय चिन्मय सत्ता के रूप में देते 
हैं जिसके प्रकाश से इस विश्व का उदय और अस्त संभव होता है ) वे उसकी अनिर्वच- 
नीयता से भी पूर्ण आश्वस्त हैं । वेद वा उपनिपदों के आधार पर देह की नश्वरता 
एवं आत्मा की श्रमरता का दृष्टिकोण भी इन रचनाओं में व्यक्त हुआ हैं। वे ग्रन्य 
छायावादी कबियों की भांति जीवन की शाश्वतता में पूर्ण विश्वास रखते हैं ॥ जीव की 
ही भाँति उन्होंने जगत्‌ (प्रकृति) की चिरन्तता एवं शाश्वत्तता में भी विश्वास प्रकट 
' किया है जो बंदिक विचार-धारा के अनुकूल है। जिज्ञासा वां रहस्य की बृत्ति इन 
रचनाओं में भी विद्यमान है, पर अपेक्षाकृत न्यूव । मुक्ति के सम्बन्ध में पन्‍्तजी के 
विचार ओऔपनिपदिक ही हैं भले ही उन्हें ब्रह्म तवो जीव की समरसता पर श्राधारित 
मुक्ति अभीष्ट न हो । मृत्यु तथा जन्मान्तरवाद से सम्बन्धित वैदिक घारणाओं से भी, 
पन्‍्तजी सहमत हैं, बर्योकि इन सिद्धान्तों पर आधारित वर्णन उनके काव्य में यत्न्‍्तत 
स्पष्ट रूप से उपलब्ध हो जाते हैं। “श्रात्मवाद! के आधार पर मानव-मानव की 
समानता को घोषणा भी इस काव्य में विशेष रूप से व्यक्त हुई है * 
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'युगान्त' में व्यक्त जीव तथा जगत्‌ से सम्बन्धित मान्यताएँ वे हो हैं बिनका 
उल्लेख ऊपर आ चुका है। हां “माया” पर चिन्तन अवश्य एक नवीन विपय है । कबि 
का कथन है कि सत्य का वास्तविक स्वरूप 'माया' की परतों से प्रावुत है । यहे बाद 
ओर जीव के बीच भेद और द्वेत उत्पन्न करने बाली शक्ति है इसीलिए इसका ब्रविया 
से सहज सम्बन्ध जुड़ जाता है। इसके तिरोहित होने पर “मैं! और 'तुम' का भेद 
भी लुप्त हो जाता है। दांंकर की माया पर व्याख्या से इन कवियों का उमस जमा 
तक तो मेल खा जाता है जहाँ वे इसको भेदोत्पादिका बाहकर लक्षित करते हैँ, पर 
जब वे 'विवर्त)” को सिद्ध करने के लिए इसका प्रयोग करते हैं, वहाँ दोनों में अन्तर 
आ जाता है। पन्सजी अद्व त का भी प्रतिपादन करते हैं, पर वह शंकर की श्रपेक्षा 
ओपनिपदिक श्रधिक है । इस सग्रह में अहं के विस्तार से सम्बन्धित भूमा के चित्र 
भी मिलते हैं, पर उनमें निराला के चिन्नों जैसी विरादता का श्रभाव है । 

मध्यकालीन रचनाओं 'युगवाणी' एवं 'ग्राम्या' मे कवि ऊब्ये मानो को सम- 
त्तल घरातल पर प्रतिष्ठित कर ग्रामीरा जीवन का वीड्ििक चित्र प्रस्तुत करता हैं । 
किन्तु कवि के हाथ से आध्यात्मिकता का आँचल कही भी छूटने नहीं पाता । उसे 
आत्मा की महत्ता में निरन्तर पूर्ण विश्वास बना रहता है । जगतू-सम्बन्धी दा्निक 
चिन्तन तथा जिज्ञासा एवं अनुभूति की अभिव्यंजना यहाँ भी विद्यमान है । कर्म, 

जन्मान्तरवाद तथा निष्काम दर्मयोग से सम्बन्धित बैदिक-घारणाम्ों के सम्बन्ध में 
कवि ने पुनः आस्या प्रकट की है जो इस तथ्य को प्रमाणित करतो है कि पन्तजी 
उन अ्र्थों में कदाषि प्रमतिवादी नहीं रहे जिन ग्र्थों में आज के प्रगतियादी "'प्रगति- 
वाद” की व्याख्या करते हैं। हाँ लोक-मंगल की भावना इधर की रचनाओं में श्रधिक 
स्थान ग्रहण कर गई हैँ पर वह भी साम्यवाद पर आधारित न होकर श्रात्मवाद एवं 
भौतिकवाद के समन्वित दृष्टिकोश पर आधारित है। 
पन्‍्तजी की 'ग्राम्या' के बाद की रचनाएँ 'स्वर्रा-काव्प' नाम से प्रसिद्ध हैं । इधर 
की रचनाओं में कवि श्वी अरविन्द की बेद तथा उपनिपदू-सम्बन्धी व्याख्याओं से प्रधिक 
प्रभावित है। श्री अरविन्द की व्याख्याओं के भ्रनुसार समस्त जगत्‌ का विकास, 
विस्तार चेतना से ही हुआ है । जड़-जगत्‌ चेतना का ही स्थूलतम रूप है। मूल ' 
चेतना एवं जड़ तत्व के मच्य भी अरविन्द ने-कई स्तरों की कल्पना की । मूल चेतना 
इन स्तरों के रूप में स्त्रयं को ऋ्रश: व्यक्त करती चलती है.। 'इसी आधार पर 
उन्होंने अवरोहर (इन्व्यूनूशन) तथा आारोहण (इंव्यूलुशन) की कल्पना की । 
अरविन्द की थे व्याख्याएँ तेत्तिरीयोपनिषद्‌ में आई श्रुतियों तथा ऋग्वेद के चतुर्थ 
मण्डल में आई ऋषि वामदेव की,श्रुतियों पर आधारित हैं। पन्त के इस काव्य में 
सह्दी दर्शन प्रतिफलित हुआ है । 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म!” इस झपनिपदिक मान्यता के 
आधार पर जगत्‌ को सद्ूप एवं ब्रह्ममय माना है। यह जगत भी सत्य है अ्रतः इससे 
पराऊमुख होकर इसे मुठलाया नहीं की जा सकता । पर यही सब कुछ नहीं है अतः 
आत्म-विकास की भी उपेक्षा नहीं की जा सकतो । वस्तुत: 'तेन त्येक्तन भुंजीथा' के 
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वैदिक आदरश्वाद को यहाँ अभिव्यंजित किया गया है। यह जीवन तथा जगत्‌ के 
प्रति एक स्वस्थ एवं सन्‍्तुलित दृष्टिकोरश है । सब कुछ को स्वीकार कर पर किसी 
में भी न फेस कर, अनासक्त होकर कर्म करते हुए आत्मोन्नय एवं चेतना के ऊर्ष्वा- 
रोहण का यह सिद्धांत जो पन्तजी के इधर के काव्य की आात्ता है, पूर्णतः वैदिक है 
एवं नितानत ही स्पृहणीय है । ब्रह्म तथा जीव-सम्बन्धी मान्यताओं में यहाँ कोई 
नवीन बात नहीं कही गई है । इस काव्य में रहस्य-वृत्ति की अ्रधिकता है, पर वह 
अणय-पूलक' न होकर चिन्तन-प्रधान है । कर्म, जन्मान्तरवाद, मोक्ष, ज्ञान एवं कर्म के 
समनन्‍्वय' से सम्बन्धित पन्त के सिद्धांतों पर भी वैदिक विचारधारा की स्पष्टत: छाप 
विद्यमान है ।, कंवि ने इधर की रचनाओं में लोक-मंगल तथा मानवतावादी दृष्टि- 
कोर को बड़े स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किया है जो उनकी लोक-जीवन के प्रति आस्था 
की दृष्टि को प्रमारिततत करता है। अनेक वैदिक मंत्रों पर भावपरक कविताएँ लिख- 
कर कवि ने बैदिक-दर्शन एवं वाहम्मय के प्रति अ्रपन्नी प्रगाढ निष्ठा का परित्रय 


दिया है।... 
महादेवी भी छायावादी काव्य की प्रमुख कवयित्री हैं। ऋग्वेद तथा उपनिपद्‌ 

उनके सर्वप्रिय ग्रंथ थे । संस्क्ृत से एम० ए० करने के कारण उनका वैदिक वाहुमय 
से सीधा सम्पर्क रहा है इसीलिए वेद और उपनिषदों की रहस्य-भावना से जितनी 
अधिक वे प्रभावित रही हैं उतना अधिक अन्य कोई छायावादी कत्रि नहीं रहा । यह 
चृत्ति उनमें इस सीमा तक प्रबल रही है कि उनका सम्पूर्ण काब्य ही रहसरुय-काव्य के 
श्रन्तर्गत आता है । रहस्यवृत्ति का आरम्भ हँ त-भाव से होता है पर उसका सूल 
दर्शन अरद्व तवादी ही है। अतः रहस्य-भावना से सम्बन्धित जितनी अ्रधिक मानसिक 
बृत्तियों तथा अवस्थाओं का चित्रण एवं भ्रकेन उनके काव्य में उपलब्ध होता है वैसा 
अन्यत्न नहीं मिलता। जिज्ञासा, विरह-मिलन, प्रतीक्षा, स्पर्शानुभुति तथा प्रणाय- 
निवेदन आदि महादेवी के काव्य के अमुख विपश्र हैं। उनकी विश्ह-भावना में उप- 
निषद्धें के तपवाद तथा सूफियों के प्रेमवाद दोनों का सम्मिलित प्रभाव है । उन्होंने 
ब्रह्म तथा जीव के अभेद सम्बन्ध की अभिव्यक्ति अनेक रचनाओं में प्रतिपादित की है । 
इस दृष्टि से उनकी रश्मि की “मैं श्रीर तू” शीर्षक रचना प्रमुख हैं। जगत्‌ के सम्बन्ध 
में उनके प्रारम्भिक काव्य में, पन्‍्तजी की भाँति, उसकी क्षणिकता एवं क्षगाभंग्रुरता 
का विचार अभ्रधिक प्रमुख रहा है । वे इसे स्वार्थ भय, दुःखमय ता ग्रविद्यामय रूपों 
में चित्रित करती हैं । यह दृष्टिकोस्स उपनिषदों के निर्षेध-दर्शन पर आधारित-है । 
परन्तु आगे की रचनाझरों में जगत्‌ के प्रति यह निराशावादी दुष्दि न्यूनतर है, क्योंकि 
प्रकृति के कण-करा में अपने अव्यक्त प्रियतम ब्रह्म की व्याप्ति का विचार दुढ होता 
चला गया है। उनका ब्रह्मनप्तम्बन्धी चिन्तन भी सीधे उपनिपदों से प्रभावित है । थे 
उसके निर्मुस्स स्वरूप को अपेक्षा सग्रुण स्वरूप की अभिव्यंजना विधेष रूप से करती 
हैं। उपनिपदों की भाँति हो उन्हें जीव की अमरता तवा ब्रविनश्वरता में भी पर्स 
विश्वास हैं । पर वह अपनी भज्ञानता के कारण दुःस-सुस के दन्‍्द्रों में उलभा झर 
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अपने लिए विपमता का जाल रचता रहता है इसमे उन्हे कोई सन्देह नहीं है | जीचन 
एवं मृत्मु से सम्बन्धित उनके विचार अन्य छायावादी कवियों की भांति जैदिय- 
दर्शन से ही प्रभावित हैं। जीवन की शाश्वतता, तथा कर्म के सिद्धान्त मे उन्हें 
भी पूर्ण विश्वास है । लोक-मंगल एवं पर दुःस-कातरता से सम्बन्धित उनने। विचार 
वैदिक आत्मवाद पर ही आधारित हैं । साधना की शाश्वत्तता, त्या कर्म के! घ्विद्धान्त 
में उन्हें भी पूर्ण विश्वास है । लोक-मंगल एवं परदु:ख कातरता से सम्बन्धित उनके 
विचार वैदिक प्रात्मवाद पर ही आधारित हैं । साधना की दृष्टि से महादेवी अपने 
काव्य में ज्ञान की भूमिका पर प्रतिष्ठित हैं और अपने जीवन में वे गीता के कर्म- 
योग को चरिताथे कर रही हैं। इस प्रकार उनके साहित्य एवं जीवन में ज्ञान तथा 
कम का अपूर्व सामंजस्य विद्यमान है । 

इस समीक्षण से स्पष्ट है कि हमारे श्रालोच्य कवियों-- प्रसाद, निराला, पंत 
तथा महादेवी--के विचार-जगत्‌ के निर्माण में वदिक धारणाओं का बहुत बड़ा 
योग रहा है ॥ उनकी अधिकांश मान्यताएँ बंदिक साहित्य से ही ग्रहीत है यह तथ्य 
असंदिग्ध और निविवाद है, पर वे अपने युग की सापेक्षता में ही अभिव्यक्त हुई हैं । 

हमारे ये चारों कवि वेदिक रहस्यवाद एवं सर्ववाद से प्रभावित हैं, चारों दी 
कवि मूलतः अद्व॑ तवादी हैं तदपि जगत्‌ की सद्रूपता में विश्वास रखते हैं। ये चारों 
ही कवि जीवात्मा की अविनश्वरता और व्यावहार्कि दशा में अविद्या-प्रस्त रहने 
की स्थिति में अखण्ड विश्वास रखते हैं। चारों कवियों पर माया के सिद्धान्त का 
प्रभाव है, पर यह माया शंकर की भाँति विवर्त उत्पन्न नहीं करती । मोक्ष-सम्बन्धी 
इनके विचार औपनिपदिक ही हैं ॥ इन सभी कवियों पर वैदिक कर्म एवं जन्मास्तर- 
बाद की घारणाओझों का गम्भीर प्रभाव पड़ा है। जीवन की शाश्वतता में सभी 
समान रूप से विश्वास रखते हैं । ये चारों ही कवि. आ्रात्मवाद पर आधारित लोक- 
मंगल, सर्वेभूत हिंते रत: तथा मानवतावाद के आदर्शों के पूर्ण समर्थक हैं। ये सभी 
कवि साधना के क्षेत्र में कर्म, ज्ञान, भक्ति श्रादि की भूमिकाओं को स्वीकार करते है । 
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वेदिक आदर्शवाद को यहाँ अभिव्यंजित किया गया है। यह जीवन तथा जगत के 
प्रति एक स्वस्थ एवं सन्तुलित दृष्टिकोण है। सब कुछ को स्वीकार कर पर किसी 
में भी न फँैस कर, अनासक्त होकर कर्म करते हुए आत्मोन्नय एवं चेतना के ऊर्ध्वा- 
रोहण का यह सिद्धांत जो पत्तजी के इधर के काव्य की आत्मा है, पूर्णातः वैदिक: है 
एवं नितान्त ही स्पृहणीय है । ब्रह्म तथा जीव-सम्बन्धी मान्यताओं में यहाँ कोई 
नवीन बात नहीं कही गई है । इस काव्य में रहस्य-वृत्ति की श्रधिकता है, पर वह 
प्रसय-मूलक न होकर चिन्तन-प्रधान है । कर्म , जन्मान्तरवाद, मोक्ष, ज्ञान एवं कर्म के 
समन्वय से सम्बन्धित पन्‍्त के सिद्धांतों पर भी वैदिक विचारधारा की स्पष्टत: छाप 
विद्यमान है ।. कवि ने इधर की रचनाओं में लोक-मंगल तथा मानवतावादी दृष्दि- 
कोर को बड़े स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किया है जो उनकी लोक-जीवन के प्रति आस्था 
की दृष्टि को प्रमारित करता है। अनेक वैदिक मंत्रों पर भावपरक कविताएँ लिख- 
कर कवि ने वैदिक-दर्शन एवं वाहुमय के प्रति भ्रपनी प्रगाढ निष्ठा का परिचय 
दिया है । 

हादेवी भी छायावादी काव्य की प्रमुख कवयित्री हैं। ऋग्वेद तथा उपनिषद्‌ 
उनके सर्वप्रिय ग्रंथ थे । संस्कृत से एम० ए० करने के कारण उनका वैदिक वाहृमय 
से सीधा सम्पर्क रहा है इसीलिए वेद श्रौर उपनिषदों की रहस्य-भावतरा से जितनी 
अधिक वे प्रभावित रही हैं उतना अधिक अन्य कोई छायावादी कवि नहीं रहा | यह 
वृत्ति उनमें इस सीमा तक प्रबल रही है कि उनका सम्पूर्ण काव्य ही रहस्य-काव्य के 
श्रन्तर्गत आता है । रहस्यबृत्ति का आरम्भ द्वत-भाव से होता है पर उसका मूल 
दशेन अद्व तवादी ही है। अत: रहस्य-भावना से सम्बन्धित जितनी श्रधिक मानसिक 
वृत्तियों तथा श्रवस्थाश्रों का चित्रा एवं अंकन उनके काव्य में उपलब्ध होता है वैसा 
अन्यत्र नहीं मिलता। जिज्ञासा, विरह-मिलन, भ्रतीक्षा, स्पर्शानुभुति तथा प्रशाय- 
सिवेदन आदि महादेवी के काव्य के प्रमुख विषय हैं। उनकी विरह-भावना में उप- 
निषदों के तपवाद तथा सूफियों के प्रेमवाद दोनों का सम्मिलित प्रभाव है। उन्होंने 
ब्रह्म तथा जीव के अभेद सम्बन्ध की अभिव्यक्ति अनेक रचनाओं में प्रतिपादित की है । 
इस दृष्टि से उनकी रश्मि की "मैं श्रौर तू” शीरपंक रचना प्रमुख है । जगत्‌ के सम्बन्ध 
में उनके प्रारम्भिक काव्य में, पन्‍्तजी की भाँति, उसकी क्षरिकता एवं श्षखभंग्रुरता 
का विचार अ्रधिक प्रमुख रहा है । वे इसे स्वार्थ मय, द्ुःखमय तथा ग्रविद्यामय रूपों 
में चित्रित करती हैं। यह दृष्टिकोण उपनिपदों के: निषेघ-दर्शन पर आधारित है । 
परन्तु आगे की रचनाओं में जगत्‌ के प्रति यह निराशावादी दृष्टि व्यूनतर है, क्योंकि 
प्रकृति-के' करा-करा में अपने अव्यक्त प्रियतम ब्रह्म की व्याप्ति का विचार दृढ होता 
चला गया है। उनका ब्रह्म-सम्वन्धी चिन्तन भी सीधे उपनिपदों से प्रभात्रित है । वे 
उसके निर्गुण स्वरूप की अपेक्षा संगुरा स्वरूप की अभिव्यंजना विशेष रूप से करती 
हैं। उपनिपदों की भाँति ही उन्हें जीव की अमरता तथा अ्रविनश्वरता में भी पूर्ण 
विश्वास है । पर वह अप्रनी अज्ञानता के कारश 0 आस ३ 
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राजकमल प्रकाशन, दिल्‍ली; सन्‌ १६६० 


आलोचनात्म क-साहित्य-- 


१६२३. 
१६४. 


१६५. 
१६६. 
१६७. 
१६८. 
१६९. 
१५७०. 


»१७१. 
१७२. 
१७३. 
७४. 


१७५. 
१७६. 


५७७. 


फुछ्प- 


२७६९, 
८०, 


एु८१. 
५०२. 
१८३: 
१८४. 


श्द५. 


जयशंकर “प्रसाद 

कवि प्रसाद की काव्य- 
साधना 

कवि प्रसाद 

प्रसाद और उनका साहित्य 
जयशंकर प्रसाद 

प्रसाद काव्य-विवेद्न 
प्रसाद और उनकी कविता 
सहाकवि प्रसाद 


महाकवि प्रसाद ना 
कवि प्रसाद 

प्रसाद का काव्य 
जयशंकर प्रसाद चिन्तन 
व कला 

प्रसाद 

प्रसाद का जीवन दर्शन : 
कूलो और कृतित्व 

कवि प्रसाद : आँसु तथा 
अन्य कृतियाँ 

प्रसाद एवं पन्व का 
तुलनात्मक विवेचन 
जयशंकर प्रसाद और आँसू 
कामायनी में काव्य, 
संस्कृति और दर्शन 
कामायनी सौन्दर्य 
कामायदी अ्रनुशीलन 
कामायनी : एक परिचय 


कामायनी की व्याख्यात्मक 


आलोचना 
कामायनी के अ्रव्ययन की 
समसस्‍्याएँ 


« झूवि निराला 


( ४५० ) 


परिशिष्ट (#) 


नन्‍दडुलारे वाजपेयी, सं० २०२० 
रामनाथ “सुमन”, सन्‌ १६३८ 


रामरतन भटतागर, सन्‌ १६४८ 
विनोद शंकर व्यास, सनू १६४० 
तारकनाथ बाली, सन्‌ १६५६ 

हरदेव बाहरी, सन्‌ १६४८ 

विश्वम्भर 'मानच', सन्‌ १६६२ 

डा० विजयेन्द्र स्वातक तथा रामेश्वरलाल 
खण्डलवाल, सन्‌ १६४८ 
सत्यक्राम-वर्मा, सन्‌ शु६४, 
भोलानाथ तिवारी, सन्‌ १६५८ 

डा० प्रेम शंकर [प्रथम ब्लावृत्ति) 
सम्पादक : इच्धनाथ मदान, सन्‌ १६५६ 


सम्पादिका : निर्मेल तालवार, सं० २०२० 
सम्पादक : महावीर श्रधिकारी, सन्‌ १६५५ . 


विनय मोहन शर्मा, सन्‌ १६४६ 
राम रजपाल द्विवेदी, सं० २०१४ 


देवेन्द्र शर्मा, सन्‌ १ 8६४ 
डा० द्वारिका प्रसाद सक्सेना, (१६६३ ई० 


डा० फत्तह सिंह (तृतीय संस्करण) 
प्रो० रामलाल सिंह 

गंगाप्रसाद पाण्डेय ' 

विश्वनाथ लाल “सदा”, सन्‌ १६६३ 
डा० नगेन्‍्द्र 


श्राचार्य नन्‍्ददुल्लारे वाजपेयी, सन्‌ १६६५ 


१८७. 


१८८. 
श्णर, 


१६०. 
१९१. 
१६२. 


१२६३. 


१६४. 
१९६५. 
१९६. 
१६७. 
शहद, 
१६९. 


२००. 
२०१. 


२०२. 
२०३. 
२०४. 


२०४. 
२०६. 
२०७. 
घ्ण्द, 
२०६. 
२१०. 
२११. 
२१३. 


निराला और नव 
जागरण 

निराला : व्यक्तित्व और 
कृतित्व 

महाकवि निराला : काव्य 
कला यथा अन्य क्ृतियाँ 
निराला 

महाप्राण निराला 
निराला : काव्य और 
व्यक्तित्व 
निराला और 
काव्य 
निराला का परवर्ती काव्य 
काव्य का देवता 

एक व्यक्तित्व : एक युग 
सुमित्रानन्दन पन्‍्त 
सुमित्रानन्दन पन्‍्त 

पन्‍्त का नूतन काव्य और 
दर्शन 

सुमित्रानन्दन पन्त : काव्य 
कला और जीवन-दर्शन - 
पन्त की काव्य कला और 
जीवन-दर्शन 

पन्‍त का काव्य और युग 
पन्‍्त का काव्य दर्शन 

युग कवि पन्‍्त की काव्य- 
साधना | 
सुमित्रानन्दन पन्त 
महाकवि पन्‍्त 

आधुनिक कवि पन्‍्त 

पन्‍्त' की काव्य-साघना 
ज्योत्ति-विहग 
सुमित्रानन्दन पनन्‍्त 

पन्‍त और उत्तरा 


पन्‍त की काव्य चेतना में 
सूंजन 


उनका 


(४२१; 
डा० रामरतन मटनागर, सन्‌ २६६५ 
सं० डा० प्रेमनारायण टण्टन, सन्‌ १६६२ 


विश्नम्मर उपाब्याय, संग २०१० 
डा० रामबिलास शर्मा, सन्‌ १९५२ 
गंगाप्रसाद पाण्डेय, सं० २००६ 
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घनंजय वर्मा, सन्‌ १६६० 
गिरीक्ष चन्द्र तियारी, सं० २०१३ 


रमेश चद्ध वोहरा, सन्‌ १६६३ 
विश्वम्भर “मानव”, सन्‌ १६६३ 
नागार्जन, सन्‌ १६६३ 

डा० नगेन्द्र, सन्‌ १६६२ 

विष्वम्भर 'मानव', सन्‌ १६५१ 
विश्वम्भर नाथ उपाध्याय, सन्‌ १६५६ 


सम्पादिका : शचीरानी गुर्टू, सन्‌ १६५१ 
रामचन्द्र गुप्त, सन्‌ १६५६ 


यशदेव, सन्‌ १६५१ 
प्रतापसिंह चौहान, सन्‌ १६६३ 
विनयकुमार शर्मा, सन्‌ १६६२ 


तारकनाथ बाली, सन्‌ १६५५ 
सत्यकाम वर्मा, सन्‌ १६६४ 


कृष्ण कुमार सिन्हा, सन्‌ १६५६ 
प्रो० अरविन्द 


अपन्तिप्रिय द्विवेदी 

गोपालदास नीरज : सुधा सक्सेना, सन्‌ १६६३ 
तारकनाथ बाली, सन्‌ १६५५ 

प्रो० वासुदेव, सन्‌ १६५६ 


२९४. 
३१५. 


२१६. 


२१७. 


श्श्८. 
२१६. 


२२०. 
२२१. 
रर२२. 


२२३. 


: भहादेवी 


की रहस्य- 
साधना... 

महादेवी का वेदनाभाव 
महादेवी वर्मा : विचार 
झौर व्यत्तित्व 

भहादेवी 
महादेवी 
साधना 
महादेवी वर्मा 

महादेवी वर्मा : काव्य 
कला और व्यक्तित्व 
महादेवी वर्मा 

महादेवी वर्मा 

महादेवी की काव्य- 
साधना झभौर नीरजा 
महादेवी दर्मा भौर दीप- 
शिसा 


की. काब्य- 


( ४४४) 
विश्वम्भर 'मानव", सत्‌ १६४६ 


प्रो० जयकिशन प्रसाद, सन्‌ १६६५ 
शिवचसद्ध वागर, सन्‌ १६४६ 


रामरतन भटनागर, सन्‌ १६५० 
शिवमसंगल सिंह 'सुमन, सं० २००८ 


रामचन्द्र गुप्त, सन्‌ १६५५ 


सम्पादिका : शचीराती मगूर्ट 
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सन्‌ १६५ 
प्रो० तारकनाथ बाली, संत १६५७ 
लक्ष्मी सहाय सिन्हा, सन्‌ १६५२ 
सत्यपाल चुघ, सत्‌ १६५६ 


डा० शान्ति स्वरूप, सन्‌ (६६४ 


परिशिष्ट (ञ्न) 


छायावादी कवियों का आलोचना साहित्य-- 
काव्य कला तथा भव्य निबन्ध प्रसाद, भारती भण्डार, इलाहाबाद, सँ० २०१० 


२२४. 


२२५. 
२२६. 


र२७. 


र्र८. 
३९६. 
२३०. 
२३१. 
र३२. 
२३२३. 
र२३४. 


पथ के साथी 
साहित्यकार बगे भास्था 
तथा अन्य निवन्ध 
दीपशिखा चिन्तन के कुछ 
क्षय | 
प्रवन्ध-पदथय 

प्रबन्ध-प्र तिमा 

चयन 

संग्रह 

आधुनिक कवि भाग-२ 
उत्तरा 


ग्य पथ 


महादेवी वर्मा, सन्‌ १६५६ 
महादेवी वर्मा: सं० गंगाप्रसाद पाण्डेय 


महादेवी वर्मा, सन्‌ १६६० 


निराला, लखनऊ, सन्‌ (६६० 
भारती भण्धार, प्रयाय, निराला, सें० २६६७ 
निराला, सं० शिवयोपाल मिश्र, सें० २०१४ 

मिराला, सं० रामकृप्ण प्रिपाठी, सन्‌ १६६३ 
पंत भूमिका, सं० २०६१३ 

पंत भूमिवा, सं० २००६ 

पंत । 


एरिशिप्ट (८) 


विधिधृ--- 


(४४३ ) 


२३५. हिन्दी साहिय वा इतिद्वात प्रादाव समाचए पुप्त 
२६६. हिन्दी साहित्य प्रदुशीजन संणक्राम प्री 


व दा ये गुल दंगा डै जप 
२३७. हिन्दी साहित्य : दोसवी भाधायें नल छुपा पजडफप |, 


श्रे८. 


रर३े६. 


रे 
२४१. 
२१४२. 
२४३. 


+ 


श४ड४, 
२४५ 
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“ २४ द्ट १ 
२४७, 
२४८. 


२४६. 
२५०. 
२५१. 


र५भर. 


२५३, 
२४४, 


२१५५. 


२५६. 


२५४७, 


बताब्दी 
हिन्दी सारहित में 


विविध-वाद 

हिन्दी महाकाव्य छा 
स्वष्ठप दिकास 

आधुनिक सएर्ल्य 
साहित्य दर्शव 


'बित्तामण! भाग---२ 
संचयन 


विद्यर और भनुभूतति 
रहस्यवाद प्रौर हिन्दी 
ऋषिता 

मैं इनसे मिला 

छायाबाद यू 

छऊापावाद 


छायावाद के ग्रब-चिन्ह्‌ 
छाग्राबाद 


छायाबवाद स्वरूप और 
व्याह्या 

हिन्दी साहित्य की दाई- 
निक पृष्ठभूमि 

कबीर ग्रन्थावली 
रक््ताकर 

गीतॉजलि [पंग्रेजी 
संस्करण) 

जनमेजय का नागयज्ञ 
अजात शषु 


भर पथ, 
डा० प्रेम नारापण शुभस, सँ* २०१० 


डा० शग्मूगाय पिएं, सनू १६५४३ 


शाचार्द नन्‍्ददुन्तारे पाजपरेपी, घें० २००७ 

शडी रानो मुदूँ 

आदाये रामबद्ध छुषल, सं ० २०० 

श्रात्नाय महादीर प्रसाद दियेदी [ग्रंक्तनन्‍कतों 
प्रभाद शास्त्रों, साहित्परार संघ, प्रयाष) 

दए० नरेन्द्र (० १६६१) 

चालू गुलाब राम एग० ए०, हं० २०११ 


पद्म सिह शर्मा 'पंसलेश', सन्‌ १६४२ 
ढा० शस्मुनाय सिंह 

नामबर सिद 

प्रो० छ्षेस 

डा० रामरतन भटलागर 

राजेश्दर दयाल गक्सेना 


विश्वम्गर भाव उपाध्याय, आगरा, २७ ह्र्‌ 


सायरी प्रारिणी सभा, वाणी 


जगन्ताथ दारा रत्वादर, एं० २ 
रवीचनाथ ठाफुर 


जयशंकर प्रस्यदा, २००६ 
जयशंकर प्रसाद, २००६ 


( ४५४ ) 


परिश्िष्ठ (5) 
कोष 
१. मेदिनी कोष वाराणसी, सन्‌ १९४० 
२. अमर कोष निर्योयसागर प्रेस, बम्बई (१८७६) 
३. वाचस्पत्य शब्दकोय 
४. झब्द कल्पदुम 
५. वैदिक पदानुक्रमशिका . विश्वेश्वरानन्द वेदिक अनुसंबान संस्थान, 


के 


होशियारपुर 
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